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भिक्षु-विचार ग्रन्धावली 


झंन्थ : २ 


नव पदाथ 


(राजस्थानी 'नब पदार्थ' कृति का विवेचनात्मक हिन्दी झनुवाद) 


मुझ रखचिता : 
आचाय भीखणजी 


सटिप्पण अनुवादक : 


श्रीचन्द रामपुरिया, बी. कोम., बी. एल. 





ररापंथ द्विद़ताब्दी पमारोह मे अभिनन्दन में प्रकाशित 


प्रकाशक : 
जैन श्वेताम्बर तेरापंथी मद्ालभा 
३, पोच्युगीज चर्च स्द्वीट 


कलकत्ता---१ 
कक 


प्रथमावृत्ति : 
सन्‌ १६६९ 
बि० सं० २०१८ 


प्रति संक्याद्ि 
भ्र्ढ 


पृष्ठांक : ७:४८ 
मूल्य १३) 
फ़ा 


मुद्रक ; 
रेफिल आर्ट प्रेत 
कलकत्ता: 


प्रकाशकीय 


प्रस्तुत प्रकाशन स्वामीजी की एक विशिज्ट राजसध्यानों प्चकृति 'नव॒पदारथ का 
हिन्दी ध्नुआाद प्रौर सटिप्पण विवेचन है । 

मूल प्रन्य में जनघर्म के भ्राधारभूत नौ तत््व--जीब, प्रजीव, पुण्य, पाप, प्राखव, 
संवर, निर्जरा, बंध शौर मोक्ष का विद्वद विवेचन है| जैन तत्त्वों की मौलिक ज्ञान-प्राप्त 
के लिए यह पुस्तक श्रत्यन्त उपयोगी है । 

तेरापंथ द्विशताब्द रामारोह के बाद स्वामीजी का द्वितीय चरम-महीत्मव-दिवस भाद्रपद 
शुक्ला त्रयोदशी संघत्‌ २ ०१८ के दिन पड़ता है तथा भाद्र शुक्र नवमी संवत्‌ २०१८ 
का दित प्राचार्य तुनसीशणि के पट्धारोहण के यशछ्त्ी पच्ोक्त वर्षों की सफन-त्रम्पूर्णता का 
दिन है। दोनों उत्मब्रों के इस संगम पर प्रकट हुपझ्ला यह प्रकाशन बड़र सामयिक्र शौर 
अभिनन्दन स्वरूप है । 

श्राशा है पाठक स्वामीजी की विशिष्ट कृति के इस विवेचनात्मक संस्करण का 
स्वागत करेंगे, एवं इसे झगता कर ऐसे हो श्रष्ययत पूर्ण प्रकाशनों की प्रेरणा देंगे। 


३, पोर्च्युगीज चर्त स्टेट भ्रीचन्द रामपुरिया 
कलकत्ता--१ व्यवस्थापक्र 
भाद शुक्ता २, सं० २०५८ तेरापन्य द्विशताब्दी साहित्य-विभाग 


आक्कथन 


पाठकों के हाथों प्राद्यदेव भाषार्य भीलणजी की एक सुन्दरतम क्ति का यह सानुवाद 
संस्करण सॉपते हुए मनमें हुं का प्नतिरेक हो रहा है। भाज से लगभग २० वर्ष पहले 
यैने इसका सटिप्पण भ्रनुवाद समाप्त किया था। वह 'स्वान्त: सुखाय था। 

एक आर कलकता में चातुर्मास के समय मैं ध्राचार्य श्री की सेवा कर रहा था, उस 
समय उनके मुखारबिद से दाब्द निकले--““तव पदार्थ स्वामाजी की एक पश्नतन्य सुन्दर कृति 
है, वह मुझ बहुत प्रिय है। दसका भाद्योपान्त स्वाध्याय मैंने बड़े मनोयोग पूर्वक किया 
है ।” यह सुन मेरा ध्यान झपने झनुवाद की शोर ल्लिंच गया भौर उसी समय मैंने एक 
संकल्प किया कि प्पने प्नुवाद को प्राद्योपान्त क्बलोकन कर उसे प्रकाशित करूँ | 

दिधताब्दी समारोह के फ्रभिनन्दन में प्रकादित होलेदले साहिरय में उसका भी नाथ 
प्रस्तुत हुप्ना भौर इस तरह कार्य को क्षीघ्र गति « देने के लिए एक प्रेरणा मिली । जिस 
कार्य को बीस वर्ष पृथ बड़ों प्रासानी के साथ सम्पप्न क्या था, वही कार्य भ्रद बडा 
कठिन ज्ञात होने लगा । 

मैंने देखा स्वामीजी की कृति में स्थान-स्थान पर बिना संकेत श्रागमों के सन्दर्भ 
छिपे पड़े हैं प्लोर उसके पीछे गम्मीर-चर्चाश्नों का घोष है। यह भ्रावदइयक था कि उन-उन 
स्थानों के छिपे हुए सन्दर्भों को टिप्पणियों में दिया जाय तथा चर्चाप्रों के हार्द को भी 
खोला जाय । दस उपक्रम में प्राय: सारी टिप्पणियाँ पुनः लिखने की प्रंरणा स्वत ही 
जागत हुई । 

कार्य में विलम्ब न हो, इस दृष्टि से एक ओर छपाई का कार्य शुरू किया दूसरी 
प्रोर अ्रष्ययल क्लौर लेखन का । कलकत्ते में बेठकर सम्पादन कार्य करने में सहज कढि- 
नाइयाँ थीं ही। जो परिश्रम मुझ से बन सका, उसका साकार रूप यह है। कह नहीं 
सकता यह स्वाप्तीजी की इस गण्मीर कृति के झ्नुरूप हुआ है था नहीं । 

सुलनात्मक श्रष्यपन को उपस्थित करने की दृष्टि से मैंने प्रसिद ए्वेताम्बर एवं 
दिलम्बर धाचायों के मतों को भी प्रचुर प्रमाण में प्रस्तुत किया है। भौर त्वामीजी का 
उन विचारों के साथ जो साम्य ध्थवा अजंदम्य मुझे मालस दिया, उसे स्पष्ट करने का 
भी प्रवास किया है। स्वामीजी प्रागमिक पुरय थे। धागमों का गम्भीर एवं तलस्पर्शी 
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प्रष्ययन उनकी एक बड़ी विशेषता थी। इस कृति में यह श्रध्ययन नवनीत की तरह 
नितरता हुमा दिखाई देगा । 
नव पदार्थों के सम्बन्ध में नाना प्रकार की विचित्र मान्यताएं जनों में घर कर गई 
थीं। स्वामीजी ने नव पदार्थ सम्बन्धी श्रागासिक विचार-घाराभ्ों को उपस्यित करते 
हुए उनके विशुद्ध स्वरूप का विवेचन इस कृति में किया है। वह प्रपने-भ्ाष में 
श्रनन्‍्य है । 
इस कृति में कुल बारह ढाले हैं । प्रत्येक का रचना-समय तथा दोहों भौर गाथाप्रों 
की संख्या इस प्रकार है :- 
पदार्थ नाम ढाल-संल्या. दोहा गाथा रचना-काल 
१--जीव १ ५ ६२ श्री दुबारा, १८४४५ 
चेत्र वदी १३ 
२-- प्रजीव १ १ श्र श्री दुवारा, १८५५५ 
वेशाल बदो ५ 
बुधवार 
३--पुण्य ० ५ ६० श्री दुवारा 
१८५४ जेठ बंदी 
६ सोमवार 
७ ६७ कोठार्था 
१८४३ कातिक 
सुदी ४ गुरुवार 


४ं--भाप १ भू ५५ श्री दुवारा १८५५ 
- जेठ सुदी ३, गुरुवार 


६--छ।|ल्व ३ प्र छ्ड पाली १८५५ 
प्राश्विन सुदी १२ 
५ घ्ह 7 7 एड 
६--संवर १ ढ़ ६ नाथदुवारा १८६५६ 
फाल्गुन बदी १३३ 
शुक्रवार 
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७--निर्भरा ३ १ ६६ नाथ धुवारों १८५६ 
फाल्युन क्षुद्रा ९० 
शुद्बार 

७ ५७ माय दुबारा ६८४५६ 
बंत्र बदी २ गुल्यार 

८--बंच १ ९ ३० नाथ दुदारा १८२६ 
चंत्रुंबदी १९धानिवार 

€---मोक्ष १ भर २० नाथ दुवारा १८५६ 
बंत्र सदी ४दनिवार 

१०--जीव-भजीव १ 


श्३े भह ४६६ 


उपयुंबत लालिका को देखने से स्पष्ट है कि पुष्य की दूसरी ढाल जो सं० १८४३ में 
विरचित है, वह संलग्न कृति के साथ बाद में जोड़ी गयी है। यही बात बारहवीं ढाल 
'जीव-प्रजोव” के विषय मैं मी कहो जा सकतो है। यह संयोजन कार्य स्वामीजी के समय 
में ही हो गया मालूम देता है । 

एक-एक पदार्थ के विवेचन में स्वामोजो ने कितने प्रइन व मुद्दों को स्पर्श किया है, 
यह झ्ारंभकी विस्तृत विषय-सूची से जाना जा सकेगा। 

टिप्पणियों को कुल संख्या २४४ है । उनकी भी विषय-सूचि एक-एक ढाल के वस्तु- 
विषय के साथ दे दी गई है । 

टिप्पणियाँ प्रस्तुत करते समय जिन-जिन पुस्तकों का अवलोकन किया गया श्थवा 
जिनसे उद्धरण श्रादि लिये गये हैं उनकी तालिका भी परिदिष्ट में दे दो गयी है। उन 
पुस्तकों के लेखक, भ्रमुवादक झयौर प्रकाशक---.इन सबके प्रति मैं कृठज्ञता प्रकट करता हूँ | 

इस पुस्तक का सम्पादन मेरे लिए एक पहाड़ की चढ़ाई से कम नहीं रहा | फिर 
भी किसी के अनुग्नह ने मुझे निमा लिया। 

स्वामीजी की प्रनन्‍्यतम श्रेष्ठ श्लोर आचार्य श्री की प्रत्यन्त प्रिय यह कृति आचार्य 
श्री के धबल-समारोह के प्रवसर पर जनता तक पहुँचा सका, इसीमें मेरे प्राननद का 
अतिरेक है। दूर बठ मुझ जैसे क्ुद्र की यह प्नुवाद-कृति इस महान्‌ युग-पुरुष के प्रति 
मेरी ध्तन्यतम श्रद्धा का एक प्रतीक मात्र है। 


कलकत्ता शीचम्द रामपुरिया 
भाद्र शुक्ता ९, २०१८ 
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अनुक्रमणिका 


१--जध पदार्थ पृ० १--७६ 

आदि मखड्ुल (दो० १); नव पदार्थ और सम्यकत्व (दो० २-५); द्रव्य 
जीव : भाव जीव (गा० १-२); जीव के तेस नाम--जीव (गा० ३-४), जीबास्तिकाय 
(गा० ५), प्राण, मृत (गा० ६), सत्त्व (गा० ७), विज्ञ (गा० ७), वेद (गा०८), चेत्ता 
(गा० ९), जेंता (गा० १०), आत्मा (गा० ११), रंगण (गा० १२), हिंडक (गा०- 
१३), पुदुगल (गा० १४), मानव (गा० १५), कर्ता (गा० १६), विकत्तां गा० १७), 
जगत्‌ (गा० १०), जन्‍्तु (गा० १९), योनि (गा० २०), स्वयंभूत (गा० २१), 
सशरीरी (गा०२२), नायक (गा० २३), अन्तरात्मा (गा० २४); लक्षण, गुण, पयाये 
भाव जीव (गा० २५); पांच भावों का वर्णन (गा० २६-३४); पांच भाषों से जीव 
के क्या हौता है ? (गा०२७-३१); पाँच भाव कैसे होते हैं ? (गा० ३२-३४); भाव- 
जीवों का स्वभाव (गा० ३५» वे के उत्पन्न होते हैं? (गा०३६) द्रव्य जीव का 
स्वरूप (गा० ३७-४२); द्रव्य जीव के लक्षण भादि सब भाव जीव हैं (गा०४३) 
क्षायक भाव ; स्थिर भाव (गा० ४४); जीव श्ञाइवत व अज्ञाइवत केसे ? (या० ४५- 
४६); सब॒पर्यायें--मभाव जीव (गा० ४७); आश्रव भाव जीव (गा० ४८); संवर 
भाव जीव (गा० ४६); निर्जरा--भाव जीव (गा० ५०); मोक्ष--भाव जीव (गा० 
५१); आश्रव, संवर, निजरा--इन भाव जीवों का स्वरूप (गा० ५२-५४); संसार 
की ओर जोव की सम्मुखता व विमुखता (गा० ५५-५६) सर्व सावथ कार्य भाव 
जीव (गा० ५७); सुविनीत अविनीत भाव जीव (गा० ५८); लौकिक और आध्यात्मिक 
माव जीव (गा० ५६) उपसंहार (गा० ६१); रचना-स्थान और काल (गा० ६२)! 

टिप्पणियाँ 


[१-वीर प्रभु पृ० २०० २--गणघर गौतम पृ० २१; ३--नवपदार्थ पृ० २२; 
४--समकित (सयम्कत्व) पृ० २४; ५--जीव पदार्थ पृ० २५; ६-द्रव्य जीव और 
भाव जीव पृ० २७ ७--जोव के तेईस नाम पृ० २६; द--भाव जीव १० ३६; 
€६--पांच भाव पृ० ३८; १०-६्रव्य जीव का स्वरूप पृ० ४०; ११--धव्य के 
लक्षण, गुणादि भाव जीव हैं पृ० ४४; १२--जीव शाइवत अशाश्वत कैसे ? पृ० ४४; 
१३--आख्व, संवर, निर्जरा और मोक्ष माव जीव हैं पृ० ४५; ९४--सावश निरयध 
सर्व कार्य माव जीव हैं पृ० ४५; १५--आध्यात्मिक और छौकिक थोर भाष जीव हैं 
'पृ० ४६ ] 
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२--अजीष पदाथे प्‌ृ० ४७७-१३२ 
अजीव पदार्थ के विवेचन की प्रतिज्ञा (दो० १); पांच अजीव द्रव्यों के नाम 
(गा० १); प्रथम चार अरूपी, पुदूगल रूपी (गा० २); प्रत्येक द्रव्य का स्वतन्त्र 
अस्तित्व (गा० ३); धर्म, अधर्म, आकाश अस्तिकाय क्यों ? (गा० ४-६); धर्म, 
अधर्म, आकाश का क्षेत्र-प्रमाण (गा० ७); तीनों शाइवत द्रव्य (गा० ८५); तीनों के 
गुण-पर्याव अपरिवर्तनशील (गा० ६) तीनों निष्किय द्रव्य (गा० १०); धर्मास्ति- 
काय का छक्षण और उसकी पर्वाय-संख्या (ग० ११); अधर्मास्तिकाव का लक्षण 
और उपकी पर्वाय-संख्या (गा० १२); आकाशास्तिकाव का लक्षण और उसकी पर्याय- 
संख्या (गा० १२); तीनों के लक्षण (गा० १४); धर्मास्तिकाय के स्कंघ, देश, प्रदेद 
(गा* १५-१६); धर्मास्तिकाय कंसा द्रव्य है? (गा० १७); परमाणु की परिभाषा 
(गा० १८); प्रदेश के माप का आघार परमाणु (गा० १६-२०); काल के द्रव्य अनन्त 
हैं (गा० २१-२२); काल श्ञाइवत अशाधवत का न्याय (गा० २३-२६); काल का 
क्षेत्र (गा०२७); काल के स्कंघ, देवा, प्रदेश, परमाणु क्यों नहीं ? (गा २५-३४); 
जघत्य काल (गा? ३५); काल के भेद (गा०३६-३८); काल के भेदः तीनों काल में 
एक से (गा० ३८); काल-द्षेत्र (गा० रे६-४०); काल पयाय॑ : अनन्त (गा० ४०-४२); 
पुट्गल : रूपी द्रव्य (गा० ४३); द्रव्य भाव पुदूगल की शाश्वतता-अशाश्वतता (गा० 
४४-४५); पुदूगल के भेद (गा० ४६); परमाणु (गा० ४७-४५); उत्कृत्ट स्कंध : 
लोक-प्रमाण (गा० ४६-५०); पुद्गल $ गतिमान द्रव्य (गा० ५१); पुद्‌गल के भेदों 
की स्थिति (गा० ५२); पुदूगल का स्वभाव (गा० ५३); भाव पुदूगल $ विनाशशील 
(गा० ५४); भाव पुदूगल के उदाहरण (गा० ५५-५८); द्रव्य पुदूगल की शाइवतता : 
भाव पुदूगल की विनाशशीलता (गा० ५६-६२) रचना-स्थान और कांल 
(गा० ६३) । 
रिप्पणियाँ 
[ १--अजीव पदार्थ पृ० ६६; २--७ द्रव्य पृ० ६७; ३--अरूपी-रूपी मजीव 
द्रव्य १० ६८; ४-- प्रत्येक दव्य का स्वतन्त्र अस्तित्व पु० ६८; ५--पंच अस्ति- 
काय पृ० ६६; ६--धर्म, अन्र्म, आकाश का क्षेत्र-प्रमाण पृु० ७२; ७---चमं, अधर्म, 
आकाद द्षाशवत और स्वतन्त्र द्रव्य पृ० ७३; ८--घर्म, अधर्म, आकाश विस्तीर्ण 
निष्क्रिय द्रव्य है पृ० ७४; ६--घर्म, अधर्म और आकाश के लक्षण और पर्याय 
पु० ७६; १०--पशर्मास्तिकाय के स्वाज, देश, प्रदेश-मेद पृ० ७६; ११--धर्मास्लि- 
काय विस्तृत द्रव्य हैप० ८१; १२--घर्माल्तिकाय आदि के माप का आधार 
परमाणु है पृ० ८१५ १३--धर्मादि की प्रदेदा-संख्या पृ० ८२; १४--काल द्रव्य का 
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स्वरूप पृ० ८३--काल अरूपी अजीव द्रव्य है; काल के अनन्त द्रव्य है; काल 
निरन्तर उत्पन्न होता रहा हैं: वर्ततोन काल एक समय रूप है; १५--काल 
द्रव्य शाइवत-अज्ञाध्वत कंसे ? १० ८६; १६--काल का क्षेत्र १० ६७; १७--काल 
के स्कंच आदि मेद नहीं हैं ५ ८६; १८--आगे देखिए टिप्पणी २१ पृ० ६९१; 
१६--काल के मेद पृ० ६१; २०--अनन्त काल-चक्र का पुदूगल परावर्त होता है 
पृ० ६३; २९--काल का क्षेत्र प्रमाण पृ० ६३; २२--काल की अनन्त पर्याणें और समय 
अनन्त कंसे ? १० ६४; २३-रूपी पुदूगल पृ० ६४; २४--पुदुगल के चार मेंद पृ० ६७; 
२५--पुदगल का उत्कृष्ट और जघन्य स्कंघ प१ृ० १०२; २६-२७--लोक में पुद्गल सर्वत्र 
हैं। वे गतिशील हैं पृ० १०४; २८--पुदुगल के चारों भेदों की स्थिति पृ० १०४; 
२६--स्कंघादि रूप पुदुगलों की प्रनन्त पर्याणों पृ० १०५; ३० पौद्गलिक वस्तएँ 
विनाशशील होती हैं पृ० १०५; ३१--भाव पुदुगल के उदाहरण पृ० १०६--आठ 
कर्म :पाँच शरीर : छाया, धृप, प्रभा--कान्ति; अन्धकार, उद्योत आदि : उत्तराष्ययन 
के क्रम से शब्दादि पुदूगल-परिणामों का स्वरूप : घट, पट, वस्त्र, शस्त्र, मोजन और 
विक्ृतियाँ; ३२--पुदगल विषयक सिद्धान्त १० ११५; ३२-- पुद्गल शाइवत-अशाइ्वत 
पृ० १२६; ३४--षट्द्रव्य समास में प्‌" १२७; ३५--जोव और धर्मादि द्वब्यों के 
उपकार पृ० १२८; ३६--साधम्यं वेधम्यं १० १२६; ३७--लोक और अलोक का 
विभाजन पृ० १३०; रे८-मोक्ष-शाग में द्रब्यों का विवेचन क्‍यों ? पृ० १३२ ] 


द- पुण्य पदूर्थ (ढाल : ६ ) पृ० १३६३-१७ ६ 


पुण्य और लौकिक दृष्टि (दो० १); पुण्य और ज्ञानी की दृष्टि (दो० २); 
विनाशशोल और रोगोत्पन्न सुख (दो० २-४); पुण्य कर्म है अतः हेय है (दो० ५); 
पुण्य की परिभाषा (गा? १); आठ कर्मों में पुण्य कितने ? (गा० २); पुण्य की 
अनन्त पयार्यें (गा० ३); पुण्य का बन्ध : निरवध योग से (गा० ४); सातावेदनीय 
कर्म (गा० ५); शुभ आयुष्य कर्म : उसके तीन भेद (गा०६); देवायुष्य, मनुष्या- 
युष्य, तियंठ्चायुष्य (गा ७); शुभ नाम कर्म : उसके ३७ भेद (गा० ८-२६) उच्च- 
गोत्र कर्म (गा० ३०-३१); पुण्य कर्मों के नाम गुणनिष्पन्न हैं गा० ३२-३४); 
पुण्योदय के फल (गा० ३५-४५); पौद्गलिक और आत्तमिक सुल्ों की तुलना (गा०- 
४६-५१); पुण्य की वाउछा से पाप-बन्ध (गा० ५२-५३); पुण्य-बन्ध के हेतु (गा० 
५४-५६); पुण्य काम्य क्यों नहीं ? (गा०-५७-५८); त्याग से निर्जरा भोग से कर्म- 
बन्छ (गा० ५६); रचना-स्थान और काल (गा ६०)। 
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रिप्पणियाँ के 

[१--पृष्व पदार्थ पृ० १५०--पृष्य तीसरा पदार्थ है : पृण्य पदार्थ से काम- 
भोगों की प्राप्ति होती है : पुण्य जनित कामभोग विष-तुल्य हैं: पुण्योत्पन्न सुख 
पौदृगलिक और विनाशशील हैं : पुण्य पदार्म शुभ कर्म हैं अतः अकाम्य है; २--पुण्य 
शुभ कर्म और पुदुगल की पवार्ण है पृ० १५४; ३--चार पृण्य कर्म पृ० १५५ 
--आठ कर्मो' का स्वरूप : पुण्य केवल सुखोत्पन्न करते हैं; ४--पुण्य की अन॑न्त 
पर्यारें पृ० १५७; ५--पुण्य निरक्य योग से होता हैं पृ० १५८; ६--सातावेद- 
नीय करत पृ० १५६; ७---शुभ आयुष्य कर्म और उसकी उत्तर प्रकृतियाँ पृ० १६०; 
८--धुभ नाम कर्म और उसकी उत्तर प्रकृत्तियाँप० १६२: ६-स्वामीजी का 
विशेष मन्तव्य पु० १६६; १०--उच्च गोत्र कर्म पृ० १६७; ११-कर्मों के नाम 
गुणनिष्पन्न हैं पृ० १६८; १२--पुष्य कर्म के फल १० १६६; १२३--पौद्गलिक सुखों 
का वास्तविक स्वरूप पृ० १७१; १४- पुण्य की वाउछा से पाप का बन्च होता है 
पु० १७३; १५--पृुण्य-बन्ध के हेतु पृ० १७३; १६- पुण्य काम्य क्‍यों नहीं ? पृ० 

१७६; १७-त्याग से निर्जरा भोग से कर्-बन्ध पृ० १७७ ] 
पुण्य पदार्थ (ढाल: २) पृ० १८०-२०७ 
' पुण्य के नत्रों हेतु निरकच हैं (दो० १); पुण्य की करनी में निर्जरा की 
नियमा (दो० २); कुपात्र और सचित्त दान में पुण्य नहीं (दो० ३-६); शुभ योग 
निजरा के हेतु हैं, पुण्य-बन्च सहज फल है (गा० १); निजंरा के हेतु जिन-आज्ञा में 
हैं (गा० २); जहाँ पुण्य होता है वहाँ निर्गरा और शुभ योग की नियमा है. (गा० 
३); अशुम अल्पायुष्य के हेतु सावध् हैं (गा० ४); शुभ दीर्घायुष्य के हेतु निरवद्य 
हैं (ग० ५-६); अशुभ दीर्घायुष्य के हेतु सावद्य हें (गा० ७); शुभ दीर्घायुष्य के 
हेतु निरवध हैं (गा० ८-६); मगवती में भी ऐस्ता ही पाठ है (गा० १०); वंदना से 
पुण्य और निर्जरा दोनों (गा० ११); धर्म-कथा से पुण्य और निर्जरा दोनों (गा० 
१२); वैयाकृत्य से पुण्य और निर्जरा दोनों (गा० १३); जिन बातों से कर्म-क्षव 
होता है उन्हीं से तीथंकर गोत्र का बन्ध (या० १४); निरवद्य सुपात्र दान का 
फल : मनुष्य आयुष्य (गा० १५); सातावेदनीय कर्म के छः: बन्घ-हेतु निरवध हैं 
(गा० १६-१७); कर्कश-अकर्फश वेदनीय कर्म के बंध-हेतु क्रमशः सात्रद्च, निरबध्ध हैं 
(गा० १८); पापों के न सेवन से कल्याणकारी कम, सेवन से अकल्यांणकारी कर्म 
(गा० १६-२०); सातावेदनीय कर्म के बन्घ-हेतुओं का अन्य उल्लेख (गा० २१-२२); 
नरकायु के बन्ष-हेतु (गा० २३); तिर्थज्वायु के बन्च-हेतु (गां० २४); भनुष्यायुष्य 
के बन्व-हेतु (गा० २५); देवायुष्य के बंध-हेसु (ग० २६) शुभ-अशुभ नाम कर्म के 
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बन्च-हेतु (गा० २७-२८); उच्च गोत्र और नीच गोत्र कर्म के बन्ध-हेतु (गा० २६ 

०) ज्ञानावरणीय आदि चार पाप कम (गा० ३१) वेदनीय आदि चार पुण्य कर्मों 
की करती निरवद्य है (गा० ३२); मगवती ८.९ का उल्लेख दृष्टन्य (गा० रे३) 
कल्याणकारी कर्म-बन्ध के दस बोल निरवद्य हैं (गां० ३४-३७); नौ पुण्य (गा० 
३८); पुण्य के नवों बोल निरवध व जिन-आज्ञा में हैं (गा० २३६); नवों बोल क्या 
अपेक्षा रहित हैं ? (गा० ४०-४४); समुच्नय बोल अपेक्षा रहित नहीं (गा० ४४- 
५४); नौ बलों की समझ (गा० ४८-५४); सावद्य करनी से पाप का बन्ध होता है 
(गा० ५५-५८); पृण्य और निर्जरा की करनी एक है (गा० ५६); पुण्य की ६ 
प्रकार से उत्पत्ति ४२ प्रकार से भोग (गा० ६०); पुण्य अवाउछनीय मोक्ष ; वाउछ 
नीय (गा० ६१-६३), रचना-स्थान और काल (गा० ६४)। 

टिप्पणियाँ 
[ १--पुण्य के हेतु और पुण्य का भोग पृ० २००; २--पुण्य की करनी में 

निजेरा और जिन-आज्ञा की नियमा पृथ० २०१; ३- 'साधु के सिवा दूसरों को 
अन्नादि देने से ती्ैकर पुण्य प्रकृति का बंध होता है” इस प्रतिपादन की अयौ- 
क्तिता पृ० २०२: ४-पुण्य-बंध के हेतु और उम्तकी प्रक्रिया पृ० २०३--पुण्य 
जुभ-योग से उत्पन्न होता है: शुभ योग से निजंरा होती है और पुण्य सहज रूप से 
उत्पन्न होता है जहाँ पुण्य होगा वहाँ निजंरा अवध्य होगी : सावद्य करनी से 
पुण्य नहीं होता : पृण्य की करनी में जिन आज्ञा है, ५--अशुभ अल्पायुष्य और 
घुभ दीर्घायुप्य के बन्ब-हेतु पृ० २०६; ६--अशुभ-शुभ दीर्घायुष्य कर्म के बन्ध-हेतु 
पृ० २१०; ७--अशुभ-शुभ आयुष्य कमर का बंध ओर भगवती सूत्र पृ० २११ 
८-वबंदना से निजरा और पुण्य दोनों पृ० २१९५ ६--ध्मकथा से निर्जेय और 
पुण्य दोनों पृ० २१२; १०--वयाबृत्य से निजंरा और पुण्य दोनों प्‌ ० २१३; 
११--तीथंडूर नाम कर्म के बंध-हेतु पृ० २१३; १२--निरवद्य सुपात्र दान से 
मनुष्य-आयुध्य का बंध पृ० २१६; १३--साता-असाता वेदनीयकर्म के बंब-हेतु 
पृ० २२०; १४--ऋर्कश-अकर्कश वेदनीय कम के बंध-हेतु प० २२२; १४-- 
ल्याणकारी-कल्याणकारी कर्मों के बंध-हेतु प१्‌*. २२२; १६--सताता-असाता वेद 
नीय कर्म के बंध-हेतु विषयक अन्य पाठ प्ृ० २२४; १७--नरकायुष्य के बंध-हेतु 
पृ० २२४; १८-तियंठचायुष्य के बंब-हेतु २२४४ १६--मनुष्यायुष्य के बन्च-हेत 
पृ० २२५; २०--दैवायुष्य के बंध-हेतु पृ० २२६; २१--शुभ-अशुभ नाप कर्म के 
बँंब-हेत १० २२७ २२--उच्च-नीच गोत्र के बंध-हेतु पृ० २२८; २३--ज्ञाना 
वरणीय आदि चार पाप कर्मों के बन्ध-हेतु १०२२६; २४--वेदनीय आदि पुण्य 
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कर्मो' की तिरवयध करनी पृ० २२०; २५--'मगवती सृत्र' में पुण्य-पाप की करनी 
का उल्हेख पृ०२३१: २६--कल्याणकारी कम-बंध के दप बोल १०२३१ 
२७--पुण्य के नव बोल १० २३२; २८--क्या नवों बोल अपेक्षा-रहित हैं? 
पृ० २३२; २९--पृण्य के नौ बोलों की समझ और अपेक्षा पृ० २३३; २०--सावथ- 
निरवद कार्य का आधार पृ० २३९; २१--उपसंहार पृ० २४७-२५४ ] 
४--पाप पवार्थ पृ० २५५--३७४४ 

पाय पदार्थ का स्वहूय (दो० १); पाप की परिभाषा (दो० २); पाप और 
पाप-फलू स्वयंकृत हैं (दो० ३); जैसी करनी वैसी मरनी (दो० ४); पापकर्म और 
पाप की करनी भिन्न-भिन्न हैं (दो० ५); घनघाती कर्म और उनका सामान्य स्वभाव 
(गा०१); घनघाती कर्मों के नाम (गा०२); प्रत्येक का स्वभाव (गा? ३); गुण-निष्पत्न 
नाम (गा० ४-५); ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियों का स्वभाव(गा० ६-७); इसके 
क्षतोपद्षाम आदि से निष्पल्न भाव (गा० ८); दर्शंनावरणीय कर्प्त की नौ प्रकृतियाँ 
(गा० ६-१५); इसके क्षयोपशम आदि से निष्पन्न भाव (गा० १५); मोहनीयकर्म का 
स्वभाव और उसके भेद (गा० १६-१७); दर्शन मोहनोयकर्म के उदय आदि से 
तिष्पन्न भाव (गा? ६८-२०); चारित्र मोहनीयक्र्म और उसके उदय आदिसे 
निष्यन्न भाव (गा० २१-२२); कर्मोदिय और माव (गा० २३-१५); चारित्र मोहनीय 
कर्म की २५४ प्रकृतियाँ (गा० २६-३६); अन्तराय कर्म और उसकी प्रकृतियाँ (गा० 
३७-४२); चार अधाति कर्म (गा० ४३); असातावेदनीय कर्म (गा० ४४); अशुभ 
आयुष्य कम (गा० ४५-४६); संहनन नामकर्म, संस्थान नामकर्म (गा० ४७); वर्ण 
गन्घ-रस-स्पर्श नामकम (गा० ४८); शरीर अद्भोपाडु, बन्धत, संघांतन नामकर्म 
(गा० ४६); स्थावर नाप्रकर्म (गा० ५०); सूक्ष्म नामकर्म (गा० ५१); साधारण 
शरीर नामकमं, अपर्यत्त नामकर्म (गौ० ५२); अस्थिर नामकर्म, अशुभ नामकर्म (गा?- 
५३); दुभंग नामकर्म, दुःस्वर नामकर्म (गा० ५४); अनादेव नामकर्म, अयद्वकीति 
नामकर्म (गा० ५५); अपघात नामकमं, अप्रशस्त विहायोगति नामकर्म (गा० ५६); 
नीच गोत्र कर्म (गा० ५७); रचना-स्थान और काल (गा० ५८) | 

रिप्पणियाँ 

[ १-पाप पदार्थ का स्वरूप पृ० २७४; २-पाप-कर्म और पाप की 
करती १० २६१; ३--घाति और अधाति कर्म पृ० २६८; ४--जशानावरणीय 
कर्म पृ० ३२०४; ५--दर्शनावरणीय कर्म पृ० ३०७; ६-७-मोहनोयकर्म 
पृ०« ३११; ८--अन्तरायकर्म॑ पृ० ३२४ ६--असातावेदनीय कर्म 
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पृ० ३२७; १०--अशुम आयुष्य कर्म पृ० २२६; ११--अद्युम तामकर्म पृ० 
३३१; १२--नीचगोज कर्म पृ० २४१ ] 
५--भआासतव पदार्थ (ढाल : १) पृ० ३४४-७४२७ 
आलव की परिमाषाः आणव ओर कर्म भिन्‍न हैं (दो० १); पाप और पुण्य के 
आखव्र: अच्छे-बुरे परिणाम (दो" २); आज्रव जीव है (दो० रे-४); आतव द्वारपाँच 
हैं (गा० १); आख़व-द्वारों के नाम (गा? २); मिथ्यात्व आख्व (गा० ३); अविरति 
आहत (गा० ४-५); प्रमाद आलखव (गा० ६); कधाय आखस्रव (गा० ७); योग आलव 
(गा०" ८); आखव-द्वारों का सामान्य स्वभाव (गा० ६); आख़व का प्रतिपक्षी संवर 
(गा० १०); पाँच-पाँच आख़व-संवरद्वार (गा०११); आख़व-द्वार का वर्णन कहाँ- 
कहाँ है (१२-२३); आख्त्र जीत्र कते है ? (गा० २४); आख्रव जीव के परिणाम हैं 
(गा० २५); जीव ही पुदुगलों को लगाता है (गा० २६); ग्रहण किए हुए पुदुगल ही 
पुण्य-पापरूप हैं (गा” २७); जीव कर्त्ता है (गा० २८-२६); जीव अपने परिणामों 
से कर्ता है (गा ३०); कर्ता, करनी, हेतु, उपाय चारों कर्ता हैं (गा० ३१); योग 
जीव हैं (गा० ३२-३४); लेश्या जीव का परिणाम है (गा० ३५-३६); भिध्यात्वादि 
जीव के उदयभाव हैं (गा० ३७); योग आदि पांचों आख्रव जीव हैं (गा० रे८-४८); 
आज्षत्र जीव के परिणाम हैं (गा० ३६-४०); मिथ्यात्व आख्व जीव है (गा० ४१); 
आज्व अशुभ लेदया के परिणाम हैं (गा० ४२); जीव के लक्षण अजीव 
नहीं होते (गा" ४३); संज्ञाएं जीव हैं (गा० ४४); अध्यचसाय आखब हैं 
(गा० ४५); आते रौद्र ध्यान आख़व हैं (गा० ४६) कर्मों के कर्त्ता जीव हैं (गा० 
४७-४८); आल्रव-निरोध ते क्‍या रुकता या स्थिर होता है? (गा० ४९); 
मिथ्या श्रद्धात आदि आज्षव जीव के होते हैं अतः जीव हैं (गा० ५०-५३); आखल्व 
का विरोधः संवर की उत्पत्ति (गां० ५४); सर्व प्रदेश कर्मों के कर्त्ता हैं (गा० ५५); 
संवर और आज्षव में अन्तर (गा० ५६); योग जीव कंसे ? (गा० ५७); घोग आल्व 
कैसे ? (गा० ५८); सर्व कार्य आलव (गा० ५६); कर्म, आज्व और जीव (गा० ६०- 
६१); मिथ्यात्वी को आख़व की पहचान नहीं होती (गा* ६२); मोहकर्म के उदय 
मे होनेवाले सावद्य कार्य योग आज़ब हैं (६३-६५); भिथ्यात्व का कारण दर्शान 
मोहनीयकर्म (गा० ६६); आखव अरूपी है (गा? ६७); अद्युम लेश्या के परिणाम 
रूपी नहीं हो सकते (गा० ६८); मोहकर्म के संयोग-वियोग से कर्म उज्ज्वल-मलीन 
(गा० ६६); योग सत्य (गा० ७०); योग आज्ब अछपी है (गा० ७१-७३); रचना- 
स्थान और काल (गा० ७४)। 


[€] 
टिप्पणियाँ 


[९--आजछक्षव पदार्थ और उसका स्वभाव पृ० ३६८; २--आज्व शुभ 
अछुस परिणामानुसार पुण्य अथवा पाप का द्वार है पृ० ३७०; ३--आख्व जीव है 
पृ० ३७१; ४--आलञ्षवों की संख्या पृ. ३७२; ६--आल्षवों को परिभाषा 
पु० ३७३; ७--आज्व और संवर का साधान्य स्वहप पृ० ३८६; ८--आखव 
कर्मों का कर्ता, हेतु, उपाय है पृ० २५७; &--प्रतिक्रमण विषयक प्रश्न और आख्व 
पृ० ३८७; १०--प्रत्याख्यान विषयक प्रइव और आ्रव पृ० ३८८; ११--तालाब का 
दृष्टात्त और आज्षव पृ" ३८८; १२--मृगापुत्र और आल्षव-निरोध पृ० ३८६; 
१३--पिहिताज्व के पाप का बन्ध नहीं होता पृ० ३८६; १४--पंचाल्नव संवृत 
सिक्षु महा अनगार पृ० ३६०; १४--मुक्ति के पहले योगों का निरोध पु० ३६०; 
१६--प्रशनव्याकरण ओर आश्नवद्वार पृ० ३९१; १७--आज्व और प्रतिक्रमण पृ ३६२; 
१८--आजल्ञव और नौका का दृष्टान्त पृ० ३६९२३; १६--आख्रव विषयक कुछ अन्य 
संदर्भ पृ० ३३४; २०--आख्रव जोव या अजीव पृ० ३६९६; २१--आखलव 
जोब परिणाम है अतः जीव है प्‌०. ४०१; २२--जीव अपने परिणामों से कर्मों का 
कर्ता है अत: जीव-परिणाम स्वरूप आस्व जीव है पृ० ४०१; २३-आचाराड्भ 
में अपनी ही क्रियाओं से जीव कर्मों का कर्त्ता कहा गया है पृ५ ४०४; २४-- 
योगास्रव जीव कहा गया है पु ४०५; २४- भावलेश्या आस्रव है, जीव है अतः 
सर्व आख्रव जीव हैं पृ" ४०६; २६--मिथ्यात्वादि जीव के उदय निष्पन्न भाव हैं 
पृ० ४०६; २७-योग, लेश्यादि जीव परिणाम हैं अतः योगालव आदि जीव हैं 
पृ० ४०७; २८--आखव जीव-अजीव दोनों का परिणाम नहीं पृ० ४०७; २६-- 
मिध्यात्व आज्ञत्र पृ० ४०६; ३०--आज़व और अविरति अशुभ लेश्या के परिणाम 
पृ० ४०६; ३१--जीव के लक्षण अजीव नहीं हो सकते पु० ४१९०; ३२--पंज्ञाएं अरूपी 
हैं अत: आज़व अख्पी है पू० ४१०; ३३--अध्यवसाय आज्षव रूप हैं पृ*० ४१०, ३४-- 
ध्यान जोव के परिणाम हैं पृ० ४११; ३१४--आज्नव को अजीव मानना भिथ्यात्व है 
पृ० ४१२; ३६--आज्व जीव कैसे ? पृ० ४१२: ३७--आखस्त्रव और जीव के 
प्रदेशों की चंचलता १०४१३; ३८-योग पारिणामिक और उदयभाव है अतः 
जोब है पृ० ४१६; ३६--निरवश योग को आज्वव क्‍यों माना जाता है? पृ० 
४२०; ४०--सर्व सांत्तारिक कार्य जीव परिणाम हैं पृ० ७२१; ४१-जीव 
आछ्व और कर्म पृ० ४२२; ४२--मोहकर्म के उदय से होनेवाले सावध्य कार्य 
योगाजव हैं पू०. ४२४; ४३--दर्शन मोहनीयकर्म और मिथ्यात्व आख्रव पु० 
४२५; ४४--आश्रव रूपी नहीं अरूपी है पु० ४२४ ] 
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आखिच पंदार्थ (ढाऊ : २) घूं० ४२८-४८६ 
आख़व कर्मझ्ार हैं, कर्म नहीं (दो० १-२); कर्म रूपी है, कर्मद्ार तहीं (दो० 
३-४); बीसों आखब जीव-पर्याय हैं (दो०५); मिध्यात्व आस़्व (ग़ा० १); अविरति 
आल़ब (गा० २); प्रमाद आस्रव (गा ३); कषाय आखव (गा० ४); योग आज्व 
(गा० ४); प्राणातिपाठ आलव (गा ९); सषावाद आज्व (गा ७); मदत्तादान आसव 
(पा० ८); अब्नद्व॑ब्य आल (गा ६) परिप्रड आलत्र (गा० १०); पंचेन्द्रिव आखव 
(गा० ११-१३); मन-वचन-काय-प्रवृत्ति आख़ब (गा० १४-१५); मंडोपकरण आश्चव 
(गा० १७); सूची-आुद्याग्र सेवन आस्वव (गा० १७); मावयोग आख्व है, द्रव्य योग 
नहीं (गा० १८); कर्म चतुस्पर्शी हें और योग अध्स्पर्शी, अतः कर्म और योग एक 
नहीं (गा० १६-२०); आजल्व एकान्त सावद्य (गा० २१); योग आखत्रव और योग 
व्यापार सावद्य-निरवद् दोनों हैं (गा० २२); बीस आख्वों का वर्गीकरण (गा० २३- 
२५); कर्म और कर्त्ता एक नहीं (गा० २६); आख्रव और १८ पाप स्थानक (गा० 
२७-३६); आज्व जीव-परिणाम हैं, कर्म पुदूगल परिणाम (गा? ३७ ); पुण्य-पाप 
कम के हेतु (गा? ३८-४६); असंयम के १७ भेद आख॒व हैं (गा० ४७); सर्व सावधद्य 
कार्य आख्रव हैं (गा? ४८); संज्ञाएँ आक्षव हैं (गा० ४६); उत्थान, कर्म आदि 
आख़व हैं (गा० ५०-५१); संयम, असंयम, संयमासंयम आदि तीन-तीन बोल क्रमशः 
तंवर, आख्रव और संवराजख्रव हैं (गा० ५२-५५); आखव संवर से जीव के भावों की 
हो हानि-वृद्धि होती हैं (गा ५६-५८) रचना-स्थान और समव (गा? ५६)। 
रिप्पणियाँ 


[ १--आख्व के विषय में विसंवाद पृ० ४४६; २--मिथ्यात्यादि आखवों 
की व्याख्या 7० ४४६; ३--प्राणातिपात -आख़व॑ पृ० ४४६; ४--मृषावाद आख़ब 
पृ० ४४८; ४--अदत्तादान आखव पृ० ४४६; ६--मैथुन आस्तव पृ० ४४६, 
७--परिग्रह आख़व पृ० ४५०, ८--४ंचेनिद्रिय आस्तव पृ० ४५२--श्रोत्रेन्द्रिय 
आख्तव : चक्षुरिन्द्रिय आस्तव : प्राणेन्द्रिय आखव, : रसनेन्द्रिय आख्रव, : 
स्पर्षनिन्द्रिय आस्वव; ६--मन योग, वचन योग और कांय योग पृ० ४४४---तीन 
थोगों से भिन्न कार्मण योग है, वही पाँचवा आज्लव है, प्रवर्शन योग से निवर्तन योग 
अध्य है, शु्त योग संबर और चारित्र है आदि का खण्दन १०-- मंडोपकरण आखव 
पृ० ४५६; १ १--सूची-कुशाग्रह आस्षव पृ ० ४५६; १२- द्रव्य योग, माव योग पृ० ४६; 
१६--व्रक्य योग अध्टर्पर्शी हैं ओर कर्म चतुस्पर्शी पृ० ४६२; १४- आख्दों के 
सावद्य-निरवध का प्रष्त पृ० ४६३; १४--स्वामाविक आज़ पृ» ४६४; १६--पाप 
संवानक और आशव पु० ४६४; १७--अध्यवसाय, परिणाम, लेट्य:, योग और ध्याम 


[१०] 


पृ० ४६५; (८-पुण्य का आगमन सहज कैसे ! पृ० ४७१; ११---ओसड थोग और 
सत्रह प्रकार के संयम पृ० ४७२; २०--चार संज्ञाएँ पृ० ४७४; २१--उत्बान, 
कर्म, बल, वीर्य, पुरुषकार-पराक्रम पृ० ४७५; २२--संक्‍ती, 'असंयती, संयतासंबती 
आदि त्रिक १० ४७६--विरति, अविरति, और विरताविरति : प्रत्याख्यनी, अप्रत्या 
सुणनी ओर प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी : संयतती, असंयती भौर संयतासंयती : 
पष्छित, बाल ओर बालपण्डित : जाग्रत, सुप्त और सुधजाफ्रत ; संकृठ, असंवृरा और 
संबसासंवृत्त : घर्मी, अपर्मी और घर्माथर्मी : धर्भ-स्थित, अधमं-स्थित और घर्मा- 
घर्म-स्थित : धर्म-व्यवसायी, अघर्म-व्यवसाया और धर्माषर्म-ब्यक्सायी; २३--किस- 
किस तत्त्व की घट-बढ़ होती है १० ४८४ ] 


६--संघर पदार्थ पृ० ४८७-५७४८ 

संवर पदार्थ का स्वरूप (दो० १-२); संवर की पहचान आवद्यंक (दो० ३); 
संवर के मुख्य पाँच भेद (दो० ४); सम्यकत्व संवर (गा० १); विरति संवर (गा०२) 
अप्रमाद संबर (गा? २); अकषाय संवर (गा? ४); अयोग संवर (गा* ५-६); 
अप्रमाद, भकषाय और अयोग संबर प्रत्याख्यान से नहीं होते (गा० ७); सम्यकत्व 
संबर और स्व बिरति संवर प्रत्याख्यान से होते हैं (गा० ८-६); हिंसा आदि १५ 
योगों के त्याग से विरति संवर होता है, अयोग संवर नहीं (गा० १०-१३); सावथ- 
निरवद्य योगों के निरोध से अयोग संवर (गा० १४-१५); कषाय आखस््रव और 
योग आख्व के प्रत्याख्यान का मर्म (गा० १६-१७); सामायिक आदि पाँच चारित्र 
सर्व विरति संबर हैं (गा? १८-४५); अथोग संवर (गा ४६-५४); संवर भावजीव 
हैं (गा० ५५); रचना-स्थान ओर संवत्‌ (गा० ५६७)। 

विप्पणियाँ 


[ १--संवर छुठा पदार्थ है प० ५०४--संवर छठा पदार्थ है: संकर माखब- 
द्वार का अवरोधक पदार्थ है ; संवर का अर्थ है आत्म-अरदेशों को स्थिरमृत करना : 
संवर आत्म-निन्नरह से होता है: मोक्ष-मार्ग की आराधना में संवर उत्तम गण र है; 
२--संवर के मेद, उनकी संख्या-परम्पराएँऔर ५७ प्रकार के संवर (० ५०९--॥ण्व 
संवंर और भाव संबर : संवर-संख्या की परम्वराएँ : संबर के ससावन मेदों का 
विवेचन; ३--सम्मक्त्थादि बीस संबर एवं उनकी परिमायारें पृ० भ्१ष; 
४--सम्यक्त्व आदि पाँच संवर और त्रत्याख्यान का सम्क्ध १० ५२७; १--अन्तिम 
पल्द्रह संवर विरति संवर के गोंद क्यों ? पृ० १३६३; ६--अप्रभावादि शंगर और 
शैका-समाधान १०५१४; ; ७--पौँच भारित और पांच निर्नन्य कर है पृ० १३४: 


(९१) 


ए८+-साम्रायिद्व चारित्र पृ ५१८; ६--ओऔपदामिक घारित्र पृ० ५१६; १०--यथा- 
रुयाद चारित्र पृ० ५४२; ११--क्षायोपश्चमिक, औषशमिक ओर क्षायिक चारित्रों 
की तुलना पृ० ५४१; १२-- सर्व विरति चारित्र एवं यथाख्यात चारित्र की उत्पत्ति 
पृ० ५४१; १३--संयम-स्थान और चारित्र-पयव १० ५४२; १४--योग-निरोध 
और फल पृ० ५४५; १५--संवर भाव जीव है पृ० ५४५ ] 
$--निर्जेरा पदार्थ (ढाल : १) पृ० ५७६-५८६ 

निर्जरा सातवाँ पदार्थ है (दो० १); निर्जरा कसी होती है? (गा० १-८५); 
नि्जेरा की परिभाषा (गा० ८); नि्जरा और मोक्ष में अन्तर (गा £); ज्ञाना- 
वरणीय कर्मो के क्षयोपश्षम से निष्पन्त भाव (गा० १०-१८); ज्ञान, अज्ञान दोनों 
साकार उपयोग (गा* १८); दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न भाव 
(पा? १६-२३); अनाकार उपयोग (गा० २४); मोहनीयकर्म के क्षयोपद्ाम से उत्पन्न 
भाव (गा? २५-४०); अन्तराय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न भाव (४१-५५); 
उपशम भाव (गा० ५६-५७); क्षायिक माव (गा" ५८-६२); तीन निर्मल भाव (गा० 
६३); निर्जरा और मोक्ष (गा० ६४-६५); रचना-स्थान और काल (गा ६६)। 

टिप्पणियाँ 

[१--नि्जरा सातवां पदार्थ है प९ ५६८; २-अनादि क्म-बन्चन और निजंरा 
पृ० ५७०; ३--उदय आदि भाव और निर्जरा पृ० ५७२; ४--निजंरा और मोक्ष में 
अन्तर पृ० ५७५; ५--ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम और निजेरा पृ० ४७८; 
६--ज्ञान और अज्ञान साकार उपयोग और क्षायोपदमिक भाव हैं पृ०५ ५७६ ; ७-. दशना- 
वरणीय कर्म का क्षयोपशम और निर्जरा पृ० ५५०; ८-मोहनीयकर्म का क्षयोपशप 
और निर्जरा पृ० ५८१; ६-- अन्तराय कर्म का क्षयोपदाम और निर्जरा पु० ४८३; 
१०--पोहकर्म का उपशम् और निर्जेरा पृ० ५८६; ---११ क्षायिकभाव और निजंरा 
पृ०५८६; १२--तौन निर्मल भाव पृ० ४८८ ] 
बिजेंर पदार्थ (ढाल : २) पृ० ५६०-६ ६२ 


निजेरा (दो? १); अकाम सकाम नि्जरा (दो० २-७) ; निर्जरा और धोदी का 
दृष्टान्त (गा० २-४); निर्जरा की शुद्ध करनी (गा? ४); निर्जरा की करनी के 
बारह भेद (गा० ५-४४); अनशन (गा? ७-६); ऊनोदरी (गा० १०-११); भिक्षाचरी 
(गा १२); रस-त्याग (गा* १३); काय-क्लेश (गा० १४); प्रतिसंलीनता (गा? 
१४-२०) बाड्डा तप आभ्यन्तर तप (पा ० २१); प्रायदिचत (गा> २२); विनय (गा 
२३-३७); ब्ेयाकृत्म (गा २८); स्वाध्याव (गान ३६); ध्यान (गा० ४०); ब्युत्सगं 


( १२] 


(गा० ४१-४५); तपसथा का फल (गा० ४६-५२); निर्जरा निरवद्य है (गा ४ 
निर्जेंरा और निर्जरा की करनो भिन्‍न-भिन्‍न है (५४-५६); उपसंहार (गा० ५७)। 
टिप्पणियाँ हा 
[ १--निर्जरा कैसे होती है ? पएृ० ६०८--उदय में आये हुए कर्मों के फला- 
नुभव से; कर्म-क्षय की कामना से विविध तप करने से; कर्म-क्षय की आकांक्षा बिना 
नाता प्रकार के कष्ट करने से; इहलोक-परलोक के लिए तप करते हुए; 
२--निर्ज रा, निर्जरा की करनी और उसकी प्रक्रिया पृ० ६२१; ३-- निर्जरा की शुद्ध 
करनी पृ० ६२४; ४--अनशन पृ०५ ६२६--ईत्वरिक अनशन; यावत्‌ कथिक अनशन: 
प्रत्याड्यान; ५--ऊनोदरिका पृ० ६३४--उपकरण अवमोदरिका : भक्तपान अवमोद- 
रिका : भाव अवमोदरिका; ६--शिक्षाचर्या तप पृ० ६४०; ७--रस-परित्याग १० 
६४५; ८प--काय-क्ठेश पृ० ६४८: ६-प्रतिसंछीनता पृ५. ६४१; १०--बाह्य और 
आध्यस्तर तप पृ० ६४४; ११--प्रायश्चित तप पृ० ६५६; १२--विनय तप पृ० 
६४६; -ज्ञान-विनय : दर्शत-विनय : चारित्र-विनय; १३--वेयावत्य पृ० ६६४; 
१४-स्वाध्याय तप पृ० ६६६7 १५४--ध्यान तपपृ० ६६८; १६--व्युत्सगं तप 
पृ० ६७१; १७---तप, संवर निर्जरा पृ० ६७३;--आत्म-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक 
की हुई तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती है; आत्म-शुद्धि के लिए 
इच्छापूर्वक तप किसके हो सकता है ? संवर॑ और नि्जरा का सम्बन्ध: तप 
की प्रहिमा; १८--निर्जरा और नि्जरा की करनी दोनों निरवद्य हैं पृ० ६६१ ] 


८-बंध पदार्थ पृ० ६६३-७३० 

बंच पदार्थ और उसका स्वरूप (दो० १-२); कर्म-प्रवेश के मार्ग : जीव-प्रदेश 
(दो० ४); बंध के हेतु (दो? ५); बंध से मुक्त होने का उपक्रम (दो? ६-८); बन्ध आठ 
कर्मो' का होता है (दो० ६); द्रव्य बन्च ओर भाव बनन्‍्च (गा० १-३) पृण्य-बन्ध 
और पाप-बन्ध का फल (गा० ४-५); कर्मों की सत्ता और उदय (गा० ६); बन्ष 
के चार भेद (गा०७-१२) कर्मो की स्थिति (गा० १३-१८); अनुभाग बन्ध 
(गा० १६-२१); प्रदेश बन्च और तालाब का दृष्टान्त (गा० २२-२६); मुक्ति 
की प्रक्रिया (गा० २७-२८); मुक्त जीव (गा० २९); रचना-स्थल व काल 
(गा० ३० ) ! 

टिप्पणियाँ 


[ १--बन्ध पदार्थ पृ० ७०६; २--बन्ध और जीव की परवशता पृ० ७०४; 
३--बंध और तालाब का टृष्टान्त पृ०७०६; ४--जीव-प्रदेश और कमजदेक्ष घृ० 


[१३ ] 


७०६; ५--बन्ब-हेतु पृ० ७१०; ६--आख्व, संवर, बन्च, तिर्जरा और मोक्ष पृ० 
७१४; ७--बन्ध पुदुगल की पर्याव है पृ० ७१५; ८-द्रव्य बन्ब और भाव बन्व 
पृ० ७१५; ६--बन्ब के चार भेद पृ० ७१६; १०--कर्मो की प्रकृतियां और उतकी 
स्थिति पृ० ७१६; ११--अनुभाववन्ध और कर्म फल पृ० ७२३; १२-प्रदेश बंध 
पृ० ७२६; १३--बन्‍्चन-मुक्ति पृ० ७२६ ] 
६--मोक्ष पदार्थ पृ० 8३१-७५७ 

नवाँ पदार्थ : मोक्ष (दो० १) मुक्त जीव के कुछ अभिवचन (दो० २-४); 
मोक्ष-सुख (गा० १-५); आठ गुणों की प्राप्ति (गा० ६); जीव सिद्ध कहाँ होता 
है ? (गा० ७); सिद्धों के आाठ गुण (गा० ८-१०) मोक्ष के अनन्त सुख (गा० 
११-१२); पिद्धों के पन्द्रह भेद (गा० १३-१६) सब सिद्धों की करनो और सुख 
समान हैं (गा० १७-१६); उपसंहार (गा० २०) । 

| टिप्पणियाँ 

(९-मोक्ष नवाँ पदार्थ है पृ० ७४०; २- मोक्ष के अभिवचन पृ० ७४४१; 
३--सिद्ध और उनके आठ गुण पृ० ७७२; ४-सांसारिक सुख ओर मोक्ष-सुखों 
की तुलना पृ० ४४७; ५- पन्द्रह प्रकार के सिद्ध पृ० ७५०; ६--मोक्ष-वरा्ग और 
सिद्धों की समानता पृ० ७५२ । 
१०--अीष-अजीष पृ -9५५-०६८ 

जोव अजीव का अज्ञान (दो० १-२); नौ पदार्थ दो कोटियों में समाते 
हैं (दो० ३-४); पदार्थों को पहचानने की कठिनाई (गा० १) सात पद्दार्थों का 
जीवाजीव मानता भिवध्यात्व है (गा०२); पुण्य, पाप, बन्ध तीनों अजीव हैं (गा? ३- 
४); आजव जीव है (गा ५-६); संवर जीव है (गा० ७-८); निज्ञरा जीव है (गा० 
६-१०); मोक्ष जीव है (गा ११-१२); पाँच जोब चार अजीव (गा? १३-१४) 
उपसंहार (गा० १६)। 

टिप्पणी 


नौ पदार्थ और जीव अजोव का प्रएन पृ० ७६४ 
परिशिष्टा पृ० ७६६ 


शुद्धि ओर वृद्धि 
१--पु० ३६ प्रथम भ्रनुच्छेद, द्वितीय पंक्ति 'तमदृष्टि, सममिथ्यादृष्टि' के स्थान में 
'मिथ्वात्वी, प्रकेवली' करें। 
२--१० ३६ द्वितीय प्रनुष्छेद 'मोहनीश' के स्थान में 'मोहनीय' करें। 
३--१० १५१ पा० टि० १ में “६” का प्रढ्ूु हटाव 
४--पु० १५१ पा०टि० २ में “६” का ध्रड्ढ हटावे 
५--यु० २०३ प्रंतिम श्नुच्छेव, द्वितीय पंक्ति 'काय योग' के स्थान में 'वचन योग 
करें | 
६--पु० २१८ प्रथम पंक्ति 'अ' के स्थान में “पर्थ' करें। 
७--पु० २२१ चतुर्थ प॑क्ति 'परजूण' के स्थान में 'परज्रण” करें। 
८--१० २२१ षष्ट पंक्ति 'जूण' के स्थान में 'ज्रण' करें। 
€--पु० २६१ गा० € द्वितीय पंकित में 'तुनने' के बाद 'प्रादि' बैठावें । 
१०--१० २६५ गा० र३-५ पंचम पंक्ति में 'उपशम' के स्थान में 'क्षयोपशम कर। 
११-१० २६५ गा० २६ द्वितीय पंक्ति में 'उस्कृष्ट' के बाद 'प्रत्याख्यान भौर उससे 
कुछ कम जोड़े । 
१२--पुृ० ३२६ पंजित ५ 'मोगान्तराय' के बाद “उपमोगान्तराय' धौर जौ़ें। 
१२--पु० ४२१ गा० € पंक्ति तीसरी में ४, हटा दें । 
१४--पृ० ४६७ गा० २६ में 'म्यारहवें, बारहवें तथा तेरहवें' के स्थान में 'बारहवें, 
तेरहवें तथा भौदहदें' करें। 
१४--१० ५५५ गा० १३ दूसरी पंवित में 'प्रज्ञान' के स्थान में "ज्ञान! करें। 
१६--१० ५७२ प्रन्तिम पंकित 'पद्ु' के स्थान में 'पुरुष' कर । 
१७--पु० ६०५ गा० ५० प्रथम पंक्ति में 'प्लौर समदष्टि श्ावक' के स्थान में 
अ्रावक और सम्यक्‌ दृष्टि' करें 
१८--पृ० ६११ बन्तिम पंकित में 'के' के बाद "नहीं शब्य जोड़ें । 


नव पदार्थ 


:१: 
जीव पदारथ 
दुहा 


१-नमूं वीर सासण धणी, गणघर गोतम सांम। 
तारण तिरण पुरषां तणां, लीजे नित प्रत नांम॥ 


२-त्यां जीवादिक नव पदारथ तणो, निरणो कीयो भांत भांत। 
त्यांनें हलुक्मी जीव ओलले, प्री मन री खांत॥ 


३--जीव अजीव ओलख्यां विनां, मिदे नहीं मन रो भर्म। 
समकत आयां विण जीव नें, रूके नहीं आवतां कर्म॥ 


४--नव ही पदारथ जू जूआ, जथातथ सरदे जीव। 
ते निश्चे समदिष्टी जोवड़ा, त्यां दीधी मुगत रो नींव ॥ 


५--हिवे नव ही पदारथ ओलखायवा, जूआ जूआ कहूं छुं भेद ! 
पहिलां ओलखाऊं जीव नें, ते सुणनो आंण उमेद॥ 


ढाल : ९ 
[ बिना रा भाव छण झण गुंजे ] 
१--सासतो जोव दरब सालल्‍्यात, कदे घटे नहीं तिलप्रात। 
तिणरा असंख्यात प्रदेस, घटे बंधे नहीं लवलेस॥ 


:१: 
जीव पदा्थ 
दोहा 


१--जिन-शासन के अधिपति श्री वीर प्रभ' को नमस्कार 
करता हूँ सथा गणघर गौतम" स्वामी को भी । इन 
तरण-तारण पुरुषों का प्रति दिन हमरण करना चाहिए | 


२--- इन पुरुषों ने भिक्ष-भिनन प्रकार से जीव आदि नव 
पदाथो* का स्वरूप-निरूपण किया है। हलकर्सी जीव 
इन नव पदार्थों की पूरे मनोयोग पूंक ओछख (पहचान) 
करते हैं । 

३--जीव-अजीव की ओलख (पहचान) हुए बिना मन का अ्रम 
नहीं मिटता; समकित (सम्थकत्न)* आए बिना जीव के 
नये कर्मा का संचार नहीं रुकता । 

४- जो प्राणी नव ही पदायों में से प्रत्येक में यथातथ्य 
श्रद्धा रखते है, वे निश्चय ही समद्ृष्टि जीव हैं और 
उन्होंने मुक्ति की नींव डाल दी । 

५--अब नव ही पदार्थ की पहचान के लिये उनके भिन्‍न-भिन्‍न 
स्वरूप बतलाता हूँ। पहले जीव पदार्थ/ की पहचान 
कराता हूँ । सहर्ष छनना । 


ढाल ; १ 


१---जीव व्रज्य प्रत्यक्ष शाश्वत है। उसकी अनन्त संख्या 
कभी घटती नहीं। यह असंख्यात प्रदेशी है। इसके 
असंख्यात प्रदेशों में तिलमात्र---लेशसात्र भी घट-बढ़ 
नहीं होती । 


भ्रादि मद्भल 


न पदाण फ्रौर 
सम्यकत्व 


द्रव्य जीव : भाव 
जीव 


नव पदार्थ 


२--तिणसंं दरबे कह्यो जीव एक, भाव जीव रा भेद अनेक। 
तिणरो बहोत कह्मों विसतार, ते बुधवंत जाणे विचार ॥ 


३--भगोती बीसमां सतक मांय, बोजे उदेशे कह्यो जिणराय | 
जीव रा तेवीस नांम, गुण निपन कह्मा छे तांम॥ 


४--जीवे** ति वा जीव रो नांम, आउखा नें बले जीवे ताम। 
ओ तो भावे जीव संसारी, तिणनें बुधवंत लीजो विचारी ॥ 


प--जीवत्यथिकाय* जीव रो नांम, देह धरे छे तेह भणी आंम। 
प्रदेसां रा समूह ते काय, पुदगल रा समूह भेले छे ताय॥ 


६--सास उसास लेवे छे तांप, तिणसूं पाणेः ति वा जीव रो नांप। 
भूए "ति वा कह्मो इण न्याय, सदा छे तिहुँ काल रे मांव॥ 


७-सत्ते" ति वा कह्यो इण न्याय, सुभामुभ पोते छे. ताथय। 
विन्न्‌ू' तिवा विषे रो जांण, सबदादिक लीया सर्व पिछांण ॥ 


८-वेया" ति वा जीव रो नांम, सुख दुख वेदे छे ठांम ठांम। 
ते तो चेतन सहूप छे जीव, पुदगल रो सवादी तदीव ॥ 


६--चेया* ति वा जोत्र रो नांम, पुदगल नी रचणा करे तांम। 
बविवध प्रकारे रचे रूप, ते तो भूंडा ने भला अनूप ॥ 


# ये अछू क्रमदा: जीव के २३ नामों के मूचक हैं । 


जीय पदार्थ 


9-- (सर्व जीव असंख्यात प्रदेशों के अखगढ समुवाय हैं |, हसीले 
व॒ण्यत: जीव एक कहा गया है। भाव जीव के अनेक 
भेद हैं | भगवान ने जीव का बहुत विस्तृत वर्णन किया है । 
बुत्िमान विचार कर वृष्य जीव और भाव जीव ' को जान 
छेते हैं । 

३--भरगवती सूत्र के बीसवें शतक के द्वितीय उद्देशक में जिन 
भगवान ने जीव के गुणानुरूष २३ नाम” बतलाये हैं, जो 
निम्न प्रकार हैं । 


४--जीव : जीव का यह नाम आयु-बल होने तथा ( तीनों 
काल में सदा ) जीवित रहने से हैं। यह संसारी जीव -- 
भाव जीव हैं। बुद्धिमान घिचार कर देखें । 


५--जीवाल्तिकाय : जीव का यह नाम देह घारण करने से 
हैं। प्रदेशों के समुह को काय कह्दत हैं । देह पुदूगल- 
प्रदेशों का समूह हैं । उसे यह धारण करता है । 

६---.प्राण : जीव का यह नाम श्वासोश्वास लेने क कारण है | 
भूत : इसे भूत इसलिये कहा गया है कि यह तीनों काल 
में विद्यमान रहता हैं । 

७ - सत्व : छखद ही शुभाशुभ का कारण हैं, इसलिये जीव 
सच्त्च हैं । 
विज्ञ : इन्त्रियों के शब्दादि विषयों का अनुभव करने 
वाला-- जानने वाला होने से विश्ञ है । 

८<--वेद्‌ : छख दुःख का धेदक-- भोगने वाऊछा होने से जीव 
वेदक है। जीव ठौर-ठौर छख-तुःस्व का अनुभव करता है । 
यह जीव चेतन है और सदा पुदूगल का ल्वादी है। 

€--चेता : जीव पुद्ूगलों की रचना ( हनका थय करता है )। 
पुद्गलों का चय कर वह विविध प्रकार के अच्छे-बुरे रूप 
घारण करता है | इससे जीव का नाम चेता है| 


जीव के तेईस 
ताम : 


१-जीव 


२-जीवास्तिकाग 


३-श्राण 
४-भूष 


2 -सत्त्व 


६-विज्ञ 


७-वेद 


- ८-चेता 


सब पदार्थ 


१०--जेया' तिवा नांम श्रीकार, कर्म रिप्‌ नों जीपणहार। 
तिणरो पराकम सकत अतंत, थोडा में करे करमां रो अन्त ॥ 


११--आया' "ति वा नाम इण न्याय, सर्व लोक फरस्यो छी ताय। 
जन्म मरण कीया ठांम ठांम, कठे पाम्यो नहीं आरांम ॥ 


१२--रंगणे” ' तिवा नाम मदमातो, राग धेष रूप रंग रातो। 


तिण सं रहे छे मोह मतवालो, आत्मा नें लगावे कालो॥ 


१३--हिंडुए** ति वा जीव रो नांम, चिहूं गति मांहें हींड्यो छे ताम। 
कर्म हिलोलें ठांम ठांम, कठे पाम्यो नहीं विसराम ॥ 


१४--पोग्गले' ?ति वा जोव रो नांम, पुदगल ले ले मेल्या ठांम ठांम । 
पुदगल मांहें रचे रह्मो जीव, तिणसूं लागी संसार री नींव ॥ 


१५--माणवे*” ति वा जीव रो नांम, नवो नहीं सासतो छे तांम। 
तिणरी परजा तो पलटे जाय, द्रव्यतो ज्यूं रो ज्यं रहे ताय॥ 


१६--कत्ता" ” ति वा जीव रो नांम, करमां रो करता छो तांम। 
तिणस्‌ं तिणनें कह्मो छे आश्रव, तिणसूं लागे छ पुदगल दरब॥ 


१७--विकत्ता" ९ ति वा नाम इण न्याय, करमां नें विधणे छे ताय। 
आ निरजरा री करणी अमांम, जीव उजलो छे निरजरा तांम ॥ 


जीव पदार्थ 


१०--जेता : कर्म रूपी शत्रुओं को जीतने बाला होने से 
जीव का यह उत्तम जेता नाम है; जीव का पराक्रम--उठसकी 
शक्ति (वीर्य) अनन्त है जिससे अल्प में ही वह कर्मों का 
अन्त ला सकता है । 

११--भात्सा : यह नाम इसलिये है कि जीव ने जगह-जगह 
जन्म-मरण किया है। (नाना जन्सान्तर करते हुए ) इसने 
सर्व लोक का स्परश किया है। किसी भी जगह इते 
विध्ाम नहीं मिला । 

१२--रंगण : जीव राग द्वंष रूपी रंग में रंगा रहता है और मोह 
में मतबवाला रहकर आत्मा को कर्ूंकिंस करता हैं, इससे 
इसका नाम रंगण है । 

१३--हिंहुक : कर्म रूपी कूलने में बेठकर जीव चारों गतियों में 
भूलता रहा है । कहीं भी विश्राम नहीं पाता। इससे जीव 


का नाम हिड॒क है । 
१४--पुदूगल : पुद्गलों को ( आत्म-प्रदेशों में ) जगह-जगह 


एकत्रित कर रखने ले जीव का नाम प्रुदूगल है। पुदूगल में 
लिस रहने से ही संसार की नींव लगी है । 

१५४--मानव : जीव कोई नया नहीं परन्तु शाब्वत है इसलिये 
उसका नाम मानव है। जीव की पर्याय पलट जाती है 
परन्तु त्रव्य से वह वसे-का-बेसा रहता है। 


१६--कर्शा : कमों का कश्ों--उपार्जन करने वाला होने से जीव 
का नाम कर्ता है। कर्मा का कर्ता होने से ही जीव को 
आखव कहा गया है। हस करत स्व के कारण ही जीव के 
घुदूगल व्॒ब्य छगता रहता है। 

१७--विकर्सा : कर्मो को विखेरता है इसलिये बिकर्ता नाम हे । 
यह कर्म विलेरना ही निर्जरा की करमी है। जीव का (अंश 
रूप ) उज्ज्वल होना निजरा है। 


- -€-जेता 


१०-ग्रात्मा 


११-रंगण 


१२-हिंडुक 


१३-पुदुगल 


१४-मानव 


१५-कर्त्ता 


१६-विकर्त्ता 


नव पदार्थ 


१८--जए*» ति वा नांम तणो विचार, अति हि गमन तणो करणहार । 
एक समे लोकान्त लग जाय, एहवी सकत सभाविक पाय॥ 


१६-जंतु** ति वा जीव रो नांम, जन्म पाम्यो छे ठांम ठांम। 
चोरासी लख जोनि रे पमांहि, उपज्यो ने निसर गयो ताहि ॥ 


२०--जोणी* * ति वा जीव कहिवाय, पर नो उत्पादक इण नन्‍्याय। 
घट पट आदि वस्त अनेक, उपजाबे निज सुविवेक ॥ 


२९--सयंभ्‌* " ति वा जीव रो नाम, किण हि निपजायो नहीं ताम। 
ते तो छे द्रव्य जीव सभावे, ते तो कदे नहीं विललावे॥ 


२२--पसरीरी" " तिवानांम एह, सरीर रे अंतर तेह। 
सरीर पाछें नांम धरायो, कालो गोरादिक नांप कहायो॥ 


२३---नायए* * ति वा ते कर्मां रो नायक, निज सुख दुख रो छे दायक । 
तथा न्याय तणो करणहार, ते तो बोले छे वचन विचार ॥॥ 


२४--अन्तरप्पा" १ ते जीव रो नांम, सर्व सरीर व्यापे रह्यो तांम। 
लोलीभृत छे. पुदगल मांहि, निज सरूप दबे रष्यो त्यांही ॥ 


२५४--द्रव्य तो जीब सासतो एक, तिणरा भाव कह्या छे अनेक । 
भाव ते लखण गुण परज्याय, ते तो भावे जीव छै ताथ ॥ 


२६--भाव तो पांच श्री जिण भाख्या, त्यांर सभाव जूजआ दाख्या। 
उद्दें उपसम नें खायक पिछांणो, खय उपसम परिणांमिक जांणों॥ 


जीब पदार्थ 


१८--जगत्‌ : जीव में एक समय में लोकान्स तक जाने की 
स्वाभाविक शक्ति पायी जाती है। इस प्रकार अत्यन्त 
शीघ्र गति से गमनन करने वाला होने से जीव को “जगत! 
कहा गया है । 

१€--जंतु : जीव जगह-जगह जन्‍्मा है । चौरासी लाख योनियों 
में बह उत्पन्न हुआ और वहां से निकला है। इसलिए 
इसका नाम जंतु हैं । 

२:--योनि : जीव अन्य वस्तुओं का उत्पादक हैँ। अपने 


वृद्धि-कौशल से वह घट, पट आदि अनेक वस्तुओं की 
रचना करता है । इससे “योनि! कहलाता है । 
२१--स्व्यंभूत : जीव किसी का उत्पन्न क्या हुआ नहीं है । 
इसी से इसका नाम स्व्रयंभृत है । जीव स्वाभाविक द्रव्य 
है । वह कभी विलय को प्राप्त नहीं होता । 
२०२--सशरीरी : शरीर में रहने से जीव का नाम सशरीरी है । 
काले, गोरे आदि की संज्ञा शरीर को छेकर ही है । 


२३३--नायक : कर्मो' का नायक होने स--अपने खुख-दुःख का 
स्त्रयं उत्तरदायी होने से जीव का नाम नायक ह | जीव 
न्याय का करने वाला हैं, विचार कर बात थोलने 
बाला है । 

१ ४--अन्सरात्मा : समस्त शरीर में व्याप्त रहने से जीव अन्तरात्मा 
कहलाता है। जीव पुदगलों में छोलीभमूत--ल्पि है 
जिससे उसका ( असछी ) स्त्ररूप दब रहा है । 

२५--दरव्य जीव शाश्वत और एक है । भगवान ने उसके भाव 
अनेक कहे हैं । लक्षण, गुण और पर्याय भाव कहलाते हैं। 
डीव के लक्षण, गुण और पर्याय भाव जीच हैं: । 


२१६--ओदमिक, आओपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशलिक और 


पारिणामिक--६स तरद् जिन भगवान ने पांच भाव 
बतकाये हैं | इनके स्वभाव अलग-अलग कहे हैं । 


१७-जगत्‌ 


१८-जन्तु 


१६-योनि 


२७० नस्वयंमृत 


२१-सशरीरी 


२२-नायक 


२३- अ्रन्तरात्मा 


लक्षण, गुण, पर्याय 
भाव जीव 


पाँच भावों का 
वर्णन 
(२६-३४ ) 


१ ० 


नव पदार्थ 
२७--उदें तो आठ कर्म अजीब, त्यांरा उदां सूं नीपना जीव । 


ते उदय भाव जीव छें तांम, त्यांरा अनेक जूआ जूआ नांम ॥ 


२८--उपसम तो मोहणी कर्म एक, जब नीपजें गुण अनेक । 
ते उपसम भाव जीव छें तांम,त्यांरा पिण छे जूआ जुआनांम ॥ 


२९--खय तो हुवें छे आठ कर्म, जब खायक गुण नीपजें परम। 
ते खायक गुण छें भाव जीव, ते उजला रहें सदा सदीव ॥ 


३०--बे आवरणी नें मोहणी अंतराय, ए च्यारूं कम॑ खयउपसम थाय । 
जब नीपजे खबउपसम भाव चोखो, ते पिण छे भाव जोव निरदोपों ॥ 


३१--जीव परिणमें जिण जिण भाव मांहि, ते सगला छे न्यारा - ताहि। 
पिण परिणांमीक सारा छें तांम, जेहवा तेहवा परिणांमीक नांम ॥ 


३२--कम उदें सूं उदे भाव होय, ते तो भाव जीव छे सोय | 
कर्म उपसमीयां उपसम भाव, ते उपसम भाव जीव इण न्‍्याव॥ 


३३-कर्म खय सूं खायक भाव होय, ते पिण भाव जीव छे सोय । 
कर्म खें उपसम सूं खें उपसम भाव, ते पिण छे भाव जीव इण न्याव॥ 


३४--ओ च्यारूं इ भाव छें परिणांमीक, ओ पिण भाव जीव छी ठीक | 
ओर जीव अजीव अनेक, परिणांमीक बिना नहीं एक ॥ 


जीब पवार्थ 


२३७--डदय तो आठ अजीब कर्मो' का होता है। कर्मा' के डदय 
से निष्पन्न जीव 'उद्य-भाव जीव! हैं, जिनके अनेक 
सभिन्‍न-सिन्‍न नास हैं । 


२ ८-- उपशम एक सोहनीय कर्म का होता है। इसके उपशम से 
अनेक गुण उत्पन्न होत हैं, जो 'उपशस-भाव जीव' है । 
इनके भी मिन्‍न-मिन्‍न नाम हैं । 


२ €-- क्षय भाठ ही कमा का होता है । कर्म-क्षय से परम क्षायक 
गुण उत्पन्न होते है, जो “क्षायक-भाव जीव! हैं। मरे 
सदा उज्ज्वल रहते है । 

३०--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय इन 


चार कर्मों का क्षयोपशम होता है, जिससे शुभ क्षयोपशम 
भाव उत्पन्न होता है । यह भी निर्दोष भाव जीव हैं । 


३ १--जीब जिन-जिन भावरों में परिणमन करता है, थे सब मिन्‍न- 
भिन्‍न हैं। परन्तु वे सभी पारिणामिक है। परिणाम के 
अनुसार अलग-अलग नाम है । 


२३०--कर्म के उदय स उदय-भाव होता हैं, जो भाव जीव हैं । 
कम के उपशम से उपशम-भाव होता हैं । वह भी भाव 
जीव है । 


३२-. कर्म-क्षय से क्षायक भाव और कर्म-क्षयोपशम से 
अयोपशस भाव होता है। ये दोनों भी भाव जीव हैं । 


३४--उपयुक्त (उदय, उपशम, क्षायक्र ओर क्षयोपशम) चारों - 


भाव पारिणामिक हैं; पारिणामिक भाव भी भाव जीव है । 
जीव या अजीब अनेक है पर उनमें से एक भी पारिणामिक 
भाव से रहित नहीं है । 


११ 


प्राँच भावों से जीव 
के क्‍या होता है ? 
(२७-३१) 


पाँच भाव कंसे 
होते हैं ? 
(३२-३४) 


१२ 


नव पदार्थ 
३४--ए पांचूंइ भाव नें भाव जीव जांणो, त्यांनें रूडी रीत पिछांणो। 
उपजे नें बिले होय जाय, ते भावे जीव तो छे इण न्याय ॥ 


३६--कर्म संजोग विजोग सूं तेह, भावे जीव नीपनो छे एह। 
च्यार भाव तो निशने फिर जाय, खायक भावे फिर नहीं ताय ॥ 


३७--द्रव्य तो सासतो छे ताहि, ते तो तीनोइ काल रे मांहि । 
ते तो बिले कदे नहीं होय, द्रव्य तो ज्यूं रो ज्यूं रहसी सोय ॥ 


रेष--ते तो छोंद्यो कदे न छेद्वावे, भेद्यो पिण कदे नहीं भेदावे। 
जालयो पिण जले नांहि, बाल्यो पिण न बले अगन मांहि ॥ 


३६--काट्यो पिण कटे नहीं कांड, गाले तो पिण गले नांहि। 
बांटधो पिण नहीं ब्टाय, घसे तो पिण नहीं घसाय ॥ 


४०-८्रव्य असंख्यात प्रदेसी जीव, नित रो नित रहसी सदीव | 
ते मासख्यो पिण भरे नांहि, वले घटे बंधे नहीं कांइ॥। 


४१-द्रव्य तो असंख्यात प्रदेसी, ते तो सदा ज्यूं रा ज्यूं रहसी। 
एक प्रदेस पिण घटे नांहिं, तीनूंइ काल रे मांहि॥ 


४२--खंडायो पिण न छडे लिगार, नित सदा रहे एक धार। 
एहवो छे द्रव्य जीव अखंड, अखी थको रहे इण मंड॥ 


जीव पदाथ 


३४--हन पाँचों ही भाषों को भाव जीव जानो । इनको अच्छी 
तरह पहचानो । जो उत्पन्त होते हैं और विलीन दो 
जाते हैं, वे भाव जीघ हैं । 

३६--ये भाव जीव कर्मो' के संयोग-वियोग से उत्पन्न होते 
हैं। चार भाव तो होकर निश्चय ही फिर जाते हैं। 
क्षायक भाव होकर नहीं फिरता” । 


३७--द्वव्य जीव शाण्वत है। वह तीनों काल में होता है | 
उसका कभी विलय--नाश नहीं होता । वह द्रव्य 
रूप में सदा ज्यों-का-त्यों रहता है । 


३८--वह छेदन करने पर नहीं छिदता--( अच्छेद्य है ), भवन 
करने पर नहीं लिदता--( अभेश्व हैं), और न जलाने 
पर--अप्नि में डालने पर--जलता ही हैं । 


६ ६--यह काटने पर नहीं कटठता, गलाने पर नहीं गलता, 
बांटने पर नहीं बंटता और न घिसने पर घिसता है । 


४०--जीव असर्यात प्रदशी द्ज्य है । वह सदा नित्य रहता 
हैं। वह सारने पर नहीं मरता, और न थोड़ा भी 
घटता-बढ़ता है । 

४१--जीव प्रब्य असंख्यात प्रदेशी है । उसके प्रदेश सदा ज्यों- 
के-त्यों-- असंख्यात ही रहेंगे। तीनों ही काल में इसका 
एक प्रदेश भी न्‍्यून नहीं हो सकता। 

४२---खराड करने पर इसके खण्ड नहीं हो सकते, यह सदा 


एक धार रहता है । यह व्ृज्य जीव ऐसा ही अखणड पदार्थ 
है और अनादि काल से एसा चला आ रहा है! *। 


३ 


भाव-जीवों का 
स्वभाव 


बे कंसे उत्पन्न 


होते हैं ? 


द्रव्य जीव का 
स्वरूप 
(३७-४२) 


शर्ट 


नत्र पदाथ 
४३-८्रव्य रा भाव अनेक छें ताय, ते तो लखण गुण परजाब | 


भाव लखण गुण परजाय, ए च्यारूं भाव जीव छें ताय॥ 


४४--ए च्याहूं भला नें भूंडा होय, एक धारा न रहे कोय। 
केइ खायक भाव रहसी एक धार, नीपना पछे न घटें लिगार ॥ 


४५--दरबे जीव सासतो जाणो, तिण में संका मूल म॑ आंणो | 
भगोती सातमा सतक रे मांय, दूजे उदेते कह्यो जिणराय ॥ 


४६--भावे जोव असासतो जांणो, तिण में पिण संका मूल म आंणो। 
ए पिण सातमां सतक रे मांय, दूजे उदेसे कह्यो जिणराय॥ 


४७>-जेती जीव तणी परजाय, असासती कही जिणराय | 
तिण नें निरचे भावे जोब जांणो, तिणनें हडी रीत पिछाणो ॥ 


४८--कर्मा रो करता जीव छे ताबो, तिण सूं आश्रव नांम धरायो। 
ते आश्रव छे भाव जीव, कर्म लागे ते पुदगल अजीव॥ 


४६-- कर्म रोके छे जीव ताह्यो, तिण गुण सं संवर कहायो। 
संवर गुण छै भाव जीव, रूकीया छें कर्म पुदगल अजीव ॥ 


५०--कर्म तुर्टां जीव उनल थाय, तिणनें निरजरा कही जिणराब। 
ते निरजरा छे भाव जीव, तुटें ते कर्म पुदगल अजीब ॥ 


जीब पदार्थ 


४३--उन्य के अनेक भाव हैं जेसे लक्षण, गुण और पर्याय । भाव, 
लक्षण, गुण और पयाय ये चारों माव जीव हैं । 


४४--ये चारों अच्छे-बरे होते हैं। ये एक धार--एक-से नहीं 
रहते । कई क्षायक भाव एक धार रहते हैं, उत्पन्न होने 
पर फिर नहीं घटत' ' । 


४४--द्रत्य की अपेक्षा स जीव को शाश्वत जानो । ऐसा भगवान 
ने भगवती सूत्र के सातघें शतक के द्वितीय उद्देशक में कहा 
है। इसमें ज़रा भी शह्ला मत करो । 


४६--भाव की अपेक्षा से जीव को अशाक्वत जानो। ऐसा 
भगवान ने भगवती सूत्र के सातत्रं शतक के द्वितीय उद्देशक 
में कहा है । इसमें भी जरा भी शक्वा मत करों | 


४७--जीव की जितनी पर्यायें हैं, उन सबको भगवान ने 
अशाश्वत कहा हैं। इनको निश्चय ही भाव जीव समको 
और भलीभांति पहचानो* * । 


४८--जीव कर्मों का कर्सा है, इसीलिए आध्रव कहलाता है | 
भाश्रव भाव जीव हैं तथा जो कर्म जीव के लगते हैं, वे 
अजीब पुदगल हैं। 


४६-- जीव कर्मो' को रोकता है. इस गुण के कारण संबर 
कहलाता है । संवर गुण भाव जीव है तथा जो कर्म 
शकते हैं थे अजीव पुद्गल हैं । 

४०--कर्मो के टूटने पर जीव (अंश रूप से ) उज्ज्यल 
होता है । ज्ञिन भगवान ने हसे निजंरा कहा है। निर्जरा 
भाव जीव है और जो कर्म टूटते हैं ये अजीब 
पुदूगछ हैं । 


१४ 


द्रव्य जीव क नक्षण 
ग्रादि सब माव 
जीव हैं 
क्षायक भाव 
स्थिर भाव 


जीव शाहवत व 
अशादवत कंसे ? 
(४५-४६) 


सर्व पर्यायें--- 


भाव जोब 


ग्राश्वव भाव जीव 


संबर भाव जीव 


निर्जरा भाव जीव 


१्द 


नव पदार्थ 


५१--समस्त कर्मों सूं जीव मूकायो, तिण सं तो जीव मोख कहायो। 
मोख ते पिण छे भाव जीव, मूकीया गया वर्म अजीव ॥ 


५२--सबदादिक काम नें भोग, तेहनो करे संजोग। 
ते तो आश्रव छ भाव जीव, तिण सूं लागे छें कर्म अजीब ॥ 


५३-- सबदादिक काम नें भोग, त्यांनें त्यागे ने पांडे विजोग। 
ते तो संवर छे भाव जीव, तिण सूं रूकीया छें कर्म अजीव ॥ 


५४-- निरजरा नें निरजरा री करणी, ओ दोनूंद जीव नें आदरणी। 


ओ दोनूं छें भाव जीव, तूटां नें तूटें कर्म अजोब॥ 


५५- कांम भोग सूं पामें आरामो, ते संसार थवी जीव स्हांमो। 
ते तो आश्रव छे भाव जीव, तिण सं लागें छें बर्म अजीव ॥ 


््् 


५६-काम भोग थकी नेह तूटो, ते संसार थकी छे अफूटो। 
ते संवर निरजरा भाव जीव, जब रुकें तूटें कर्म अजीव ॥ 


५७--सावद्य करणी सर्व अकार्य, अं तो साला छे किरतब अनाय॑। 
ते सगलाइ छें भाव जीव, त्यांसूं लागे छें कर्म अजीव ॥ 


५८--जिण आगमन्या पाले छे रूडी रीत, ते पिण भाव जीव सुवनीत | 
जिण आगन्या लोपे चाले क्रीत, ते तो छे भाव जीव अनीत॥ 


जीव पदार्थ 


५१-- जीव का समस्त कर्मो' से मुक्त हो जाना ही उसका मोक्ष 
कहलाता है। मोक्ष भी भाव जीव है। जीव का 
जिन कमों से छुटकारा हुआ वे अजीष पुद्गछ हैं। 


४०--शब्दादिक कामभोगों का जो संयोग करता है, वह आश्रव 
भाव जीव है। इससे जो कर्म आकर लगते हैं, वे 
अजीब हैं । 

५३---शब्दादिक कामभोगों को त्याग कर उन्हें अलग करना 
यह संयर भाव जीव हैं। इससे अजीव कर्मों का 
प्रवेश रुकता है। 


५४ --निर्जरा और निर्जरा की करनी, जो दोनों ही जीव द्वारा 
आदरणीय हैं, भाव जीव हैं। क्षय अजीव कर्मो का 
हुआ या होता है । 

५४५- जो जीव कामभोगों में छसख्ानुभव करता है, वहद्द संसार 
के सम्मुख है । वह आश्रव भाव जीव है । उससे अजीव 
कर्म छगते हैं | 

५४६--कामभोगों से जिसका स्नेह टूट गया, वह संसार से 
विमुख है । यह संवर ब्लैर निजरा भाव जीव है। संवर 
और निर्जरा से अजीष कर्म क्रमशः रकते और ट्टते हैं। ? । 

५७--सर्च साध कार्य अकृत्य हें--अनार्य कत्तव्य हैं। रे 
सब भाव जीव हैं। इनसे अजीव कर्म आते और 
छगते हैं। 

४८--ओ जिन-आज्ञा का अच्छी तरह से पालन करता है, वह 


उविनीत भाव जीव है और जो जिन-आज्ञा का उल्लंघन 
कर कुराह पर चलता है, वह अनीतिवाय भाव जीव है" " | 


(७ 


मोक्ष भाव जीव 


ग्राक्षन, संवर, 
निर्जरा-- इन भाव 
जीवों का स्वरूप 
(५२-५४) 


संसार की झोर 

जीव की सम्मुखता 
व विमुखता 
(५५-५६) 


सर्व सावध कार्य- 


भाव जीव 


सुवितीत भ्विनोत 
भाव जीव 


१८ नव पदाथ 


५६--सूरवीरा संसार रे मांहीं, किणय डराया डरें नांहीं। 


ते पिण छें भाव जीव संसारी, ते तो हुबो अनंती वारी ॥ 


६०--सावा सूरवीर साख्यात, ते तो कर्म काटे दिन रात। 
ते पिण छे भाव जीव चोषो, दिन दिन नेडी करे छे मोषो॥ 


६१--कहि कह्ि नें कितोएक केहूं, द्वव्ये नें भाव जीव छें बेहूं। 
यांनें रुडी रीत पिछांणो, छे ज्यूं रा ज्यं हीया मांहें जांणों ॥ 


६२--द्रव्य भाव ओलखावणी ताम, जेड कीधी श्रीदुवारे मुठांम। 
समत अठारे पचावनों वरस, चेत विद तिथ तेरस ॥ 


पाठान्तर : 
घृ० ८ ढाल कारिका २१: 'सयंभ्‌ तिथवा! के बाद 'छे! और है। 


जीब पदार्थ श्ट्टू 


४६--संसार में थे श्रवीर कइइछाते हैं जो किसी के ढराये नहीं लौकिक प्रोर 
डरते । थे भी संसारी भाव जीव हैं। प्राणी अनन्त धार आ्राष्यात्मिक 
ऐसा वीर दुआ है। भाव जीव 


६ ०--सच्चे शूरबीर वे हैं जो दिन-रात कर्मो को काठते हैं। वे 
शुभ भाव जीव हैं। वे दिन-प्रति-दिन मोक्ष को नजदीक 
कर रहे हूँ १०५] 


६ (--मैं कह कर कितना कह सकता हूँ। द्रष्य जीव और भाव उपसंहार 
जीव दोनों को अच्छी तरह पहचानो और हृदय में 
यथातथ्य रूप से जानो । 

६२--द्ब्य और भाव जीव को अवलक्षित कराने वाली यह 
जोड़ श्रीजीद्वार में सं० १८४४ की चेत बदी १३ के दिन 
सम्पूर्ण की है । 


टिप्पणियाँ 


१--चीर प्रभु : 

वीर प्रभु शर्थात्‌ तीर्थड्डर महावीर | श्रापका जन्म 'नाय'-'ज्ञात' नामक क्षत्रिय 
राजवंद में हुआ था। आप काइयप गोत्रीय थे। श्रापके पिता का नाम राजा 
सिद्धार्थ था। श्रापका जन्म वंशाली नगरी के राजा चेटक की बहिन वाशिष्ठ गोत्री 
त्रिशला वेवी की कुक्षि से हुआ था। जेनियों की मान्यता है कि महावीर पहले 
ऋषभदत्त ब्राह्मण के घर देवानन्दा ब्राह्मणी की कोख में श्रवतरित हुए थे, परन्तु एक 
देव विदेष ने बाद में उन्हें त्रिशला देवी की कुशि में घर दिया था। झापका जन्म 
बंशाली नगरी के क्षत्रिय कुण्डपुर सन्निवेश में, जो कि ब्राह्मण कुण्डपुर के उत्तर की श्र 
पड़ता था, चंत्र झुका त्रयोदशी को हुआ था। जब से आझ्ाप त्रिद्दला देवी की 
कुक्षि में आये तब से कुल में धन-धान्य, सोने-चांँदी श्रादि की विशेष वृद्धि होने 
से माता-पिता ने आपका नाम वर्दधमान रक्खा। आपके चाचा का नाम सुपाष्ट, 
ज्येष्ठ भाई का नाम नन्दियद्धंन और बड़ी बहिन का नाम सुदर्शना था । आपकी भार्या 
का नाम यशोदा था, जो कौंडिन्य गोत्री थी । आपके एक पुत्री हुई थी, जिसका नाम 
प्रियदर्शना था । एक दौहित्री भी थी जिसका नाम यशोमती था । 

महावीर के माता-पिता पाईर्वनाथ भगवान की परम्परा के श्रमणों के श्रद्धाल 
श्रावक थे। उन्होंने बहुत वर्षों तक श्रमणोपाशक धर्म का पालन कर प्रन्त में संललेखना 
कर देह-त्याग किया था । 

माता-पिता के दिवंगत होने के बाद महावीर ने दीक्षा लेने का विचार किया, 
परन्तु बड़े भाई नन्दिवद्धन के प्राज्ञा न देने और उनके भ्राग्रह से वे दो वर्षों तक और 
गहस्थाश्रम में रहे । बाद में ३० वर्ष की पूर्ण यौवनावस्था में उन्होंने दीक्षा ग्रहण की । 
झापकी दीक्षा विजय मुहूर्त में, उत्तरा फाल्गुनी नक्षत्र के योग में, मार्ग शीर्ष बदी १० के दिन 
क्षत्रिय कुण्डपुर सन्निवेश के बाहर ज्ञातृवंशी क्षत्रियों के बनलण्ड उद्यान में हुईै। महावीर 
ने सर्व अलंकार उतार डाले तथा दायें हाथ से दाई' भौर बाय हाथ से बाई शोर के 
कैशों की पंचमुष्टि लोंच की भर्थात्‌ श्रपने हाथ से अपने सर्व केश उल्लाड़ डाले। फिर 
पुर्वाभिमुख हो सिद्धों को नमस्कार कर ब्रत ग्रहण किया--“'ैं सर्व सावद्य कार्यों का 


जीव पदार्थ २९ 


त्याग करता हूँ । भ्रव से मैं कोई भी पाप नहीं करूँगा ।” इस प्रकार भगवान ने 
यावज्जीबन के लिये उत्तम सामायिक चारित्र-साधु-जीवन प्ज्ीकार किया | 

इसके बाद श्रमण महावीर वरीर-ममता को त्याग बारह वर्षों तक दीर्घ तपल्‍्या 
करते रहे | वे झपने रहन-सहन में बड़े संयमी थे। तप, संयम, ब्रह्माचर्य, क्षांति, त्याग, 
सनन्‍्तोष श्रादि गुणाराघन में सर्वोत्तम पराक्रम प्रगट करते हुए तथा उत्तम फल वाले 
मुक्ति-मार्ग द्वारा भ्रात्मा को मावित करते हुए विचरने लगे। सुख-दुःख, उपकार- 
झपकार, जोवन-मृत्यु, प्रादर-प्रपमान सब में वे समभाव रखते थे | श्रमण महावीर ने 
देव, मनृष्य और पछु-पक्षियों के भ्नेक भयानक उपसर्ग झमलीन चित्त, भ्रव्यथित हृदय भौर 
भ्रदीन भाव से सहन किये । मन, वचन और काया पर पूर्ण विजय प्राप्त की । 

श्रमण महावीर ने बारह वर्षों तक ऐसा ही घोर तपस्वी-जीवन बिताया | तेरहवें 
वर्ष, प्रीष्म ऋतु में, बंशाख सुदी १० के दिन, विजय मुहूर्त में, उत्त रा फाल्णुनी नक्षत्र के 
योग के समय जुम्भक नामक ग्राम के बाहर, ऋजुबालिका नदी के उत्तर किनारे, 
श्यामाक नामक ग्हस्थ के खेत में व्यावृत नामक चंत्य के ईशान कोने में शाल वृक्ष के 
पास, श्रमण महावीर गोदोहासन में ध्यानस्थ हुए ध्‌प में तप कर रहे थे। उस सभम्र बे 
दो दिन के निर्जल उपवासी थे। शुद्ध शुक्ल ध्यान में उनकी प्रात्मा लीन थी। ऐसे समय 
उनको परिपूर्ण, अनन्त, निरावरण, सर्वोत्तम केवलज्ञान झोर कंबलदर्शन प्राप्त हुए। इस 
तरह श्रमण महावीर प्पने पुरुषा् से भ्रहतू, जिन, केवली, सर्वज्ञ हुए और सर्व भावदर्गी 
कहलाने लगे । अपने प्रनुपम ज्ञान से भगवान ने सर्व पदार्थों के स्वरूप को जानकर जन 
कल्याण और प्राणी हित के लिये उत्तम संयम धर्म का प्रकाश किया | भगवान जंनियों 
के २४ मे तीर्थकुर हुए और इस अर्थ में जंन-धर्म के प्रन्तिम प्रूपक श्रौर उद्योतक हुए । 
इसी कारण उन्हें जिन-शासन का अधिपति कहा गया है। 
२--गणधघर गौतम : 

भगवान महावीर के संघ में ९४००० साधु थे। भगवान ने इन साधुझ्ों को गणों 
में--समूहों में बाँट दिया था, और उनके संचालन का भार पप्रने ग्यारह प्रधान 
छिष्यों को दिया था। गण-संचालक होने से ये शिष्य गणघर कहलाते थे । इन्द्र--भूति 
गौतम भगवान महावीर के प्रमुख्य शिष्य भोर उनके ग्यारह गणघरों में प्रधान थ। 
वे जाति के ब्राह्मण थे। उनके पिता का नाम वसुभूति भौर माता का नाम पृथिवों था । 
उनकी जम्मभूमि राजयूह के नजदीक ही थी। वे बेदों के बहुत बड़े विद्वान थे। उनकी 


श्र नय पदांथ - 


शिष्य-मण्डली बहुत बढ़ी थी। एक बार श्रपापा तगरी में सोमिल नाम के एक घनी 
ब्राह्मण ने यज्ञ किया जिसमें उसने गोतम, घुधर्मा भ्रादि उस समय के ग्यारह सुप्रसिद्ध 
बेदविदू-ब्राह्मणों को निमन्त्रित किया । इसी भरसे में भगवान महावीर भी विचरते 
हुए उस जमह प्रा पहुँचे । भगवान के दर्शन के लिये जनता उमड़ पड़ी] यज्न-स्थान 
छोड़कर लोग उनके दर्शन के लिये जाने लगे । उनका यह आझादर श्र प्रभाव गौतम को 
सह्य नहीं हुभ्ना और वे उन्हें तत्त्व-चर्चा में हराने के लिये उनके पास गये । भगवान 
महावीर प्रपने ज्ञान-बल से गोतम की शंका पहले से ही जान चुके थे। दर्शन करते ही 
गौतम की शंकाझों का निराकरण कर दिया । विजित गौतम ने शअ्रपने छिष्यों सहित 
तीर्थंकर भगवान महावीर की शरण ली और उनके संघ में शामिल हो गये । महावीर ने 
उन्हें गणधर बनाया । उन्होंने जीवनपर्यन्त बड़े उत्तट भाव से भगवान महावीर की 
पर्युपासना की । भगवान के प्रति भक्ति-जन्य मोह के कारण उन्हें शीघ्र केवलज्ञान प्राप्त 
न हो सका । अपने जीवन के शेष दिन भगवान ने गौतम को दूर भेज दिया । निर्वाण- 
समय दूर रहने से गौतम उनसे मिल न सके । जिससे उन्हें बड़ा दुख हुग्ना । वे मोह- 
विह्ल हो विलाप करने लगे । ऐसा करते-करते ही उनका ध्यान फिरा। निर्मोही 
भगवान के प्रति इस मोह की निरर्थकता वे समझ गये । वे अपनी मोह-विह्वलता के लिये 
पदचाताप करने लगे । ऐसा करते ही भ्रज्ञान के बादल फट झौर उन्हें निरावरण कंवलज्ञान 
प्राप्त हुआ । गौतम प्रभु भगवान महावीर के निर्वाण के बाद कोई १२ वर्ष तक जीवित 
रहे । वे बड़े ज्ञानी, ध्यानी, भद्र और तपस्वो मृनि थे। 

गणधर गौतम भगवान महावीर से नाना प्रकार के वात्त्विक प्रदन करते रहते और 
भगवान उनका ज्ञान-गंभीर उत्तर देते। तत्तवों का सारा जान इसी तरह क मंवादों से 
सामने आया । भगवान से तत्त्व खुलासा करवाने में गणधर गौतम का सब प्रधान 
हाथ रहा । इसोलिय नव तत्वों की चर्चा करते हुए स्वामी जी द्वारा तीर्थंथर महावोर 
के साथ उन्हें भी तमस्कार किया गया हैं ( देखिए दो० १, २, ) । 


३--नघथ पदार्थ : 
पदार्थ का अर्थ है--सद्‌ वस्तु । नव पदार्थों के नाम इस प्रकार है : 
१ जीव ४ पाप ७ बंध 
२ अजीव ५ ब्राश्नव ८ निर्जरा 
३ पुष्य ६ संबर &€ मोक्ष 


१--डाणाज़ ६, ८६७ : नव सड्मभावपयत्था प० सं० जीवा अजीवा पुरुण पावों आसवो 
सघरो णिजरा बंधों मोक्‍्खो 


जीव पदार्थ २३ 


इस पुस्तक में क्रमदा: इन्हीं नव पदार्थों का वर्णन है। 
स्वामीजी ने द्वितीय दोहे में इन नवों पदार्थो, का मलीभांति ज्ञान प्राप्त करने पर 
जोर दिया है। इसका हेतु यह है: जान से पदार्थों के विषय का संशय दूर होता 
है। संदाय दूर हेने से तत्त्वों में शुद्ध श्रद्धा होती है। शुद्ध श्रद्धा होने से मनृष्य नया 
पाप नहीं करता । जब् वह पापों का नवीन प्रवाह-- झाश्नव रोक देता है तब वह संद्ृत्त 
आत्मा हो जाता है। संदृत्त श्रात्मा तप के द्वारा संचित कर्मों का क्षय करने लगता 
है श्र क्रमण: सर्त्र कर्म क्षय कर अन्त में मोक्ष प्रात करता हे? । 
नव पदार्थों के ज्ञान बिना जीव की क्‍या हानि होती है, उमका वर्णन चत॒र्थ दोहे 
में हैं । 
जो मनुष्य इन नव पदार्थों की भलीभाँति जानकारी नहीं करता उसका संशय दूर 
नहीं होता । बिना संशय दूर हुए निष्ठा उत्पन्न नहीं होती । निष्ठा बिना मनुष्य 
पाप से नहीं बचता । जो पाप से नहीं बचता उसके नये कर्मों का प्रवेश नहीं रकता। 
जिसके नये कर्मो का प्रवेश नहीं झकता उसका भव-श्लमण भी नहीं मिटता। पझ्रागम 
में कहा हैं : “सच्ची श्रद्धा बिना चरन्त्रि संभव नहीं हे; श्रद्धा होने से ही चरित्र होता 
हैं। जहाँ सम्यक्त्व श्रौर चरित्र घुगवत्‌ होते--एक साथ होते है, वहाँ पहले सम्यकत्व 
होता हैं। जिसके श्रद्धा नहीं हैं, उसके मच्चा ज्ञान नहीं होता। सच्चे ज्ञान बिना 
चारित्र-एण नही होते । चारित्र-गूणों के बिना कर्म-मुक्ति नहीं होती श्र कर्म-मुक्तित के 
बिना निर्वाण नही होता' ।' 
_ शृ-उत्त- १८: २, ३४ 
नाणं च इंसणं चेव चरित्त च तवो तहा। 
एस मग्गु सि पत्नत्तो जिणेंहि वरदंखसिहि ॥ 
नाणण जाणई भावे दंसणण य सहहे। 
चरिसण  निगशिगहाइ नवेण परिछज्भई ॥ 
२--उत्च० "८ :: &, ३० 
नत्यि चरिस॑ सम्मतविदृ्ण दुंसलण उ भमहयत्य । 
सम्मतचरिताई. जुगवं पुष्य व सम्मसं ॥ 
नादंसमिल्‍्स नाणं नाणेण विणा न हुन्ति चरणगुणा। 
अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्लो नत्यि अमोक्‍्खस्स निय्याणं ॥ 


रे नव पदाथ 


७४--समकित ( सम्यक्त्थ ) : 

पदार्थों में, तत्त्वों में, वस्तुझों में सम्यक-- यथातध्य श्रद्धा, प्रतीति, रुचि, दृष्टि या 
विदवास का होना समकित भ्रथवा सम्यक्त्व है। मोक्ष-मार्ग में मनुष्य प्रमुख रूय से 
किन-किन बातों में विव्वास रखे, यह एक महत्वपूर्ण प्रश्न है। यहाँ इसका कुछ विधांद 
विवेखन किया जाता है । 

यह संसार एक तत्त्यमय वस्तु है। यह कोई माया, श्रम या कल्पना नहीं | संसार 
का प्रस्तित्वत है--उसकी सत्ता है। लोक-रचना झौर व्यवस्था में केवल दो पदार्थ 
(सदभूत वस्तु) एक जीव और दूसरे भ्रजीव का हाथ है। अजीव पदार्थ पाँच हैं--- 
(१ ) पर्मास्तिकाय, ( २ ) भ्रधर्मास्तिकाय, ( ३) भ्राकाशास्तिकाय, ( ४ ) काल झौर 
(५) पुदूगल । झाकादा झनन्त है। इस श्रनन्त श्राकाशा के जितने क्षेत्र में जीव भ्रौर 
भजीव पदार्थ रहते हैं, उसे विदव या लोक कहते हैं। इस लोक के बाद अ्रलोक है, जिसमें 
वान्य ध्राकाश है" । 

जीव चेतन पदार्थ है? । पुदूगल जड़ पदार्थ है। इनके स्वभाव एक दूसरे से बिलकुल 
भिन्‍न--विपक्षी हैं । श्रनादि काल से जीव और अजीव पुद्गल (कर्म) दूध झौर पानी की 
तरह एक क्षेत्रावगाहो-परस्पर ओोतप्रोत हो रहे हें । इस प्रकार कर्मो के साथ-जड़ पदार्थ 
के साथ बंधा हुभा जीव नाना श्रकार के सुख-दुःख का श्रनुभव करता है। जिन कर्मों 
का बन्धन फलावस्था में दुःख का कारण है, वे पाप कहलाते हैं। जिनका बंधन 
सांसारिक सुखों का कारण है, वे कर्म पुण्य कहलाते हैँ। मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद, 





१--उस्च० ३२१ : ३ 
जीवा चेव अजीवा य एस लाए वियाहिए। 
अजीवदेसमागासे अछोगे ले वियाहिये ॥ 
उत्त० बेद * ७ हे 
घम्मो अहम्सो आगासं कालो पुरगरू-जन्तयों । 
एस छोगो सि पन्‍नत्तो जिणेहि वरदंसिहि ॥ 
३--डत्त० गे८ : १० 
| » » औबो उवजोगलकक्खणों। 
नाणेण॑ वंसणेज चर उद्देण य दुद्देण थ ॥ 


जीव पदार्थ २४ 


कषाय और योग--से प्राश्नव हैं। इन कर्म-हेतों से जीव-प्रदेक्षों में नये कर्मों का 
प्रवाह होता रहता है। चेतन जीव श्लौर जड़ पुदूगल एक दूसरे से गाढ़ 
सम्बन्धित होने पर भी अपने-अपने स्वमाव को नहीं छोडते--चेतन चेतन स्वभाव 
को नहीं छोड़ता और जड़ जड़ स्वमाव को नहीं छोड़ता । श्रपने-प्रपने स्वभाव को हर 
भ्रवस्था में कायम रखने से इन पदार्थों की सत्ता हमेशा रहती है, जिससे परस्पर आ्रोतप्रोत 
हुए पदार्थों का पृथक्करण भी हर समय संभव है। जीव और पुदूगल का परस्पर 
श्रात्यन्तिक वियोग कर देना ही मोक्ष है। जीव को जड़ कर्मों से मुक्त करना संभव है । 
मुक्त करने का उपाय संवर झ्ौर निर्जरा है। नये कर्मों के प्रवेश को रोकना संवर और 
संचित कर्मो' को भात्म-प्रदेशों से क्षाड देना निर्जरा है । 
लोक है, श्लोक है, लोक में जीव हैं, भ्रजीव हैं, संसारी जीव कर्मों से वेष्ठित-..बढ़ 
है, वह सुख-दुःखों का भोग करता है। बह नये कर्मों का उपार्जन भी करता है। कर्मों 
से मुक्त होने का जो उपाय है, वह संवर और निर्जरासय धर्म है। इस प्रकार 
नवों पदार्थ में-- संदमाव वस्तुओं में से प्रत्येक में भ्रास्था रखना--हृढ् प्रतीति करना-- 
समकित, सम्यक-दर्शन अथवा सम्यक्त्व कहनाता है : - 
जीवाजीवा य बन्धों य पुणण पापासवा तहा। 
संवरो निज्जरा मोक्‍्खो सन्‍्तए तहिया नव ॥ १४ ॥ 
तहियाणं तु भावाणं सब्भाव उवपुसणं । 
भावेणं लहदृहन्तल्स सम्मत्त त॑ वियाहियं ॥ १४ ॥ 
--5उत्तराध्ययन श्र० २८ 
स्वामीजी ने चतर्थ दोहे में ऐसे सम्यक्त्व रखनेवाले को ही सम्यक-दृष्टि कहा हूँ । 
जो मनुष्य उपर्युक्त नव सदुमाव पदार्थों के सम्यक ज्ञान: के द्वारा सम्यक श्रद्धा प्राप्त 
कर लेता हैँ उसका धरित्र भी कभी-न-कभी भ्रवश्य सम्यक्‌ हो जाता है। इस तरह 






सम्यक्‌ दृष्टि जीव सम्यक ज्ञान और सम्यक श्रद्धा दिन भात करते/ही मुक्त कय शिलान्यास 
कर डालता है। मुक्ति प्राप्त करना भ्ब उसके लिये सापेक्ष होता. है । 
५-जीब पदार्थ ; म छत्चारा।: 
जैन ढः और, हे 
न दर्शन प्रात्मवादी है। वह भात्म- कै, कै शकेमानता है, श्र: इसे एक 


स्वतन्त्र तत्त्व के रूप में प्रतिष्ठित करता है #निब पदार्थों में 


पदार्थ-स्वयं प्रवस्थित तत्त्व--मानने में निम्नलिखित दलीलें हैँ: 
। 


रद नव पदार्थ 


(१) 'मैं सुखी हूं, 'मैं दुःखी हूँ" इस प्रकार का जो प्रनुभव होता है, वह भात्मा के 
बिना नहीं हो सकता । यदि ऐसा मान लिया जाय कि शरीर से ही यह प्रनुभव होता है 
तब प्रहन यह खड़ा होता है कि जब हम निद्रावस्था में होते हैं तब यह अनुभव किस 
के सहारे होता है ? यदि भ्रात्मा और दारीर भिन्न-भिन्न न होते तो इन्द्रियों के सुषुप्त 
रहने पर ऐसा झनुभव होना संभव न होता। इसलिए यह मानना पड़ता है कि 
झात्मा एक स्वतन्त्र द्रव्य है। 

(२) भात्मा इन्द्रियों से भिन्‍न है, यह बात इससे भी सिद्ध है कि इन्द्रिपों के द्वारा 
जिस बात या चीज का ज्ञान होता है--वह ज्ञान इन्द्रियों के नष्ट होने पर भी बना 
रहता है। यह तभी संभव हो सकता है जब कि इन्द्रियों से भिन्‍्त कोई दूसरा पदार्थ 
हो जो इस ज्ञान को स्थायी रूप से रख सकता हो, भ्र्थात्‌ इन्द्रियों से प्राप्त ज्ञान जिसमें 
स्मृति रूप से रहता है, वही श्रात्म पदार्थ है और वह इन्द्रियों से भिन्‍न है। यदि 
इन्द्रियाँ हौ झात्मा हों, तो उनके नष्ट होने मे उनके जरिये प्राप्त ज्ञान भी नष्ट 
होता, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता | ज्ञान तो इन्द्रियों के नष्ट होने पर भी रहता 
है। इस तरह ज्ञान का जो आधार है, वह प्रात्म पदार्थ है। इन्द्रियों के ज्ञान की 
सीमा हो सकती है, परन्तु जिसके ज्ञान की सीमा नहीं होती---ऐसा जो अनुभववान 
या जञानवान पदार्थ है वही आत्मा या जीव है| 

( ३ ) एक और तरह से भी प्रात्मा का इन्दियों से पुथकत्व सिद्ध किया जा 
सकता है। यह सबके पझ्ननुभव में भ्राता है कि कभी-कभी श्राँखों के सामने से कोई 
चीज गुजर जाती है तो भी उसका अनुमान तक नहीं होता, कानों के पास में शब्द होते 
रहने पर भी हम उसको सुन नहीं पाते । प्रावश्यक इन्द्रियों के रहने पर भी ऐसा क्यों 
होता है ? इसका कारण यह है कि इन्द्रियों के प्रतिरिक्त एक भौर पदार्थ है जो इन्द्रियों 
के कार्य में सहायक होता है। बिना इस पदार्थ की सहायता के देहादि अपना कार्य 
नहीं कर सकते । जब इस पदार्थ का ध्यान किसी दूसरी श्रोर रहता है--अश्रर्थात्‌ प्रमुक 
चीज को देखने या सुनने श्रादि की ओर से उसकी उपेक्षा रहती है तब इन्द्रियाँ विद्यमान 
रहने पर भी प्रष्नृत्ति नहीं कर सकतीं। इस प्रकार जिसके गौर करने से इन्द्रियाँ कार्य 
करती हैं वह पदार्थ इन्द्रियों से भिन्‍न है भर वही प्रात्मा या जीव है | 

(४ ) प्रत्येक इन्द्रिय को अपने-अपने विषय का ही ज्ञान होता है, परन्तु जिसको 
सर्व इनच्द्रियों के विषय का ज्ञान होता है वहीं प्रात्म-पदार्थ है। 


जीव पदार्थ र्७ 


(५ ) जो भाँखों से नहीं देखा जाता परन्तु खुद ही श्राँखों की ज्योति स्वरूप है, 
जिसके रूप तो नहीं है परन्तु जो खुद रूप को जानता है, वही भात्म-पदार्थ है । 

(६ ) जिसका प्रकट लक्षण चेतन्य है भौर जो श्रपने इस गुण को किसी मी प्रवस्था 
में नहीं छोड़ता है, जो निद्रा, स्वप्न और जाग्रत भ्रवस्था में सदा इस गुण से जाना 
जाता है-- वही भ्रात्मा या जीव है । 

(७) यदि जानी जाने वाली घट, पट झ्ादि चीजों का होना वास्तविक है तो उनकी 
जानने वाले प्रात्म-पदार्थ का भ्रस्तित्व कंसे न होगा ? 


(5) जिस वस्तु में जानने की शक्ति या स्वभाव नहीं है वह जड़ है भौर जानना 
जिसका सदा स्वभाव है वह चेतन्य है। इस प्रकार जड़ और चंतन्य दोनों के भिन्न-भिन्न 
स्वभाव हैं, और वे स्वभाव कभी एक न होंगे । दोनों की भिन्नता इन बातों से भ्नुभव 
में श्राती है कि तीनों कालों में जड़, जड़ बना रहेगा भौर चंतन्य, चंतन्‍्य । ( इन दलीलों 
की विस्तृत चर्चा के लिये देखें 'रायपसेणइय युत्त', “जन दर्शन! शोर 'प्रात्म-सिद्धि' 
नामक पुस्तकें | ) 

स्वामीजी पांचवें दोहे में इसी जीव पदार्थ का विवेचन करने की प्रतिज्ञा करते हैं। 
६--द्रब्य जीघ और भाव जीव ( गा० १-२) : 

चतुर्थ टिप्पणी में यह बताया जा चेक्रा है कि लोक में पट वबस्तुएँ हें-. 
(१) जोवास्तिकाय, (२) धर्मास्तिकाय, (३) शअ्रघर्मास्तिकाय (४) शभ्राकाशास्तिकाय, 
(५) काल और (६) पुदुग्लास्विकाय | इन वस्तुओं को जैन परिभाषा में दव्य कहते हैं । 

इन छहो द्रव्यों में से प्रत्येक के अलग-अलग गृण या घम्म हैं । गृण द्रव्य को पहचानने 
के लक्षण हैं। जिस तरह आजकल विज्ञान में जड़ पदार्थो' को जानने के लिये प्रत्येक 
की झ्ललग-प्रलग लक्षणावल्री (770[92८77८$) बतलाई जाती है उसी प्रकार भगवान 
महावीर ने संसार के मूलाघार दव्यों के पृथक-पुथक लक्षण बतलाये हैं । 

द्रव्य क्या है ?--जो गुणों का श्राश्नय हो, जिसके ब्राश्चित होकर गुण रहते हैं वह्‌ 
हव्य है। भौर गुण क्या है ?---एक एक द्ब्य में ज्ञानादि रूप जो धर्म रहे हुए हैं वे 
गुण हैं! । 





१->उत्त० १८ : है 


गुणाणमासो दृग्ब॑ एूगदृष्वस्सिया गुणा | 


ह्‌८ नल पदार्थ 


जीव चंतन्य-गुण से संयुक्त है इसलिये द्रव्य है। चेतना जीव पदार्थ में ही होती है 
झत: वह उसका धर्म भौर गुण है। 

जीव का लक्षण उपयोग है, यह बताया जा चुका है (टि० ४ पा०टि० २) । उपयोग का 
झर्थ है जानने तथा देखने की दक्ति । जीव में देखने और जानने की भ्रनन्त शक्ति है । 

यह भ्रक्त्रिम पदार्थ है। जीव के विह्लेषण से उसमें से कोई दूसरा पदार्थ नहीं 
निकलता । यह प्रखण्ड द्रव्य है। इसके टुकड़े नहीं किये जा सकते । 

जड़ पदार्थ पुद्गल के टुकड़े करने संभव हैं भर टुकड़ें करते करते एक सृक्ष्मतम टुकड़ा 
मिलता है, उसको परमाणु कहते हैं । यह अ्रकेला, स्वतंत्र और प्रन्तिम--प्रविभाज्य भाग 
: होता है। परमाणु जितने स्थान को रोकता है उतने को एक प्रदेश कहते हैं। जीव इस 
माप से प्रसंख्यात प्रदेशी होता है। प्संख्यात प्रदेशों का भ्रखण्ड समूह होने से जीव को 
प्रस्तिकाय कहा जाता है। झ्खण्ड पदार्थ होने से जीव का एक भी प्रदेश उससे भ्लग नहीं 
किया जा सकता--प्र्थात्‌ वह सदा असंब्यात प्रदेशी रहता है । प्रथम ढाल-गाथा में यही 
बात संक्षेप में कही गई है । 

जीव प्ननन्त हैं परन्तु सर्व जीव वस्तुत: सदृश हैं भोर इसलिए सभी एक “जीव द्रव्य 
की कोटि में समा जाते हैँं। जितने जीव हैं उतनी ही शात्माएँ हैं । प्रत्येक जीव 
स्वतन्त्र है भ्लौर स्वानूभव करता है परन्तु द्रव्य की दृष्टि से सब॒ एक हैं. क्योकि सबसमें 
चंतन्य गुण समान है। 

झत: द्रव्यत: जीव एक है । संख्या की दृप्टि स जीव अनन्त हैं ॥ उनकी श्रनन्त संख्या 
मे न कभो बृद्धि होती है, न कभी हास । 

जीव का चेतन गुण उसका खास और भ्न्य द्वव्यों से पृथक गुण है। द्॒थ्यों के गुण 
अपरिवर्तनशील होते हैं। जीव का चेतन गुण कभी अजीव द्रव्य में न होगा और न 
झजीव द्रव्य का प्रचेतन या जड़ गुण जीव पदार्थ में होगा। गणों में परस्पर प्रपरि- 
वर्तनशील होने से ही द्रव्यों की संख्या ६ हुई है। द्रव्य श्रपने गुणों से झ्रलग नहीं हो 
सकता और न गृण ही द्रव्य बिना रह सकते हैं। इस तरह जीव द्रव्य शाधवत है-- 


चिरंतन है। द्रव्य जीव पर विद्दद-विवेचन बाद में ढाछ गा० ३७-४२ में है। 

सोने के आधार से जैसे कंठा, कड़ा श्रादि नाना प्रकार के भ्लंकार बनते हैं, 
वसे हो द्रव्य जीव के आधार से उसकी नाना पश्रवस्थायें होती हैं। इन्हें भाव 
( +(००४४००४०४5 ) कहते हैं । जीव के जितने भाव हैं जे सब भाव जीव 
कहलाते हैं| दृग्य जोव एक होता है झौर भाव जीव अनेक । 


जीव पदार्भ रद 


$9--जीव के २३ नाम ( गा० ३-२७ ): 

भगवती सूत्र के २० यें शतक के २ रे उहं शक का पाठ, जिसमें जीव के माम बत्त- 
लाये गये हैं, इस प्रकार है : 

“शोयमा ! ब्रणेगा श्रभिवयणा पन्नत्ता, ते जहा--जीवे ति वा, जीवलत्यिकाये ति वा, 
पाण ति वा, भूए ति वा, सत्त तिवा, विन्‍नू ति वा, चेया ति वा, जेया ति बा, झ्राया ति वा, 
रंगणा ति वा, हिंड॒ुए ति वा, पोग्गले ति वा, माणवे ति वा, कत्ता ति वा, विकत्ता तिवा, जए 
तिबवा, जंतु ति वा, जोणी ति वा, संयभू ति वा, ससरीरी तिवा, नायए तिवा, अ्रंतरप्पा 
ति वा, जे यावन्ने तहप्पगारा सव्वे ते जाव-अभभिवयणा ।' 

इस पाठ के श्रनुसार जीव के २२ भ्रभिवचन हो होते हैं। स्वामोजी के सामने 
भगवती सूत्र का जो ग्ादर्श था, उसमें २३ नाम प्राप्त थे। उपर्युक्त पाठ में वेय (वेद, 
वेदक ) नाम नहीं मिलता । भगवती सूत्र शतक २ 3० १ के आधार पर कहा जा सकता 
है कि जीव का एक झ्भिवचन वेद---वेदक भी रहा । 

जीव के इन नामों से जीव-सम्बन्धी अनेक बातों की जानकारी होती है। ये 
नाम गुणनिष्पन्न हैं--जीव के गुणों को मलीमांति प्रकट करते हैं । 

स्वामीजी ने ४ से २४ शक की गाथाओओं में इन २३ नामों का प्रथथ स्पष्ट किया है। 
यहाँ संक्षेप में उनपर विवेचन किया जाता है। 

(१) जीव (गा० ४) स्वासीजी ने जीव की जो परिभाषा दो है उसका आ्राधार 
भगवती सूत्र (२,१) का यह पाठ है : “जम्हा जीवेति, जीवत्तं, आउयं च कम्मं उपजीवर्ति 
तम्हा “जीवे'त्ति वत्तव्ब॑ सिया । श्रर्थात जीता है, जीवत्व और भ्रायुष्य कर्म का 
झनुभव करता है, इससे प्राणी का नाम जीव है। जीने का भ्रर्थ है प्राणों का घारण 
करना" । जीवत्व का भ्रर्थ है उपयोग--ज्ञान भ्रौर दर्शन सहित होना' । भ्रायुष्य कर्म के 
प्रनुभव का ध्र्थ है निश्चित जीवन-प्रवधि का उपभोग । जितने भी संसारी जीव हैं सब 
प्राण सहित होते हैं । ज्ञान भौर दर्शन तो जीव मात्र के स्वाभाविक गृण हैं। हर एक प्राणी 
की भ्रपनी-प्रपनी झ्ायुष्य होती है। इस तरह जीते रहने से प्राणी जीव कहलाता है । 

(२) जीवास्तिकाय (गा० ५) 'अस्ति' का प्र है 'प्रदेश' । “प्रदेश” का भ्रथं है वस्तु 
का वह कल्पित सूद्मतम भाग, जिसका फिर भाग न हो सके | काय का प्र्थ है समूह । 
१--जीवति प्राणान्‌ घारयति (ज-भ० टीका) 
२--जीवल्वश्ूू ड पयोगलुक्षणम्‌ (अ-भ० टीका) 
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जो प्रदेशों का समूह हो--उसे भ्रस्तिकाय कहते हैं। जीव एक स्वतन्त्र पदार्थ है---यह 
ऊपर सिद्ध किया जा चुका है। जीव स्वतन्त्र रूप से विद्यमान है श्नौर भ्रसंख्यात प्रदेशों 
का समूह है, इसलिये जीवास्तिकाय कहलाता है। जीव श्रपने कर्मानुसार भनेक देह 
घारण करता है परन्तु छोट-सेप्छोट भौर बड़े-से-बड़ शरीर में भी उसके भ्रसंख्यात 
प्रदेशीपन में कमी या शभ्रधिकता नहीं होती । चीटी श्रौर हाथी दोनों के जीव प्रसंख्यात 
प्रदेशी हैं। । 

(३) प्राण (गा० ६ ) : स्वामीजी की परिभाषा भगवती सूत्र २.१ के 
पाठ पर श्राधारित है। वह पाठ इस प्रकार है : “जम्हा श्राणमइ वा, पाणमइ वा, 
उस्ससइ वा, णीससइ वा तम्हा 'पाण' त्ति वत्तव्वं सिया ।” जीव इवास-नि:इवास लेता 
है इससे वह प्राणी है। 'प्राणी' शब्द का दूसरा भ्रर्थ इस प्रकार है: जन धर्म में दस 
जीवन शक्तियाँ मानी गई हं-- (१) श्रोत्रेन्निय * -बल प्राण, (२) चक्षुरिन्द्रिय-बल प्राण, 
(३) श्राणन्द्रिय?-बल प्राण, (४) रसनेच्धिय-बल प्राण, (५) स्पर्शनेन्द्रिय-बल प्राण, 
(६) मन-बल प्राण, (७) वचन-बल प्राण (८) काया-बल प्राण, (६) श्वासोश्वास-बल 
प्राण भ्ौर (१०) प्रायुष्य-बल प्राण । प्रत्येक संसारी जीव में कम-भ्रधिक संख्या में ये 
प्राण शक्तियाँ मोजूद रहती हैं। सीमित श्रायु, श्वासोच्छवास की शक्ति, पांचों 
इन्द्रियों में से कम-से-कम स्पशनेन्द्रिय, मन, वचन और शरीर में से एक शरीर बल इस 
तरह कम-से-कम चार जीवन-शक्तियाँ तो वनस्पति आदि स्थावर जीवों के भी हर समय 
मोजद रहती ही हैं । इन बलों, प्राणों, जीवन-शक्तियों का धारण करना ही जीवन 
है प्लौर चूंकि कम-से-कम '४॒ प्राण बिना कोई संसारी जोव नहीं होता झत: सब जीव 
प्राणी हैं । 

(४) भूत (गा० ६) : इसकी झ्रागमिक परिभाषा इस रूप में है : “जम्हा भूते, 
भवति, भविस्सति य॑ तम्हा “भूए' त्ति वत्तव्व॑ सिया ( भग० २.१ ) |” था, है भोर 
रहेगा-जीव का ऐसा स्वभाव होने से वह भूत कहलाता है| स्वामी जी की परिभाषा भी 
यही है। “भवन” धर्म की विवक्षा से जीव भूत है । 

जीव सदा जीवित रहता है । वह कभी मरता नहीं। किसो भी काल में जीव श्पने 

श्वेतन्य स्वभाव को नहीं छोड़ता। इसलिए सर्व जीव शपने चंतन्य स्वभाव में सदा 
जीवित रहते हैं। चेतन स्वभाव को छोड़ना जीव द्रव्य के लिए सम्भव नहीं इसलिए उसका मरण 


१--भगषती ७.८ २--काम ३--माक 
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भी सम्मव नहीं । प्रात्मा को “'भूत' इसी हेतु से कहा गया है। जीव कभी श्रजीव नहीं 
हो सकता--यही उसका भूतत्व है । 

(५) सत्त्य (गा० ६): भगवती सूत्र २.१ में सत््व को परिभाषा इस प्रकार मिलती 
है--जम्हा सत्ते सुभा5सुभेहि कम्मेहि तम्हा 'सत्त! लि वत्तव्वं सिया।” टीकाकार 
पझमयदेष सूरि ने इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है--'सत्ते' का श्रर्भ है--'सक्त:'--- 
प्रासक्‍्त भ्रथवा 'शक्त:--समर्थ। “कर्म' का पश्रर्भ है क्रिया। जीव सुन्दर असुन्दर 
क्रिया में-- शुभ श्रशुभ क्रिया में प्रासकक्‍्त अथवा समर्थ है, श्रतः वह सत्त्व है। स्वामीजी 
की परिभाषा इसीके प्रनुख्प है। 'सकत:' का शर्थ सम्बद्ध भी होता है। शुमागुभ 
कर्मो' से संबद्ध होने से जीव सत्त्व है । 

(६) विज्ञ (गा० ७) : इसकी परिभाषा है--“जम्हा तित्त-कड़-कसायं-५बिल-महुरे 
रसे जाणइ तम्हां 'विन्तु' त्ति वत्त व्वं सिया (भग० २.१) 

यह अच्छा शब्द है, यह बुरा शब्द हैं; यह मघ्र है, यह खट्टा है, यह कड॒वा है; यह 
सफेद है, यह लाल है; यह दुर्गन्‍्ध है, यह सुगन्ध है; श्रभी सर्दी पड़ रही है, प्रभी गर्मी पड़ 
रही है श्रादि इन्द्रियों के भिन्न-भिन्न विषयों का जान--पश्रनुभव यदि किसी को होता 
है तो वह जीव पदार्थ ही है श्रतः जीव को “बिज्ञ--कहा गया है। मैं इस स्थिति में हैं, 
गरीब हूँ, रुण्ण हूँ, स्वस्थ हूँ प्रादि बातों का स्पष्ट अनुभव यदि किसी पदार्थ में है तो वह 
जीव पदार्थ में है। इस हेतु से भी वह 'विज्ञ' कहा गया है । 

(७) वेद (गा० ८) ' स्वामी जी की परिभाषा का श्राधार यह पाठ है--“देदेति ये 
सुह-दुक्‍्खं तम्हा 'वेदो' त्ति वत्तव्व॑ सिया (भग०-२.१) ।” वेदनता ज्ञान-- सुख-दुःख का 
प्रनुमव-जान जिसमें हो वह 'वेदक' कहलाता है । 

संसार में जरा-मरण, श्राधि-व्याधि से उत्पन्न ताना दु.ख तथा धन, स्त्री, पुत्रादि से 
उत्पन्न नाना सुखों का प्रनुभव जीव करता है इसलिये उसे 'बेद' या 'बेदक' कहा 
गया है। 

(५) थेता (गा” ६) : संसारी जीव, कर्म-परमाणुश्नों से लिस रहते हैं। जब चेतन 
जीव राग-देष के वशीभूत होकर विभाव में रमण करता है तब उसके चारों ओर रहे हुए 
कर्म-परमाणु उसके प्रदेशों में प्रवेश कर वहाँ उसी प्रकार अवस्थित हो जाते हैं जिस 
तरह दूध में डाला हुप्ा पानी उसमें समा जाता है। दूध झौर पानी को तरह एक 
क्षेत्रावगाही हो पात्मा भोर कर्म परस्पर ध्योत-प्रोत हो जाते हैं। संतारी जीव इसी न्याय 
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से चेता--पुद्गलों को संग्रह करने वाला कहा गया है ( 'चेयाइ त्ति चेता पुदुगलानां 
लयकारी-भ्रभ० ) जीव के शरीरादि कौ रचना भी इसी कारण से होती है । 

(६ ) जेता (गा० १०) : कर्मों का बन्धन झ्ात्मा की विभाव परिणति से होता है 
झौर उनका नाश स्वभाव परिणति से । दोनों परिणतियाँ जीव के ही होती हैं । भ्रत: जंसे 
वह कर्मों को बाँधने वाला है वंसे ही उनका नाश कर उन पर विजय पाने वाला होने 
से उसे 'जेता' कहा जाता है। 

स्वभाव रूप से ही जीव मैं प्नतन्त वीर्य शक्ति होती है। परन्त कर्मो' के श्रावरण के 
कारण वह शक्ति मंद हो जाती है। संसारी जीव कर्मों से भ्राबद्ध होने पर भी प्रपने 
स्वभाव में स्थित होता है। इसका श्रर्थ यह है कि कर्मावरण से उसके स्वाभाविक गुण 
मंद हो जाने पर भी सर्वथा नष्ट नहीं होते । जीव भ्रपने वीर्य का स्फोटन कर दारुण कर्म - 
बन्धन को विच्छिन्न करने में सफल होता है। इस तरह कर्म-रिपुझ्रों को जीतने का 
सामर्थ्य रखने से जीव का एक झभिवचन जेता है ('जेय' त्ति जेता कर्मरिपृणामू--प्रभ ०) । 

(१० ) आत्मा (गा० ११): जब तक जीव कर्मों का प्रात्यन्तिक क्षय 
नहीं करता उसे बार-बार जन्म-मरण करना पडता है श्रौर इस जन्म-मरण की परम्परा 
में वह भिन्‍न-भिन्‍न गति (मनुष्य, पशु-पक्षी भ्रादि) अथवा योनियों में उत्पन्न होता श्रौर ताश 
को प्राप्त होता है। जब तक कर्मों से छुटकारा नहीं होता तब तक जीव को विश्वाम 
नहों मिलता । कर्मों से मृक्ति पाकर ही वह मोक्ष के प्नन्‍्त सुख में शाश्वत स्थिर 
हो सकता है। “आत्मा', 'हिड़क', 'जगत' प्रादि जीव के नाम इसी पर्थ के 
द्योतक हैँ । श्रमयदेव सूरि ने लिखा है--“झाय' त्ति श्रात्मा सततगामित्वात । 

(११)रंगण (गा०१२) : “रजूणं राग: तदथ्योगाद्र गण: ।” “रंगण' राग को कहते हैं । 
राग से युक्त होने के कारण जीव रंगण कहलाता है। संसारी जीव राग-द्वंष की तरंगो में 
बहता रहता है। उसकी श्रात्मा राग-द्ंष की भावनाओ्रों से श्राच्छादित रहती है | इन्हीं 
राग-द्ेषों में रंगे रहने--भनुरक्त रहने के कारण जीव को रंगण कहा गया है । 

(१२) दिड़क (गा० १३) : इसका प्राय: वही भ्रर्थ है जो 'प्रात्मा' का है। प्रमयदेव 
ने लिखा है--हिंडुए' त्ति हिण्डकत्वेन हिण्डकः गमनशील इत्यथ: ।”? 

(१३) पुदुगल (गा? १४) : इसकी व्याख्या प्रभयदेव सूरि ने इस प्रकार की है--- 
"पुरणाद्‌ गलनाश्व॒ बपुरादोनामिति पुद्टला:।” सांसारिक जीव जन्म-जन्म में पौद्वलिक 

शरीर, इन्द्रियाँ प्रादि को धारण करता रहता है। इससे जीव का नाम पुदगल है। 
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जीव कर्म-परमाण्रों का प्रात्म-प्रदेशों में संचय करता है। शरीर प्ादि की रचना इसो 
प्रकार होती है। इससे जीव पुदूगल है। यह व्याख्या सांसारिक जीव की भ्रपेक्षा से है । 

एक बार गौतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा---''हे भगवन्‌ ! जीव पुदगली 
है था पुदूगल ?” भगवान ने उत्तर दिया--"हे गौतम ! श्रोत्रादि इन्द्रियों वाला होने 
से जीव पुदूगली है। जीव का दूसरा नाम पुदुगल होने से वह पुदुगल है। सिद्ध 
पुदुगली नहीं हैं क्योंकि उनके इन्द्रियादि नहीं होतीं; परन्तु जीव होने से वे पुद्गल तो 
हैं ही? ।” 

संसारी प्राणी और सिद्ध जीव दोनों को यहाँ पुदुगल कहा गया है । इसका हेत 
प्रागम में नहीं है। वह हेतु ऊपर बताये गये हेत से भिन्‍न होता चाहिये--यह स्पष्ट 
है। जीव के लिये पुदूगल शब्द का प्रयोग बौद्ध पिटकों में भी मिलता है। 

(१४ ) सानव (गा० १४५) : द्रव्य मात्र 'उत्पाद-व्यय-प्रौव्य' लक्षण वाले होते हैं । 
उत्पत्ति और विनाश केवल श्रवस्थाओं का होता है। एक शअ्रवस्था का नाश होता है 
दूसरी उत्पन्न होती है, परन्तु इस सृष्टि (उत्पाद) भौर प्रलय (व्यय) के बीच में भी ब्रह्म 
स्वरूप श्रात्मा ज्यों-की-त्यों रहती है। उसके चेतन स्वमाव व असंख्यात प्रदेशीपन का 
विनाश नहीं होता। इस तरह नाना पुनर्जन्म करते रहने पर भी आ्रात्मा तो पुरानी 
हो रहती है । इसलिये इसका 'मानव' नाम रखा गया है। मानव--मा--नव । 'मा! का 
श्रथ॑ है नहीं । 'नव” का श्र है नवा । जोव नया न होकर भ्रनादि है। वह 'पुराण! है-- 
बराबर चला प्राता है इसलिये मानव है ( मा निषेध नवः-प्रत्यम्रों मानवः अनादित्वात्‌ 
पुराण इत्यथ: ) | 

(१४ ) कर्ता (गा० १६) : झात्मा ही कर्ता है। कर्त्ता का भर्थ है कर्मों का कर्त्ता 
(“कत्त' ति कर्ता कर्मणाम्‌ )। इस विषय को स्पष्ट करने के लिये हम यहाँ 'प्रात्म सिद्धि 
नामक पुस्तक का कुछ प्रंश् उद्धृत करते हैं : 

“जड़ में चेतना नहीं होती केवल जीव में हो चेतना होती है। बिना चेतन-प्रेरणा के 
कर्म, कर्म का बन्धन कंसे करेगा ? श्रतः जीव ही कर्म का बन्चन करता है क्योंकि चेतन 
प्रेरणा जीव के ही होती है। जीव के कर्म ध्रनायास--स्वभाव से ही होते रहते हैं, यह भी 
ठीक नहीं है। जब जीव कर्म करता है तभी कर्म होते हैं। कर्म करना जीव की इच्छा 
पर निर्मर रहने से यह भी नहीं कहा जा सकता कि आत्मा सहज स्वभाव से हो कर्मों 
१--भगवती छदढ,र० 

5 





इ्ष्े नव पदार्थ 


का कर्ता है। इससे सिद्ध हुआ कि कर्म करना जीव का प्रात्म-धर्म नहीं है क्योंकि ऐसा 
होने से तो कर्म का बन्धन उसकी इच्छा पर निर्भर नहीं करता | यह भी कहना ठीक 
नहीं है कि जीव अझसंग है भौर केवल प्रकृतियाँ ही कर्म बन्ध करती हैं। ऐसा होता तो 
जीव का प्रसली स्वरूप कभी का मालूम हुआ रहता | कर्म करने में ईश्वर की भी कोई 
प्रेरणा नहीं हो सकती क्योंकि ईश्वर सम्पूर्ण शुद्ध स्वभाव का होता है। उसमें इस प्रकार 
प्रेरणा का भ्रारोपण करने से तो उसे ही सदोष ठहरा देना होगा। इससे यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि प्रात्मा ही कर्मों का बन्च करता है। जब जीव श्रपने चेतन्य 
स्वभाव में रमण करता है तो वह अपने शुद्ध स्वभाव का कर्त्ता होता है और जब विभाव 
भाव में रमण करता है तो कर्मों का कर्त्ता कहलाता है ।”? 

“जीव जब तक अपने भ्तली स्वरूप के सम्बन्ध में 'श्रान्ति रखता है तब तक उसके 
भाव-फर्मो' का बंध होता रहता है। जीव की निज स्वष्प में भश्रान्ति चेतना रूप है। 
जीव के इस चेतन परिणाम से जीव के वीर्य स्वभाव की स्फति होती है और इस शक्ति के 
स्फुरित होने से जड़-हूप द्रव्य कर्म की वर्णनाञ्रों को ग्रहण करता है ।”” 

जीव भ्रच्छे बुरे कार्य करता रहता है और उसके फलस्वष्टप कर्म-परमाणु उसके 
झ्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश पा उनके साथ बंध जाते हैं। इस प्रकार जीव कर्मो' का कर्ता 
है। इसका तात्पर्यार्थ है कि वह अपने सुख-दु'ख का कर्त्ता है । 

उत्तराष्ययन सूत्र (२०.३६-३७) में कहा है : “प्रात्मा ही बतरणी नदी है, प्रौर यही 
कूट शाल्मली बृक्ष । झात्मा ही कामदृहाधनु है और यही नन्‍्दन बन । प्रात्मा ही सुख 
झ्रौर दुःख को उत्पन्न करने और न करने वाली है ।” इसका कारण यही है कि श्रात्मा ही 
सदाचार और दुराचार को करने वाली है। श्रपने काम के अनुसार उसके कर्मों का 
बन्चन होता है। ये कर्म हो अच्छा ब्रा फल देते हैं। प्रात्मा सत्कर्म भ्रथवा 
दुष्कर्म करते में स्वतन्त्र है, इसोलिये कहा गया है “बन्धप्पमोक्खों तुज्कज्मत्थेष -- 
बन्त्र और मोक्ष श्रात्मा के ही हाथ में हैं । 

(१६ ) विकर्ता (गा० १७) : जंसे जोव में कर्म-बंधन की वाक्ति है वंसे ही उसमें 
कर्मो को तोड़ने और उनसे मुक्त होने की भी शक्ति है। इसी कारण से उसे विकर्त्ा 
कहां गया है। विकर्त्ता भ्र्थात्‌ "विशेषतों विच्छेदक: कर्मणास्‌ ।? 

(१७) जगत्‌ (गा०१८) : जीव में एक स्थान से दूसरे स्थान में गमन करने की दविति 
होती है प्ौर यह शक्ति इतनी तीत्र होती है कि एक समय ( जन घर्म के भ्रनुतार काल 
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की इकाई ( एशां। ) ) में जीव भ्पने स्थान से लोक के भ्न्त तक जा सकता है। गमन 
करने की इस शक्ति के कारण जीव का नाम जगत है। कहा भी है-““अतिशयगमना- 
ज्ञगव्‌ !” 

(१८) जन्तु (गा० १६) : “जननाज्जन्तु:” संसारी जीव जन्म-जन्मान्तर करता रहता 
है, इससे उसका नाम जन्तु है। जीव ने ८४ लाख योनियों में जन्म-मरण किया है। 


(१६) योनि (गा०२०) : "योनिरन्येपामुत्पादकत्वात्‌'---अन्यों का उत्पादक होने से 
जीव का नाम योनि है । स्वामीजी ने भी यही परिभाषा दी है---'पर नो उत्पादक इण 
न्याय ।” जीव जीव का उत्पादक नहीं हो सकता क्योंकि जोव स्वयंभूत होता है। वह 
घट, पट श्रादि पर वस्तुग्नों का उत्तादक होता है। इस अपेक्षा से जीव का भ्रपर नाम 
योनि है । 


(९०) स्वयंभूत (गा० २१) :प्रात्मा को किसी ईइवर ने नहीं बनाया । न वह संयोगी 
पदार्थ ही है। वह अपने श्राप में एक वस्तु है--"'ह्वयं-भवनात्‌ स्वयंभू” । वह वस्तुओं के 
संयोग से बनी हुई नही है परन्तु एक स्वतन्त्र स्वयभूत वस्तु है । न तो वह देह के संयोग से 
उत्पन्त होती है और न देह के साथ उसका नाश होता है। ऐसा कोई संयोग नहीं जो 
प्रात्मा को उत्तन्‍न कर सके । जो वस्तु उत्पन्न हो सकती हैं उसी का नाजश्ष--विलय भी 
संभव है । जल--- ऑक्सीजन और हाईडोजन से बना होने से हम रसायनिक प्रयोगों 
द्वारा उसमें से उक्त दोनों तत्त्व स्व॒तन्त्र हूप में प्राप्त कर सकते हैं परन्तु श्रात्मा को सिद्ध 
करने वाले--बनाने वाले-- अन्य द्रव्य प्राप्तन होने से वह स्वयं सिद्ध है। यही 'स्वयंभूत! 
शब्द का भाव है| आत्मा स्वयं सिद्ध पदा्थ है । 


(+ १) लशरीरी (गा०२२): शरीर झनेक तरह के हो सकते हैं । औदारिक, वंक्रियक, 
प्राह्रक, तेजस झं।र कार्मण । एक जगह से जाकर दूसरी जगह उत्पन्न होने तक--अर्थात्‌ 
रास्ते चलते जीव के दो शरीर--कार्मण श्र तेजस होते हैं । पर्याप्त स्थिति में तीन शरोर 
जीव के होते हैं--कार्मण, तेजस भौर झदारिक या वंक्रिय । भाहारक शरीर विशिष्ट 
श्रात्माप्ों के हो सकता है। जब तक कर्मो का संयोग रहता है तब तक शरीर का सम्बन्ध भी 
रहता है इसलिये संसारी जीव को 'सशरीरी” कहा गया है---“सह शरीरेणेति सशरीरी ।' 

(२२) नायक (गा० २३) : “नायक:--कर्मर्णां नेता”--जीव कर्मो का नेता है 
इससे उसका ताम नायक है। स्वामीजी ने गाथा २३ के प्रथम दो चरणों में इसी अर्थ 
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का प्रतिपादन किया है। कर्मो' का नेता होने से भ्रपत सुख-दुःख का भी यह नायक व 
नंता है इसमें सच्देह नहीं | बाद के चरणों मे नायक का दूसरा श्रर्थ स्वामीजी ने “न्याय 
का करने वाला” किया है। 

(१२३ ) अन्तरात्मा (गा० २४ ) : “अन्त: मध्यरूप आत्मा, न शरीर रूप 
इत्यन्तराल्मेति”” यह दरीर आत्मा नहीं है। पर इस दारीर के भ्रन्दर जो व्याप्त है वह 
आत्मा है| 

जीव झभ्ौर शरीर--तिल श्रौर तेल, छाछ और घी की तरह परस्पर लोलीभूत रहते 
हैं। जीव समूच शरीर में व्यास रहता है इसलिये उसे “अ्न्तरात्मा' कहने हैं । 


८--भाष जीव ( गाथा २५): 

गाथा २ में दो प्रकार के जीव--द्रव्य जीव और भाव जीव का उल्लेख झाया है । 
गाथा १ में बता दिया गया है कि द्रव्य जीव शाइवत असंख्यात प्रदेशी पदार्थ है। प्रश्न 
होता है कि भाव जीव किसे कहते हैँ ? इसीका उत्तर २५ वीं गाथा में दिया गया है। 


द्रव्य जीव नित्य पदार्थ है पर वह कूटस्थ नित्य नहीं परिणामी नित्य है। इसका 
तात्पर्यारष यह है कि द्रव्य जीव शाश्वत होने पर भी उसमें परिणाम --अ्रवस्थान्तर होते 
रहते हैं। जिस तरह स्वर्ण के कायम रहते हुए उसके भिन्न-भिन्न गहने होते हैं उसी तरह 
जीव पदार्थ कायम रहते हुए उसकी भिन्न-भिन्न अवस्थाएँ होतो हैं । द्रव्य जीव उत्पाद- 
व्यय-भ्ौव्य युक्त होता है। ज॑से सोने की चूड़ियों को गला कर जब हम सोने का कण्ठा 
बनाते हैं तो कण्छे की उत्पत्ति होती है, चड़ियों का व्यय--नाश होता है श्लौर सोना 
सोने के रूप में हो रहता है उसी तरह जब जीव यूवा होता है तो यौवन की उत्पत्ति 
होती है, बाल्य-भाव का व्यय होता है और जीव जीव रूप ही रहता है। 


इन भिन्‍न-भिन्‍न प्रवस्थाप्रों को पारिभाषिक-भाषा में “पर्याय” कहते हैं । पर्याय वह है 
जो द्रव्य भौर गुण दोनों के प्राश्चित होकर रहे । पर्याय--्रवस्थान्तर द्रव्य और गण 
दोनों में होते हैं। जिस तरह जल कभी बर्फ और कभी वाष्प रूप होता है उसी तरह 
एक ही मनुष्य बालक, युवक और दृद्ध होता है। ये प्रात्मा द्रव्य के भ्रवस्थान्तर--पर्याय 
हैं। जिस तरह एक ही पुदू्गल कमी शीत और कभी गर्म होता है, जो उसके स्पर्श गुण की 
भ्रवस्थाएँ हैं, ठोक उसी प्रकार एक ही मन॒ष्य कभी ज्ञानी और कभी मूर्ख, कभी दुःखी 
और कभी सुखी द्वोता है। ये भ्रात्मा के चेतन गुण की प्रवस्थाएँ--पर्यायें हैं । 
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लक्षण, गुण और पर्याय---ये द्रव्य के भाव हैं। लक्षण भौर गृण ये दोनों शब्द एकार्थक 
हैं। जीव को उपयोग लक्षणवाला, उपयोग गुण वाला कहा गया है इससे स्पष्ट है कि 
लक्षण श्लोर गुण एकार्थक हैं। जीव के जो तेईस नाम बतलाये गये हैं उनसे ससिारिक 
जीव के प्रनेक लक्षण व गृण सामने श्राते हैं । पर्याय का भर्थ है जो एक के बाद एक हो | 
द्रव्य जीव की भ्रव॒स्था में जो प्रति-नमय परिवर्तन होता है--एक स्थिति का अंत हो 
दूसरी स्थिति का जन्म होता है वे पर्याय हैं! लक्षण, गुण श्रौर पर्याय जीव के भाव हैं ! 
स्वामीजी कहते हैं जो जीव के भाव हैं उन्हें हो भाव जीव कहते हैं । वे श्रनेक हैं । 
जीवों में ज्ञान, दर्शन, आचार, विचार, सुख-दुःख, प्रायु, यश, ऐश्वर्य, जाति, सुख 
आादि प्रापकता की समर्थता-प्रसमर्थता की तारतम्यता व भेद देखे जाते हैं । द्रव्यत: एक 
होने पर भी एक दूसरे से विचित्र मालूम देते हुए ये सब जीव भाव जीव हैं । 
गीता में गी यही कहां गया है: “अ्रव्यय श्रात्मा का कोई विनाश, नहीं कर 
सकता" |” “जिस प्रकार दस देह में कोमार्य्य के बाद योवन और योवन के बाद बुढ़ापा 
झ्ाता है, उसी प्रकार इस देह में रहने वाले देही को देहान्तर प्राप्त होती है* ।” 
ग्रागे जाकर कृष्ण कहते हैं---“बुद्धि, ज्ञान, श्रसंमोह, क्षमा, सत्य, दमन, शमन, सुख, 
दु ख, जन्म, मृत्यु, भय, भ्रभय, अहिसा, समता, संतुष्टि, तप, दान,यश, अपयक्ञ--प्राणियों 
के नाना प्रकार के ये भाव मुझ से ही उत्पन्न होते हूँ ३ ।” अ्रगर यहाँ कृष्ण का भश्रर्थ शुद्ध 
प्रात्म-तत्त्त लिया जाय तो श्रर्थ होगा कि श्रात्मा कहती है बुद्धि, ज्ञान आदि नाना माव 
मुझ शाइवत तत्त्व पभ्रात्मतत्त्व से ही उत्पन्न है। 
१--गीता २.१७ : 
विनाशमन्ययस्यास्य न कश्चित्कतुंमहंति ॥ 
२--गीता २.१३ ६; 
देहिनो$स्मिन्यथा देहे कौमारं यौवन जरा । 
तथा देहान्तरप्राप्तिधीरस्तश्न न॒मुद्यति ॥ 
३--गीता १०.४,५ : 
बुद्धिज्ञॉनमसंमोहः क्षमा सत्य दमः शमः | 
छल तुसं भवोइभावों भयं चाभयप्रेव चे॥ 
अहिसा समता तुष्टिस्तपो दान॑ यशोन्‍्यशः। 
भवन्ति भावा भूतानों मत्त एवं पृथर्वि्षा: ॥ 
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६--पाँच भाव ( २६-३६) : 

यहाँ भाव का श्रथ है बेंघे हुए कर्मों की भ्रवस्था विशेष झ्र॒थवा कम-बद्ध जीवों की 
ग्रवस्था विशेष । 

संसारी जीव कर्म-बद्ध भ्रवस्था में शोते हैं। ये बंचे हुये कम हर समय फल नहीं 
देते। परिपाक प्रवत्था में ही सुख-दुःख रूप फल देना ग्रारम्भ करते हैं। फल देने की 
प्वस्था में भ्राने को उदयावस्था या उदय भाव कहते हैं। जब बंघे हुमे कर्म उदयावस्था 
में होते हैं, तब उस कर्म-बद्ध जीव की भी विशेष स्थिति होती है। जीव की इस स्थिति 
विशेष को औदयिक भाव कहते हैं । 

इसी प्रकार बंध हुये कर्मों का उपज्ञान्त प्रवस्था में होता उपशमावस्था श्रथवा 
उपशम भाव है। बंधे हुये कर्मों को उपशान्त भ्रवस्था में उत्पन्न जीव की स्थिति विशेष 
को ओऔपदमिक भाव कहते हैं । 

कर्मों का क्षयोपर्शात प्रवस्था में होता क्षयोप्ञम श्रवस्था या क्षयोपश्षम भाव है। 
कर्मो की क्षयोपश्म भ्रवस्था में उत्पन्न जीव की स्थिति विशेष को क्षायोपशमिक भाव 
कहते हैं । 

कर्मो' का नाश होना क्षयावस्था या क्षय भाव कहलाता है। बंधे हुये कर्मों की 
क्षयावस्था में उत्पन्न जीव की स्थिति विशेष को क्षायिक भाव कहने हैं । 

सर्व कर्म परिणमन करते रहते हैं---अ्रवस्थान्तर प्राप्त होते रहते हैं। इसे कर्मों 
की पारिणामिक अवस्था कहते हैं। बंधे हुये कर्मो' की पारिणामिक श्रवस्था में जीव में 
उत्पन्न अवस्था विशेष को पारिणामिक भाव कहते हैं । 

प्रौदयिक, ग्ौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक भर पारिणामिक इन पाँच भावों 
की स्थिति में दो बातें होती हैं-- (१) कर्मो' का क्रमशः: उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपश्म 
झौर परिणमन । कर्म जड़ पुदूगल हैं। (२) कर्मो' के उदय भादि से जीव कितनी ही 
बातों से निष्पन्न होता है। 

कर्म भ्राठ हैं: (१) ज्ञानावरणीय--जो पश्रात्मा की ज्ञान-दक्ति को प्रकट होने से 
रोकता है; (२) दर्शनावरणीय---जो श्रात्मा को देखने की शक्ति को रोकता है; 
(३) वेदनीय--जिससे जीव को सुख-दुःख का प्रनुभव होता है; (४) मोहनीय--जों 
भात्मा को मोह-विहल्नल करता है, स्व-पर विवेक में बाघा पहुँचाता है; भात्मा के 
सम्यक्‌ व चारित्र गुणों की घात करता है; (५) ब्लायुष्य--जो प्राणी की जीवन- 
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प्रवधि--श्रायु को निर्धारित करता है; (६) ताम--जो प्राणी की गति, शरीर, परि- 
स्थिति धादि का निर्यामक होता है; (७) गोत्र--जो मनुष्य के ऊँच-नीच कुल को 
निर्धारित करता है श्र (८) श्रन्तराय--जो दान, लाभ, भोग-उपभोग व पराक्रम 
इन चार बातों में रूकावट डालता है। 

उदय आाठ ही कर्मों का होता है। कर्मों के उदय से जीव को चार गति, छः काय, 
छः: लेदइया, चार कषाय, तीन वेद, समदृष्टि, सममिध्यादृष्टि, श्रविरति, श्रसंज्ञी, भ्रज्ञानी, 
ग्राहारता, छप्मस्थता, संयोगी, संसारता, भ्रसिद्ध--ये भाव उत्पन्न होते हैं । 

उपद्याम केवल मोहनीश कर्म का ही होता है। इससे उपशम सम्यक्त्व प्र उपदाम 
चारित्र प्राप्त होते हैं । 

क्षय श्राठ कर्मो' का होता है। कर्मो' के क्षय से जीव को केवल ज्ञान, केवल दर्शन, 
ग्रात्मिक सुख, क्षायक सम्यकत्व, क्षायक चारित्र, अटल अवगाहना, भ्रमूतित्व, अगुरुलघुता, 
दान लब्धि, लाभ लब्धि, भोग लब्धि, उपभोग लब्धि, वीर्य लब्धि की प्राप्ति होती है। 

क्षयोपशम बार कर्मों का होता है--जानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय झौर 
प्रन्तराय । इन कर्मो के क्षयोपशम से जीव में क्रमश: निम्नलिखित बातें उत्पन्न होती 
हैं: केवल ज्ञान को छोड़कर चार ज्ञान, तीन प्रज्ञान श्लौर स्वाष्याय । पाँच इन्द्रिय 
ग्रौर केवल दर्शन को छोड़कर तीन दर्शन। चार चारित्र, देश व्रत भौर तीन दृष्टि । 
पाँच लब्धि भौर तीन वीरय। 

सर्व कर्म पारिणामिक हैं। कर्मों के परिणमन से जीव में श्रनेक परिणाम होते हैं। 
वह गति परिणामी, इन्द्रिय परिणामी, कषाय परिणामी, लेइ्या परिणामी, योग परिणामी, 
उपयोग परिणासी, ज्ञान परिणामी, दर्शन परिणामी, चरित्र परिणामों तथा वेद परिणामी 

होता है* । | 

रे 58 जी कहते हैं कि जड़ कर्मो' के उदय, उपक्षाम, क्षय, क्षयोपशम और परिणमन 
से जीव में जो जो भाव निष्पन्न होते हैं वे सब भाव जीव हैं। 

जीवों के पाँचों--प्रौदय्रिक, श्रौपश्मिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक 
माव भी भाव जीव हैं | 

इन भाव जीवों की उत्पत्ति कर्मो' के संयोग-वियोग से होती है--यह स्पष्ट ही है । 

कर्मो' के क्षय से उत्पन्न क्षायिक भाव स्थिर होते हैं। उत्पन्न होंने के बाद वे नष्ट 
नहीं होते । भ्रन्य भाव प्नस्थिर होते हैं। उत्पन्न होकर मिट जाते हैं । 


१--पाँचों भाव विषयक हस निरूपण के किए देखिए “अनुयोग द्वार! सूत्र० १२६ 
तथा तेरा हार दव० ८ 
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१०--धव्य जीव का स्थरूप ( गाथा ३७-७२ ) : 

पहली और दूसरी गाथा से यह स्पष्ट हैकि जोव के दो भ्रेद होते हैं-(१) द्रव्य जीव 
झौर (२) भाव जीव । प्रथम गाधा में द्वव्य जोीब के स्वरूप का सामात्य उल्लेख 
है। टिप्पणी ६ ( पु० २७ ) में इस सम्बन्ध में कुछ प्रकाश है। यहाँ उसके स्वरूप 
का विस्तृत विवेचन किया जा रहा है। द्रव्य जीव के विषय में शभ्रागम में निम्न बातें 
कही गई हैं : 

(१) जीब वन्य चेतन पदार्थ है। एक बार गौतम ने मद्ावीर से पूछा--“मगवन ! 
क्‍या जीव चंतन्य है ?” महावीर ने उत्तर दिया : “जीव नियम से चेतन्य है भ्रौर जो चेतन्य 
है वह भी नियम से जीव है' ।” इससे स्पष्ट है कि जीव शोर चेतन्य का परस्पर श्रविना- 
भाव सम्बन्ध है। जीव उपयोग युक्त पदार्थ कहा गया है। 'गरुणणो उबजोग गुणो" 
'उवभोगलक्खणेणं जीवे?' । उपयोग का श्रर्थ है ज्ञान--जादने की शक्ति और दर्शन-- 
देखने की शक्ति । उपयोग जीव का गुण या लक्षण है। कहा है--“'जीव-ज्ञान, दर्शन तथा 
सुख-दुःख की भावना से जाना जाता है? ।” 

(२) जीव द्वच्य अरूपी है। वह मावतः पब्रवर्ण, प्रगंध, भ्ररस, भ्रस्पत्नी पदार्थ है। । 
उसमें वर्ण, गंध, रस, स्परश नहीं होते और इसी कारण वह श्रमूर्त॑--इन्द्रियागोचर 
पदार्थ है । 


१--भग० ६.१० : जीवेणं भंते ! जीवे, जीवे जीवे ? गोयमा ! जीवे ताव नियमा 
जीवे, जीवे वि--नियमा जीवे । 
२३--ढाण० ५,२.५२० ; भग० २.१० 
३--भग० १३,४७४ 
३--उक्त? बगे८द : 
वत्तणालक्खणो काछो जीवो उवओगलकखणों । 
नाणेणं दंसणेण चव॑ छट्ेण य दुद्देण य॥ 
५--(क) ठा० ५.२.४३० : जीवत्थिकाए ण॑ अवन्ने अगंधे अरसे अफासे अरूवी 
भावतों अवन्ने अगंदे अरसे अफासे अखूवी 
(स) भग० १.१० : जीवत्थिकाए ण॑ मंते ! कतिवन्ने कतिगंघे कतिरते कह- 
फासे ! गोयमा! अबणणे जाव अखवी 
(ग) ठा? ४,१ : चत्तारि अत्यिकाथ । अरूविकाया प॑ ते... ..जीवत्थिकाप्‌ 
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(३ ) जीव द्रष्य शाग्वत है। ठाणांग (५.३.५३०) में कहा है “काछआं ण कयाह 
णासी म कयाइ न भवद नकयाइन मविस्सदइत्ति भुवि भवह य भविस्सइ य घुबे णितिप 
सासपु अक्खपु अच्बए अवद्टिण णिच्चे* !? जीव पहले भी था; श्रव भी है भर भागे भी 
रहेगा।। वह भ्रू्‌ व, नियत, शाइवत, श्रक्षय, अव्वय, स्थित श्रौर नित्य है। वह तीनों कालों 
में जीव रूप में विद्यमान रहता है। जीव कभी अजीव नहीं होता? । यही उसकी द्ाश्वतता 
है। गीता में कहा है--अजो नित्य: शाश्वतोथ्यं पुराणों न हन्यते हन्यम्राने शरीरे 
(३१.२०)”---यह जीवात्मा श्रज है, नित्य है, शाइवत है, पुरातन है, शरीर के नाश होने 
पर भी इसका नाश नहीं होता । गीता का निम्न इलोक भी यही बात कहता है : 

न त्वेवाहं जातु नासं न त्व॑ं नेसे जनाधिपा:। 
न चेंव न भविष्यामः सर्वे वयमतः परस ॥ 
३,१०२ 
गौतम ने पूछा--"“लोक में शाइवत क्या है ? मगवान महावीर ने उत्तर दिया-- 
“जीव और अजीव ४ |? 

(४) जीव उत्पाद-न्यय संयुक्त है । जीव गाइवत श्र व पदार्थ होने पर भी उसमें एक 
के बाद एक अवस्था होती रहती है। इन क्रमिक अवस्थाओं को पारिभाषिक गब्दावली में 
पर्याय कहते हैं । पहली स्थिति का नाश होता है, दूसरी का जन्म होता है और इन 
परिवर्तित स्थितियों में चंतन्य असंख्यात प्रदेशी द्रब्य जीव वसा का वसा रहता है। 

( देखिए टि० ८ पु० ३६ ) 

(५) जीव हृष्य अस्सिकाय है" । अस्ति-प्रदेश; काय-समूह । असंख्य भ्रथवा प्रनन्त 
प्रदेशों का जो समूह होता है उसे अ्रस्तिकाय कहते हैं। जीव भ्रसंख्यात प्रदेशों का 
.._ १--भगवती २.१०.११७ में भी ऐसा ही पाठ मिलता है। 

२--भगवती १.४.४१ 

३ई--2० १०.१.६३१ : ण एवं भूयं वा भव्यं वा भविस्सद वा जं॑ जीवा अजीया 

भविस्संति अजीवा वा जीवा भविस्सख॑ति 

४--डठा० ३.४.१४१ के सासया लोए ? जीवच्चेब-अजीवच्येध । 

४५--(क) भग० २.१० .११७: कति णं भंत ! अत्थिकाया पं० ? गोबमा एच 

अत्थिकाया प०, तंजहा. ..जीवत्थिकाए 

(ख) ढा० ४.१.३१४ 

चत्तारि अत्यिकाया अरूविकाया पं० सं: ---जीवत्थिकाए 
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समूह है। वस्तु से संलग् भ्रपुथक्य सूक्ष्मतम झ्ंषा को प्रदेश कहते हैं। परमाणु पुद्गल 
से शभ्र॒लग हो सकते हैं पर प्रदेश जीव से कभी भ्रलग नहीं हो सकते। एक परमाणु जितने 
स्थान को रोकता है उसे प्रदेश कहते हैं । इस माप से जीव के असंख्यात प्रदेष हैं | पुदूगल 
झवयव रूप तथा श्रवयव-प्रचय रूप होता है जबकि जीव एक प्रदेश रूप श्रथवा एक प्रवमव 
रूप नहीं हो सकता । वह हमेशा प्रदेशप्रचय रूप में-प्रदेशों के श्र॒खंड समूह के रूप में 
रहता है। (देखिए टिप्पणी ६ पु० २८ पेरा ४ तथा टि० ७ पु० २६ प्नन्तिम पेरा ) 
(६) वह अच्छेच, अभेद्य आदि तथा अखंड द्न्य है । अ्रस्तिकाय होने से जीव सहज 
ही इन गुणों से विभूषित होता है | स्वामीजी ने जो यहाँ वर्णन किया है उसका गीहा के 
निम्न इलोकों से बड़ा साम्य है । 
नेन छिन्दन्ति शस्त्राणि नेनं॑ दहति पावकः। 
न चेन क्लेदयन्त्यापों न शोषयति मारुतः | 
अच्छेद्यो 5यमदाद्यो5यमक्लेद्ोइ5शोप्य एवं च। 
नित्य: सर्वगतः स्थाणुरचलोध्यं सनातनः ॥ 
३.२२.२७ 
न इस जीवात्मा को दास्त्र काट सकते हैं, न श्राग जला सकती है, न पानी गला 
सकता है भौर न हवा सुखा सकती हैं। यह जीवात्मा वाटा नहीं जा सकता, जलाया 
नहीं जा सकता, गलाया नहीं जा सकता, सुखाया नहीं जा सकता । यह नित्य है, संगत 
है, स्थिर रहनेवाला है, ग्रवल है और सनातन है | झआगम में झ्ात्मा की इस विशेपता का 
वर्णन इन शब्दों में मिलता है--'से न छिज्जह न भिज्जद न डज्माइ न हम्मइ कंचर्ण 
सब्य लोए" ।” 


१--आचाराज़ १.३.३ 

अगवती (८.३.२१४) का निम्न पाठ भी इसी बात का समर्थन करता है : 

“अह भंते ! कुम्मे कुम्मावलिया गोहे गोहावलिया गोणे गोणावलिया मणुस्से मणु- 
स्सावलिया महिसे महिसावलिया एएसि ण॑ दुह्या वा तिहा वा संखेज्जहा था छिन्माणं जे 
अंतरा ते वि ण॑ तेह्ि जीषपएसेहि फुडा ! हंता! फुढा । पुरिसे ण॑ मंते ! (अं अंतर) ते 
अंतरे हत्थेण वा पाएण वा अंगालया वा सलागाए वा कट्टेंण वा कछिचेण वा आमु- 
समाणे वा संमुसमाणे वा आलिहमाण वा विलिहमाण वा अन्नयरेण था तिक्खेणं सत्थ- 
जाएणं आच्छिंदमाण वा विच्छिंद्साणे वा अगणिकाएणं वा समोडहमाणे तसि जीवपएसाणं 
किचि आयाहं या विवाह वा उप्पायइ छबिच्छेदं वा करेह ? णो तिणट्टे समद्े, नो खलु 
तस्थ सत्य॑ संकमह ।! 
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(७) जीव वृध्य कभी विछय को प्राप्त नहीं होता। यह एक सिद्धांत है कि अ्रस्तित्व 
प्रस्तित्व में परिणमन करता है और नास्तित्व नास्तित्व में' । द्रव्यतः अस्तित्ववान 
जीव भविष्य में नास्तित्व में परिणमन नहीं कर सकता। गीता में कहा है--“जो 
प्रसत्‌ है उसका भाव (--अस्तित्व) नहीं होता, जो सत्‌ है उसका अभाव (-प्रनस्तित्व) 
नहीं होता--तत्त्यद््ियों ने इन दोनों बातों को भ्रंतिम सिरे तक जान लिया है" ।” 

(८) जीव द्रव्य संख्या में अनन्त हैं? । एक बार गौतम ने पूछा---““जीव 
द्रव्य संख्यात हैं, अ्रसंच्यात हैं वा अनन्त ?” भगवान ने उत्तर दिया--“हे गौतम ! जीव 
प्रनंत हैं। ।” इसी प्रकार भगवान से एक बार पूछा गया--“लोक में श्रनंत क्या हैं ?” 
भगवान ने उत्तर दिया--"जीव श्रौर श्रजीव/ ।” जीवों की संख्या में कभी कमी-बेशी नहीं 
होती । एक बार गौतम ने पूछा--"हे भगवन्‌ । क्‍या जीव घटते बढ़ते हैं ?” भगवान 
ने उत्तर दिया--'“गौतम ! जीव न बढ़ते हैं, न घटने हें, श्रवस्थित हैं ।!! गौतम ने 
फिर पृछा---““कितने काल तक जीव घट बढे बिना श्रवस्थित रहते हैं।” भगवान ने 
जवाब दिया--"हे गौतम ! जीव सर्व काल के लिये अवस्थित हैं * ।” 

(६) जीव अनंत होने पर भी द्रव्य जीव एक हैं। ठाणांग में कहा है--"भ्रात्मा 
एक है" । ” चूंकि द्रव्य रूप से सब आत्माएं चेतन और असंख्यात प्रदेशी हैं झ्त: वे एक 
कही जा सकती हैं। ( देखिये टि० ६ पुृ० २८ पेरा ५ ) 
९--भग० १९.३.३२ : ले णु्ण भंत ! अत्थित्त अत्थित्ते परिणमद्द, नत्थित्ते नप्यित्ते 

परिणमह्ट ? हंता गोयमा ! जाव परिणमद । 
२--गीता ३.१६ : ेल्‍ 
नासतो बिद्यत भाषों नाभावों विद्याता सतः। 
उभयोरपि दृष्टोन्तस्त्वनयोस्तत्वदर्शानि: ॥ 
३--(क) ठा० ५.३.५४२३० : दृब्वओ ण॑ जीवात्थिकाए अणंताईं दब्वाईं 

(स) भर? २.१०,१६७ : दृ्वओ णं जीवत्थिकाए अणंताईं जीवदुन्याईं । 
४--भग ० २५.२.७१६ : जीवद॒च्वा णं मंत ! कि संखेज्जा असंखज्जा अणंता 

गोममा ! नो संलेज्जा नो असंखज्जा अणंता । 
४--ठा० २.४. १५१ : के अणंता छोणु ? जीवच्चेव अजीवच्चेय । 
६--भग० ४५.८ २२१ : अन्तेत्ति भगव॑ गोयमे जाब एवं क्यासी--जीवाणं संते ! कि 

वद्मु ति हायंति अवदिया ?, गोयमा ! जीवा णो वडूति नो हायंति अवबब्टिया। 
जीवा णंभंते ! फेवइ्टयं काले अवधिया [ वि ]? सन्वद्ध । 
७--डा० १.१: एंगे आया 


[..] सब पदाथ 


(१० ) यह लोक-उच्य है : “लोग दन्ये”, “लेत्तओ छोकपमाणमेत्त* ।” क्षेत्र की 
दृष्टि से जीव लोक परिमित है | लोक के बाहर जीव द्रव्य नहीं होता । “जहाँ तक लोक 
है वहाँ तक जीव हैँ । जहाँ तक जीव हैं वहाँ तक लोक है* ।”” 
११--८द्रव्य के लक्षण, गुणादि भाव जीव हैं (गाथा ४३-४४) : 

गाथा २५ में कहा गया है--“भाव ते लखण गुण परज्याय, ते तो भावे जीव छे 
ताय ।” यहाँ इसी बात को पुन: दृहराया गया है। इसका भाव टिप्पणी ८ (पु० ३६-७) में स्पष्ट 
किया जा चुका है।। यहाँ लक्षण, गुण और पर्याय को भाव जीव कहने के साथ-साथ भ्रौदयिक 
श्रादि पाँच भावों को भी भाव जीव कहा है। जीव के भाव, लक्षण, गुण और पर्याय 
अच्छे भी हो सकते हैं मोर बरे भी हो सकते हूं । भ्रच्छे हों या बरे, सब भाव जीव हैं । पांच 
भावों में से क्षायिक भाव को छोड़कर अभ्रवदरोष चार भाव स्थिर नहीं रहते । कर्मो के क्षय 
से निष्पन्न कितने ही क्षायक भाव स्थिर होते है । 
१२--जीव शाश्वत अशाश्वत कैसे ? (गाथा ४५-४७) : 

एक बार गौतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा--'“जीव श्ञाइवत है या 
अदशाश्वत ।” भगवान ने उत्तर दिया--'गौतम ! जीव दाइवत भी है और श्रशाइवत भी ।” 


गौतम ने पूछा---“भगवान्‌ ! श्राप ऐसा किस हेतु से कहते हैं ?” भगवान्‌ ने उत्तर 
दिया--“गौतम ! जीव द्रव्य की अपेक्षा शाइवत है और भाव की अपेक्षा श्रवाइवत | 
इस हेतु से कहता हूँ कि जीव शाश्वत भी है और ग्रशाइवत भी ।' ३ स्वामीजी ने इन 
गाथाप्रो में प्रागण की इसो बात को रखा है। जीव के जितने भी भाव--पर्याय हैं वे 
उत्पन्न होकर विलीन हो जाते हैं । इससे अ्रशाइवतहेँ । जीव द्रव्य स्वयं कभी विलय को 
प्राप्त नहीं होता इसलिये वह शाहवत है । “वह था, है श्र आगे भी रहेगा इसलिए 
शाश्वत है । जीव नेरयिक होकर तिर्यडच योनि में उत्पन्न हेता है, तिर्यअच योनि से 
निकल मनुष्य होता है आदि झ्रादि इसलिए अ्शाइवत है" ।” 
१--ठा? ४.३ ४३० 
३२--डा० १०.€३१ : जाव ताव छोगे ताव ताव जीवा जाव ताब जीवा ताव ताब लोए 
३--भग० ७,२.२७३ :गोयमा ! दब्वट्याए सासया भावट्रयाए असासया से तेणट्टर्ण 
गोयसा ! एवं धच्चइ--जीवा सिय सासया सिय असासया। 
४--भग० €.३४.३८७ 
सासए जीवे जमाली ! जं न कयाइ णासि जाव णिच्चे, असासए जीवे जमाछी ! 
जं ण॑ नेरहए भवित्ता तिरिक्खजणिये भवह तिरिक्खजोणिए भविसा मणल्से भवह 
मणुस्से भविता दंबे भवह। 
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१३--आरस्क्रव, संबर, निर्जेरा और मोक्ष भाव जीच हैं ( गाथा ४८-५६ ) : 

नव पदार्थों में जीव और अजीव के उपरांत अवशेष पदार्थ जीव हैं श्रथवा श्रजीव--यह 
एक प्रइन है। स्वामी जी ने इसका उत्तर इस प्रकार दिया है : भ्रजीव श्रजीव है क्योंकि 
वह तीनों कालों में श्रजीव ही रहता है। पुण्य श्रजीव है कारण पुण्य कर्म पुद्गल की 
पर्याय हैं। पुदुगल श्रजीव है भ्रतः पुण्य श्रजीव है। इसी कारण पाप भी श्रजीव है। 
बंध पदार्थ भी श्रजीव है क्योंकि वह शुभ श्रशुभ कर्मो के बंध स्वरूप है। बाकी आाश्चव, 
संबर, निजरा प्रोर मोक्ष जीव के भाव हैँ प्रत: जीव हैँ?"। यहाँ इसी प्रसंग का विस्तार के 
साथ विवेचन है। जीव कर्मो' का कर्त्ता है इस कारण वह आश्रव है। जीव कर्मों 
को रोकने वाला है इसलिये वह संवर है। जीव कर्मो' को तोड़ने वाला है इस कारण 
निर्जरा है। जीव कर्मों का सम्पूर्ण क्षय कर मुक्त होने वाला है प्रत: मोक्ष है। 

आश्रव से कर्म आते हैं। कर्म अझजीव हैं । कर्म ग्रहण करते वाला आश्रव जीव 
है। संबर से कर्म रुकते हैं । रुकने वाले कर्म अजीव हैं। रोकने वाला संवर जीव है। 
निर्जरा से कर्मों का आंशिक क्षय होता है। क्षय होने वाले कर्म अजीव हैं। कर्मों का 
झ्रांशिक क्षय करने वाली निर्जरा जीव है। मोज्ष सम्पूर्ण कर्मों का क्षय है। जो क्षय 
होते हैं वे ग्रजीव कर्म हूँ । क्षय करने वाला मोक्ष जीव है। 

आश्रव कामभोगों के साथ संयोग स्वरूप है। संवर त्याग रूप है। श्राश्रव से 
श्रजीव कर्म आते हँ। संबर से अजीव कर्म छकते हूँ । निर्जरा से कर्मो' का क्षय होता 
है। संवर, निर्जरा और निर्जरा की करती आदरणीय हूँ। जो जीव॑ झआश्रव से संयुक्त 
होना है बह पाप कर्म का बंध करता है । इससे वह अपने भव-अ्रमण की वृद्धि करता है 
इसलिये वह खसत्रोतगामी है--संसार के सम्मुख है। जो त्याग और तपस्या रूप 
संवर भ्रौर निर्ज रा को श्रपनाता है वह कर्मो को रोकता और तठोड़ता हुआ संसार को 
पार करता है। वह प्रतिल्रोतगामी है । 

प्राश्नव, संवर, निर्जरा श्रौर मोक्ष भाव जीव हैं । 
१४--सखावद्य निरवद्य सर्व कार्य भाव जीच हैं ( गाथा ५७-०८ ) : 

जितने भी कार्य हें उनको दो भागों में बाँठा जा सकता है--(१) सावद्य और (२) 
निरवद्य । सावद्य कृत्य हेय हैं, निरवद्य कृत्य उपादेय हूं । सावथ इृत्य भाज्ञा के बाहर हैं, 
निरवद्य कृत्य झ्ाज्ञा के भ्ंदर हैँ । जो निरवद्य क्रिया करता है वह विनयी है, जो सावद्य 


१े--थाना की चर्चा : लड़ी ५ ; तेराह्ार : द्वार ४, ५ 


८ बडे 
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क्रिया करता है वह भ्रविनयी है। सावद्य और निरवद्य क्रिया करने वाले दोनों हो 
भाव जीब हैं । 
१५--आध्यात्मिक और छौकिक धीर भाष जीघ हैं ( गाथा ५६-६० ) : 
वीर दो तरह के होते हैं---एक सांसारिक वीर झौर दूसरे भाध्यात्मिक वीर | 
जो कर्म -रिपुप्रों से युद्ध करने में अपनी शक्ति को लगाते हैं वे भ्राध्यात्मिक बोर हैं। जो 
सांसारिक रिपुओों से ही युद्ध करते हैं वे क्‍प्राष्यात्मिक वीर नहीं केवल सांसारिक वीर हैं । 
दोनों ही भाव जीव हैं। भ्राध्यात्मिक वीर मोक्ष को प्राप्त करता है, सांसारिक वीर प्पने 
संसार की वृद्धि करता है | 

के 


अजीव पदारथ 


दुहा 
१--हिवे अजीव नें ओलखायवा, त्यांरा कहूँ छू भाव भेद। 
थोडा सा परगट करू, ते सुणनो आंण उमेद। 


ढाल : २ 
(सम करो काया साया कारमी--ए देशी) 
१--घर्म अघर्म आकास छे, काल नें पुृदगल जांण जी। 
अं पांचंइ दरब अजीव छें, त्यांरो बुद्धयंत करो पिछांण जी। 
ओ अजीव पदारथ ओलखो* ॥ 
२--यांमें च्यार दरबां नें अरूपी कद्या, त्यांमें वर्ण पंध रस फरस नांहि जी। 
एक पुदगल द्रव्य रूपी कह्यो, वर्णादिक सर्व तिण मांहि जी ॥ 


३--ओ पांचोइ द्रव्य भेला रहे, पिण मेल सभेल न होय जी। 
आप आप तणो गुण ले रह्मा, त्यांनें मेला कर सके नहीं कोय जी ॥ 


४--ध्म द्रव्य घर्मास्तीकाय छे, आसती ते छती वरत ताय जी। 
असंख्यात प्रदेस छे तेहनां, काय कही छे इण न्याय जी ॥ 


५--अधषम द्रव्य अधर्मास्तीकाय छे, आ पिण छती वसत ताय जो। 
असंख्यात भ्रदेस छो तेहनां, तिणनें काय कही इण न्याय जी ॥ 
& यह आँकड़ी है। प्रत्येक गाथा के अन्त में हसकी पुनराद्व त्ति होती है | 


“35 
अजीव पदार्थ 


बे ३ 
अजीव पदाथ 
दोहा 


१--अजीव पदार्थ की पहचान के लिये उसके भावभेद 
संक्षेप में प्रगट करता हूँ, ध्यानपर्वक छनना । 


ढाल : २ 


१--जीव के उपरांत धर्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदूगल 
इन पांच दन््यों को और जानो। ये पांचों ही द्रज्य 
अजीय हैं' । बुद्धिमान इनकी पहचान करें। 


२--हनमें से प्रथम चार दृब्यों को भगवान ने अरूपी कह्दा है । 
इनमें वर्ण, गन्धथ, रस और स्पर्श नहीं है; केवल पुदूगल 
व्ृध्य को रूपी कहा हैं, उसमें वर्णादि चारों मिलते हैं? । 


३---ये पाँचों ही वुब्य एक साथ रहते हैं परन्तु इनमें मिला- 
बट नहीं होती । एक साथ रहने पर भी प्रत्येक अपने- 
अपने गुणों को लिये हुए रहता हैं। इनकी मिलावट 
करना किसी के छिये भी संभव नहीं है । 

४--थर्म वन्य भस्तिकाय है। अस्ति भर्थात्‌ जो वस्तु सल्‌ 
है और काय भर्थात्‌ जिसके असंख्यात प्रदेश हैं। 
असंख्यात प्रदेशी सत्‌ (अस्तित्व वाली) वस्तु होने से जिन- 
भगवान ने धर्म वृज्य को धर्मास्तिकाय कहा है । 


४--अधर्म वन्य, भी अस्तिकाय है । यह भी सत्‌ ( अस्सित्व 


वाली) वस्तु हे और इसके धसंख्यात प्रवेश हैं,इसकिये 
अधर्म व्रष्य को सी भस्तिकाय कहा गया है। 


धाजीब पदार्थ के 
विवेचन की प्रतिज्ञा 


पाँच प्रजीव दग्पों 
के नाम 


प्रथम चार भप्ररूपी, 
पुद्गल रूपी 


प्रत्येक द्रव्य का 
स्वतंत्र प्रस्तित्व 


धमं, ग्रधम, भाकाद 
झस्तिकाय क्यों ? 
(गा ]० ४-६ ) 


४० नब पदार्थ 


६---आकास द्रव्य आकास्तीकाय छे, आ पिण छती वसत छे ताय जी । 
अनंत प्रदेस छे तेहनां, तिणसं काय कही जिण राय जी ॥ 


७>--अधर्मास्ती अधर्मास्तो काय तो, पहली छे लोक प्रमांण जी। 
लोक अलोक प्रमांण आकास्ती, लांबी नें पहली जांण जी ॥ 


८--धर्मास्‍्ती नें अधघर्मास्ती, वले तीजी आकास्तीकाय जी। 
ओ तीनूं कहीं जिण सासती, तीनुंइ काल रे मांय जोी॥ 


६--अं तीनुंई द्रव्य छे जू जूआ, जुआ जुआ गुण परजाय जी। 


त्यांरी गुण परज्याय पलटे नहीं, सासता तीन काल रे मांव जी ॥| 


१०-- ए तीनुंई द्रव्य फेली रह्या, ते तो हाले चाले नहीं ताय जो । 
हाले चाले ते पुदगल जीव छे, ते फिरे छे लोक रे मांव जी ॥ 


११--जीव नें पुदगर चाले तेहनें, साज धर्मास्तीकाय जी। 
अनंता चाले त्यांनें साज छे, तिण सूं अनंती कही परजाय जी ॥ 


१२--जीव नें पुदगल थिर रहे, त्यांनें साज अधर्मास्तीकाथ जी। 
अनंता धिर रहे त्यांनें साज छे, तिणसूं अनंती कही परजाय जी ॥ 


१३--जीव अजीव सर्वे दरब नों, भाजन आकास्तीकाय जी। 
अनंता रो भाजन तेह सूं, अनंती कही परजाव जी॥ 


अजीब पदार्थ 


६--आकाश दन्य आकाशास्तिकाय है। यह भी सत्‌ 
( अल्तित्व वाली ) वस्तु हैं और इसके अनन्त प्रदेश हैं 
इसलिये जिन भगवान ने आकाश व॒व्य को अस्तिकाय 
कहा है! । 

७--धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय लोक-प्रमाण पहुली हैं । 
आकाशाल्तिकाय लोकालोक प्रमाण लम्बी और पहुली है ' । 


८-- घर्मास्तिकाय, अधर्मोस्तिकाय और आकाशास्तिकाय हन 
तीनों ही को भगवान ने शाश्वत कहा है । इनका अस्तित्व 
तीनों काल में रहता है । 

€- थे तीनों ही द्ृब्य अलग-भलरग हैं। तीनों के गुण और पर्याय 
मिक्ष-भिन्न हैं। इनके गुण और पर्याय परस्पर में अपरिवर्तन- 
शील है. (एक क गुण पर्याय दूसरे के नहीं होते) । ये 
तीनों काल में शाश्वत रहत हैं * । 

१०--थ्रे तीनों ही द्रव्य फंले हुए हैं, ये हलन-चलन नहीं 
करते--निप्किय है । केकक्‍ल पुदूगल और जीव ही 
सक्रिय (हलन-चलन क्रिया करने वाले) है। ये समल्त 
लोक में हलून-चलन क्रिया करते हैं: । 

११--जीव और पुद्गल जो चलन क्रिया करते हैं, उसमें धर्मा- 
ख्तिकाय का सहारा रहता है। गमन करते हुए अनन्त 
जीव और पुद्गलों को सहारा देने से धर्मास्तिकाय की 
अनन्त पर्यायें कही गयी हैं । 

१२--स्थिर होत हुए जीव और पुदूगल को अधर्मास्तिकाय 
सहायक होती है। स्थिर होत हुए अनन्त जीव और 
पुदूगलों को सहायक होने से अधर्मास्तकाय की अनन्त 
पर्यायें कही गई हैं । 

१४---जीव अजीब सर्व दब्यों का भाजन आकाशास्तिकाय है । 
अनन्त पदार्था का भाजन होने से हसकी अनन्त पर्यावें 
कह्दी गई है । 


११९ 


धरम, श्रधमं, भ्राकाश 
का क्षेत्र-प्रमाण 


तीनों शाइवत द्रन्य 


तीनों के गुण पर्याय 
अ्रपरिवर्तनशील 


तीनों निष्क्रिय दव्य 


धर्मास्तिकाय का 


लक्षण पश्लौर उसकी 
पर्याय - संख्या 


अधर्मास्तिकाय का 
लक्षण और उसकी 
पर्याय-संख्या 


शधाकाशास्तिकाय 
का लक्षण प्लौर 
पर्याय-संख्या 


श्र 


नव पदार्थ 
१४--चालवानें साज धर्मास्ती, थिर रहवानें अधर्मास्तीकाय जी। 
आकास विकास भाजन गुण, स्व द्रव्य रहै तिण मांव जी॥ 


१५--धर्मास्ती रा तीन भेद छे, खंध ने देस परदेस जी। 
आली धर्मास्ती खंध छे, ते ऊंणी नहीं लवलेस जी॥ 


१६---एक प्रदेस थी आदि दे, एक प्रदेस ऊंगी खंघ न होय जी। 
त्यां लग देस प्रदेश छे, तिणनें खंध म जाणजो कोय जी। 


१७-धर्मास्तीकाय तो सेंथाले पड़ी, तावडा छांही ज्यूं एक घार जी। 
तिणरे बेंटो ने बींटो कोई नहीं, वले नहीं छे कीं सांघ लिगार जी ॥ 


१८--पुदुगलास्ती सु प्रदेस न्‍्यारो पड्यो, तिणनें परमाणु कह्यो जिणराय जी। 
तिण सूखम परमाणु थकी, तिण सूं मापी छे धर्मास्तीकाय जी ॥ 


१६--एक परमाणूओ फरसें धर्मास्ती, तिणनें प्रदेस कह्यो जिणराय जी । 
इण मापा सं धर्मास्तीकाय नां, असंख्याता प्रदेस हुवे ताय जी ॥ 


२०--तिण सूं असंख्यात प्रदेसी धर्मास्तो, अधर्मास्ती पिण इमहीज जांण जी । 
अनंता आकास्तीकाय नां, प्रदेस इग रीत पिछांण जी॥ 


२१--काल पदारथ तेहनां, द्रव्य कह्या छे अनंत जी। 
नीपनां नीपजे ने तीपजसी वलि, तिणरो कदेय न आवसी अंत जी ॥ 


अजीब पद्चार्थ 


१४-- घर्माल्तकाय चलने में सहायक हैं, अधर्मास्तिकाय घ्थिर 
रहने में तथा आकाशाहस्तिकाय का स्वभाव (गुण) द्रन्‍्यों 
को स्थान देना है--सर्व व्रन्य उसीमें रहते हैं । 

१४--थर्मास्तिकाय के तीन भेद हैं--(१) स्कन्घ, (२) स्कन्घ 
देश, और (३) स्कन्ध-प्रदेश । जरा भी अन्यून-- 
समूची धर्माघ्तिकाय को स्कन्ध कहत हैं। 


१६-- एक प्रदेश से आदि कर (लगा कर ) एक प्रदेश कम तक 
स्कन्ध नहीं, पर देश और प्रदेश होत है । प्रदेश मात्र 
भी न्‍्यून को कोई स्कध न सम * । 


१७---धर्मास्तिकाय धूप और छांह की तरह संलग्न रूप से फंली 
हुए है। न तो उसके चातुदिक कोई घेरा है और म 
कोई संधि (जोड़ ) ही* ' । 

१८--परुदूगलास्तिकाय से जो एक प्रदेश पुदूगल अछग हो जाता 
है उसको जिन भगवान ने परमाणु कहा है। उस सूक्ष्म 
परमाण से धर्माल्तिकाय मापा गया है? * । 


१६-- एक परमाण जितने धमोस्तिकाय को स्पर्श करता हैं उतने 
को जिन भगवान ने प्रदेश कहा है। इस माप से धर्मा- 
स्तिकाय के असंख्यात प्रदेश होते हैं । 


२०--हस माप से धर्मास्तिकाय असंख्यात प्रदेशी द्रव्य है। 
अधर्मास्तिकाय भी उतनी ही है । इसी माप से आकाशा- 
स्तिकाथ के अनस्त प्रदेश होत हैं* ? । 

२१--काल अजीव वन्य हैं। उसके अनन्त द्रव्य कट्दे गये हैं। 
थे उत्पन्न हुए, होते और होंगे। उनका कभी भी अन्त 


नहीं आधगा । 


५३ 


तीनों के लक्षण 


घर्मास्तिकाय के 
स्कध, देश, देश 
(गा० १५-१६) 


घर्मास्तिकाय कैसा 
द्र्व्य है ? 


परमाणु की 
परिभाषा 


प्रदेश के माप का 
प्राधघार परमाण 
(गा० १६-२०) 


काल के द्रव्य 
झ्रनन्‍्त हैं 
(गा० २१-२२) 


श्ष 


नव पदार्थ 


२--गये काल अनंता समां हुआ, वरतमांन समो एक जांण जी। 
आगमीये काले अनंता हुती, ए काल द्रव्य पिछांण जो॥ 


२३--काल द्रव्य नीपजवा आसरी, सासततो क्यो जिणराय जी। 
उपजे नें विणसे तिण आसरो, असासतो कह्यो इण नन्‍्यावजी॥ 


२४--तिण सूं काल दरब नहिं सासता, ए तो उपजे छे जेम प्रवाह जी । 
जे उपजे ते समो विणसे सही, तिणरो कदेव न आवेछे थाहजी ॥ 


२५--सुरज ने चन्द्रमादिक नीं चाल थी, समो नीपजे दगचाल जी। 
नीपजवा लेखे तो काल सासतो, समयादिक सर्व॑ अधाकाल जी॥ 


२६--एक सम नीपजे नें विणसे गयो, पछे बीजो समो हुवे ताव जो। 
बीजों विणस्यों तीजो नीपजें, इम अनुक्रमे नीपजता जाय जी ॥ 


२७-काल वरते छे अढाइ घीप में, अढी घीष बारे काल नांहि जो। 
आढी घीप बारला जोतपी, एक ठाम रहे त्यांरा त्यांहिजी ॥ 


२८--दोय सम्यादिक भेला हुवे नहीं, तिण सूं काल नें ख ध न कह्यो जिणराय जी। 
खंब तो हुवेघणा रा समदाय थी, समदाय विण खंघ न थाय जो॥ 


२६--अनंता गये काल समरां हुआ, ते एकठा भेला नहीं हुआ कोय जी । 
ए तो उपजेनें विणसे गया, तिण रो खंध किहां कथी होय जी॥ 


अजीब पदार्थ 


२०--गत काछ में अनन्त समय दुए हैं, वर्तमान काल में एक 
समय है और जागामी काल में अनन्त समय होंगे | यह 
काल व्॒ग्य है। इसको पदचानो" ४ । 

२ ३---भगवान ने काल व॒ज्य को निरन्तर उत्पन्य होने की 
अपेक्षा से शात्त्रत कष्टा हे । यह उत्पन्न होता और चपिनाश 
को प्राप्त होता है, इस दृष्टि ते इसकों अशाश्वत कहा है । 


२४--काल वरष्य शाश्वत नहीं हैं । ये प्रवाह की तरह निरन्तर 
उत्पन्न होते हैं। जो समय उत्पन्न होता है वह विनाश 
को प्राप्त होता है। प्रवाह रूप से काल का कभी अंत 
नहीं आता । 

२४--सूर्य और चन्पमादि की चाल से समय निरन्तर जल-प्रवाह 
की तरह उत्पन्न होता रहता है । दस उत्पत्ति की दृष्टि ते काल 
शाश्वत है । समयादि सर्व अद्धां काल की यही बात हैं। 


२६---एक समय उत्पन्न होकर विनाश को प्राप्त होता है कि 
वूसरा समय उत्पन्न हो जाता है, दूसरे का विनाश होता 
है कि तीसरा उत्पन्न हो जाता है। इस तरह समय 
एक के पीछे एक--अनुक्रम से उत्पन्न होते जाते हैं ५ । 

२८--काल ढाई द्वीप मं बर्तन करता हैं। उसके बाहर काल 
नहीं है। ढाई द्वीप के बाहर के ज्योतिषी इसी कारण 
वहीं के वहीं एक जगह रहते हैं? ५ । 


२८---दो समय एकत्रित नहीं होत इसलिए जिन भगवान ने 
काल के स्कंघ नहीं कहा है । स्कंघ वहुतों के समुदाय 
से होता है। समुदाय बिना स्कंघ नहीं होता । 

२६-- अतीत काल में अनन्त समय हुए हैं। वे तो जेसे 
उत्पन्न हुए बेसे ही उनका विनाश भी हो गया। बे 
कभी एक साथ हकट्टे नहीं हुए फिर उनका स्कंध कंधे हो? 


श्र 


काल शाइवत- 
अजशाएवत का न्याय 
(गा० २१-२६) 


कान का क्षेत्र 


काल के स्क्ंघ, 

देश, प्रदेश, परमाणु 
क्‍यों नहीं ? 

(गा० २८-३२) 


धर 


नव पदार्थ 
३०--आगमे काले अनंता समा होसी, ते पिण एकठा भेला नहीं कोय जी । 
ते तो उपजनें विललावसी, तिण सूं खंध किसी पर होयजी ॥ 


३१--वरतमांन सम्रो एक काल रो, एक सप्ता रो खंध न होय जी। 
ते पिण उपजेनें विले जावसी, काल रो घिर द्रव्यन कोय जी ॥ 


३२--खंघ विना देस हुवे नहीं, खंध देस विना नहीं प्रदेस जी। 
प्रदेश अलगो नहीं हुवे ख थ थी, परमाणूओ न हुवे लवलेस जी ॥ 


३३--तिण सं काल नें खंघ कह्मो नहीं, वले नहीं कह्यो देस प्रदेस जो । 
खंब थी छटे अलगो पस्यां विनां, परमाणुओं कुण कहेसजी ॥ 


३४--काल ने मापो थाप्यो तीर्थकरां, चन्द्रमादिक री चाल विख्यात जी । 
ते चाल सदा काल सासती, ते वध घटे नहीं तिल मात जी ॥ 


३५-तिणसुं मापो तीथंकर बांघीयों, जगन सप्तो थाप्यों एक जी। 
जगन थित कार्य ने द्रव्य नी, तिण सूं इघकारा भेद अनेक जी ॥ 


३६--असंख्याता सम्रा री थापी आवली, पछे मोहरत पोहर दिन रात जी । 
पख मास रित अयन थापीया, दोवय अयना रो वरस विरुयात जी॥ 


३७--दम कहितां कहितां पल सागरू, उतसपंणी नें अवतर्पणी जांण जी । 
जाव पुदगल परावतंन थापीयो, इम काल द्रव्य नें पिछांणजी ॥ 


अजोष पदार्थ 


३०--आगामी काल में मी अनन्त समय होंगे। थे भी एक- 
साथ इकट्ट नहीं होंगे । वे जेले उत्पन्न होंगे बेले ही 
डनका विनाश हो जायगा | तथ स्कंथ किस तरह द्वोगा ? 

३१--वर्तमान काछ एक समय रूप है और एक समय का 
स्कंघ नहीं होता। यह एक समय भी उत्पन्न होकर 
बिनाश को प्राप्त हो जाता है। काल का हस तरह कोई 
स्थिर द्रव्य नहीं होता । 

३२--स्कंथ बिना काल के देश नहीं होता। स्कंध और देश 
के बिना प्रदेश नहीं होता। यहाँ स्कंध से प्रदेश अछग 
नहीं होता हैं इसलिए काल के परमाण भी नहीं द्वोता । 


३ ३---इसीलिए काल के स्कंध नहीं कहा है और न देश और 
प्रदेश ही कहे हैं। स्कंध से छूटकर अलग हुए बिना उसके 
परमाणु कौन मानेगा* ” १ 


३४--तीथंकरों ने काल का माप चन्द्रमादिक की विख्यात चाल-- 
गति से स्थिर किया है । यह चाल --गति सदा तीन काल 
में शाश्वती है । यह तिल मात्र भी घटती-बढ़ती नहीं' < । 


३५--तीर्थंकरों ने इसी चाल से काल का माप बांधा है, और 
जघन्य काल एक 'समय!” रूप स्थापित किया है। 'समय' 
कार्य और काल द्रव्य की जघन्य स्थिति है। उससे 
अधिक काल की स्थिति के अनेक भेद हैं । 

३६--असंख्यात समय की आवलिका फिर मुहूर्त, पहर, दिन, 
दात, पक्ष, मास, ऋतु, अयन और दो अयनों का वर्ष 
स्थापित किया है | 


३७---हस तरह कहते-कहते पल्योपम, सागरोपम, उत्सर्पणी, 
अपसर्पणी, बावत्‌ पुद्गल-परावर्त स्थापित किए हैं। 
इस तरह काल दच्य को पहिचानो' * । 


७ 


जघन्य काल : 
समय 


काल के भेद 
(गा० ३६-३८) 


नव पदाथ 
३८--इण विध गयो काल नीकल्यो, इम होज आगमीयो काल जीो। 
वरतमान समरो पूछे तिण समें, एक समो छे अधाकाल जी ॥ 


३६--ते समो वरते छू अढी दीप में, तिरछो एती दूर जांण जी। 
ऊंचो बरते जोतष चक्र लगे, नवसों जोजन परमांण जी ॥ 


४०--नीचो वरते सहस जोजन लग, माविदेह री दो विजय रे मांय जी । 
त्यांमे वरते अनंता द्रव्यां ऊपरे, तिणसूं अनंती कही छे परजाय जी ॥ 


४१--एक एक द्रव्य रे ऊपरे, एक एक समो गिण्यो ताथ जी। 
तिणसुं एक समा ने अनंता कह्या, काल तणी परजाय रे न्याय जी॥ 


४२--वले कहि कहि नें कितरो कहूं, वरतमांन ममो सदा एक जो । 
तिण एकण नें अनंता कह्मया, तिणनें ओलखो आण ववेक जी ॥ 


ड३्--0 काल द्रव्य अरूपी तणो, कह्मो छे अलप विस्तार जी। 
हिवे पुदगल द्रव्य रूपी तणों, विस्तार सुणो एक घार जो॥ 


४४--पुदगल रा द्रव्व अनंता कच्चा, ते द्रव्य तो सासता जांण जी। 
भावे तो पुदगल असासतो, तिणरी बुघवंत करजो पिछांण जी॥ 


४५-पुदगल रा द्रव्य अनंता कह्या, ते घटे वर्ध नहीं एक जी। 
घटे वध ते भाव पदगलु, तिणरा छे भेद अनेक जी॥ 


अजीब पदाथ 


दई८---हूस तरह अतीत काऊ व्यतीत हुआ है । भागामी काछ 
भी इसी तरह व्यतीत होगा | वर्तमान समय में, जब कि 
पूछा जा रहा हो, एक समय अब्ाकाल है" । 

३€---बह समय तिरहा ढाई द्वीप में बर्तन करता हैं। ऊंचा 
ज्योतिष श्रक तक नौ सौ योजन प्रमाण बर्तन करता हैं । 


४०--नीच सहज योजन तक महा विदेह की दो विजय में वतन 
करता है*' । हन सब में काल अनस्त जज्यों पर वर्तन 
करता है हससे काल की अनन्त पर्याय कही गयी हैं। 


४१--एक ही समय को अनन्त द्रज्यों पर गिनने स्व काल की 
अनन्स पर्याय कही गयी हैं। काल की पर्याय की दृष्टि 
से एुक समय को अनन्त समय कहा हैं । 


४२--कह कर में कितना बतलऊा सकता हूँ । वर्तमान समय सदा 
एक हैं। हस एक को ही अनन्त कहा हैं, यह विवेक 
पूर्वक समको* * । 

४३--अरूपी काल द्रव्य का यह संक्षोप में विवेशन किया हैं। 
अब रूपी पुद्गल का विल्तार ध्यान पूषक छनो | 


४४---पुदूगल व्र॒ब्य अनन्त कहे गये हैं। इन द॒ज्यों को शाश्वत 
समभो । भाव पुदूगल अशाश्यत हैं | बुद्धिमान द्ृज्य और 
भाव पुदूगछ की पहिचान करें। 

४४--पुद्गल व्ृब्य अनन्त कट्टे हैं। थे एक भी धटते-बढ़ते 
नहीं । घट-बढ़ तो भाव पुदूगलों की होती है, जिनके 
अनेक भेद हैं ? | 


६ 


काल के भेद : 

तीनों काल में 
एक से 
काल-दक्षेत्र 

(गा० ३६-४०) 


काल पर्याय: झ्रगन्त 
(गा० ४०-४२) 


पुद्गल : छपी द्रव्य 


द्रव्य भाव पुद्गल 
की शाइवतता- 
प्रशाश्वतता 

(गा० ४४-४५) 
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नव पदाथ 
४६--तिणरा च्यार भेद जिणवर कह्मा, खंघ नें देस प्रदेस जी। 
चोथो भेद न्यारों परमांणूओ तिणरो छ ओहीज विसेस जी ॥ 


४७--खंघ रे लागो त्यां लग परदेस छी, ते छुटे नें एकलो होयथ जी। 
तिणनें कहीजे परमाणूओ, तिण में फेर पडयो नहीं कोय जी ॥ 


४८--परमाणु नें प्रदेस तुल छे, तिणरी संका मूल मे आंण जी। 
आंगल रे असंख्यात में भाग छे तिणनें ओलखो चतुर सुजाणजी ॥ 


४६--उतकष्टो खंध पुदगल तणो, जब सम्पूर्ण लोंक प्रमांण जी । 
आंगुल रे भाग असंख्यातमें, जगन खंध एतलो जांण जी॥ 


५०--अनंत प्रदेसीयो खंध हुवे, एक प्रदेस खेत्र में समाय जो । 
ते पुदगल फेल मोटो खंध हुवे, ते सम्पूर्ण लोक रे मांव जी ॥ 


५१--समचे पुदगल तीन लोक में, खाली ठोर जायगां नहीं काय जी। 
ते आमां स्हामां फिर रह्मया लोक में, एक ठाम रहे नहीं ताय जी ॥ 


प््२--थित च्यारूंइ भेदां तणी, जगन॒ तो एक सो छे तांम जी। 
उतकट्टी असंख्याता काल नी, ए भावे पुदगल तणा परिणांम जी ॥ 


५२--पुदगल नो सभाव छे एहवो, अनंता गले ने मिल जाव जी। 
तिण सूं पदगल रा भाव री, अनंती कही परजाय जी॥ 


अजीब पदाथ 


४६---पुद्शल व्रच्य के जिन भगवान ने चार भेद कद्दे हैं--(१) 
स्कंच, (२) देश, (३) प्रदेश और (४) परमाणु। परमाण 
की विशेषता यह है : 

४७--स्कंघ से छगा रहता हैं तब तक प्रदेश होता है और यही 
प्रदेश जब स्कंध से छूट कर अकेला हो जाता हैं तब 
उसको परमाणु कहा जाता हैं। प्रदेश और परमाणु में 
केवल इतना-सा ही भेद है और कुछ फर्क नहीं । 

४८--परमाणु और प्रदेश तुल्य हैं। इसमें जरा भी शंका 
मत छाओ । परमाण आँगुल के असंख्यातवें भाग के 
बराबर होता है। चतुर और विज्ञ लोग परमाणु को 
पहचानें * ५ । 

४६-- पुदूगल का उत्कृष्ट स्कंध सम्पूर्ण लोक प्रमाण होता हैं 
और जघन्य स्कंघ आंगुल के अलंख्यातें भाग जितना 
होता है । 

५०--अनन्त प्रदशी स्कघ एक प्रदेश-प्रमाण आकाश (क्षेत्र) में 
समा जाता है और वही पुद्गल स्कंध फेल कर विस्तृत 
हो सम्पूर्ण लोक प्रमाण हो जाता है*+। 


४(--पुदूगल तीनों छोक में सर्वश्र भरे हुए है। कोई भी दौर 
नहीं जो पुदूगल से खाली हो । ये पुद्गल लोक में 
इधर-उधर गतिशील हैं। वे एक स्थान पर स्थिर नहीं 
रहते ५ |] 

४५२--हन चारों ही भदों की कम-सें-कम हिथिति एक समय की 
और अधिक-से-अधिक असंख्यात काल की है < । पुद्गलों 
के ये परिणाम भाव पुद्गल हैं। 

५३---पुद्गरू का स्वभाव ही ऐसा है कि अनन्त बिलुड़त और 
परस्पर मिछ जाते है। इसी कारण इन पुदूगलों के भावों 
की अनन्त पर्याय कही गयी हैं” * । 


६९ 
पुगदल के भेद 


परमाण 
( गा० ४७-४८ ) 


उत्कृष्ट स्कध : 
लोक-प्रमाण 
(गा० ४६-५०) 


पुद्गल : गतिमान 
द्र्व्य 


पुदूगल के भेदों 
की स्थिति 


पुदूगल का स्वभाव 


दर 


नव पदार्थ 
५४--जे जे वस्तु नीपजे पुदगल तणो, ते ते सगली बिललाय जी। 
त्यांनेंभावे पुदगल जिणवर कह्या, द्रव्य तो ज्यं रा ज्यू रहै ताय जी ॥ 


५५--आठ कम नें शरीर असासता, अं नोपना हुआ छे ताय जो। 
तिणसूं भाव पुदगल कह्ा तेहनें, द्रव्य तो नीपजायो नहीं जाय जी॥ 


५६--छाया तावड़ो प्रभा कंत छे, ए सगला सभाव पुदगल जांण जो। 
बले अंधारो नें उद्योत छे, ए पुदगल भाव पिछांण जी॥ 


४७--हलको भारी सुहालो खरदरों, गोल बटादिक पांच संठाण जी। 
घड़ा पडाह नें वस्त्रादिक, ए सगला भावे पुदगल जांगण जी ॥ 


५८- घरत गुलादिक दसूं विगे, भोजनादि सर्व बखांण जी। 
वले सस्त्र विवध प्रकार ना, ए सगला भावे पुदगल जांण जी ॥ 


५६---सइकड़ां मण पुदगल बल गया, पिण द्रब्ये तो बल्यो नहीं अंसमात जी । 
ए भावे पुदगल ऊपनां हुँता, ते भावे पुदगल विणस जात जी ॥ 


६०--सइकड़ां मण पुदगल ऊपनां, पिण द्रव्य तो नहीं उपनों लिगार जी । 
उपनां तेहीज विणससी, पिण द्रन्‍्य नो नहीं बिगाड़ जी॥ 


६१--द्धव्य तो कदेइ विणसे नहीं, तीनोइ काल रे मांव जी। 
ऊपजे नें विणसे ते भाव छे, ते पुदगल री परजाव जी॥ 


अजीब पदार्थ 


५४---पुद्रल से जो वस्तुएं बनती हैं थे सभी विनाश को प्राप्त 
हो जाती हैं | इनको भगवान ने भाव पुदूगल कहा है। 
बख्य पुदगल तो ज्यॉ-के-त्यों रहते हैं?" । 


५४५--भाठ कर्म और पांखों शरीर पुव॒गरू से उत्पन्न हैं और 
अशाश्यत हैं । हसीछिए भगवान ने इनको भाव पुदूगल 
कहा है । द्रण्य पुद्गल उत्पन्न नहीं किया जा सकता । 

५४६--छाया, धप, प्रकाश, कांति हन सब को पुतूगल के लक्षण 


जानो | इसी प्रकार अंधकार और उद्योत ये भी भाष 
पुदूगल हैं । 


५७--हल्‍्कापन, भारीपन, खुरदरापन और घविकनापन आदि 
तथा गोलादि पांच आकार तथा घड़, वल्थादि सब चीज 
भाव पुदगल है। 


४८- धृस, गुर आदि दसों विक्ृतियाँ तथा सब तरह के भौजन 
तथा नाना प्रकार के बास््र इन सब को भाव पुद्गल 
समको २ * | 


४६--खैकड़ों मन पुद्गल भस्म हो चुके परन्तु द्रव्य पुद्गल ज़रा 
भी नहीं जले । जो उत्पन्न हुए वे भाव पुदृगल थे भर 
जिसका विनाश हुआ थे भी भाव पुदगल । 


६०-- लेकढ़ों मन पुवृगल उत्पन्न होते हैं परन्तु वन्य पुदूगल 
उत्पन्न नहीं होता । ये जो उत्पन्न हुए हैं थे ही बिनाश 
को प्राप्त होंगे परन्तु जो अन्लुत्पन्न पुदुगल द्रव्य हैं उनका 
बिनाक्ष नहीं होगा । 

है १-हु्य का तीनों ही काल में कभी नाश नहीं होता। उत्पत्ति 
और बिसूय भाव युदूगर्कों का होता है। ये भाव पुदूगल 
वण्य की पर्यावे हैं?* । 


६३ 


भाव पुदगल : 
विनाश शील 


भाव पुद्गल के 
उदाहरण 


द्रव्य पुद्गबल की 
गाइवतता 


भाव पुदगल की 
विनाशशीलता 


दर नव पदार्थ 
६२--पुदगल नें कह्यों सासतो असासतो, दरव नें भाव रे त्याव जो । 
कह्ो छेउत्तराधेन छतोस में, तिण में संका म आंणजो कांय जी ॥ 


६३--अजीव द्रव्य ओलखाववा, जोड़ कीधी श्री दुवारा मजार जी। 
संवत अठारे पचावनें, वंसाख विद पांचम बृधवार जी॥ 


अजीब पदार्थ 


६२--उ शराध्ययन सूत्र के ३६ थे अध्याय में पुदूगल को शाश्वत 
ओर अधश्वाश्वत कहा है, वह इसी द्रव्य घौर भाव पुदृगल 
की भेद-अपेक्षा से--हसमें जरा भी शंका मत छाना3? | 


६३---अजीब द्रव्य का बोध कराने के लिए यद्द ढाल श्रीनाथद्वारा 
में संग १८४५ की वशास वदी पंचसी बुधवार के दिन 
रची है । 


६५ 


टिप्पणियाँ 


छल. 


१--अजीब पदार्थ (दो" १): 

पदार्थ राशियां दो हैं--(१) जीव झ्रौर (२) भ्रजीव*। संसार की जितनी भी वस्तुएं 
हैं उन्हें इन्हीं दो भागों में बाँट सकते हैं। जीव पदार्थ का वर्णन पहली ढाल में किया 
जा चुका है। दूसरी ढाल में अ्जीव पदार्थ का विवेचन किया गया है। भ्रजीव पदार्थ 
जीव पदार्थ का प्रतिपक्षी है' । जो जोव न हो वह श्रजीव है। जीव चेतन है। वह उप- 
योग --त्ान और दर्शन--लक्षण से संयुक्त होता है। इन्द्रियों औ्रौर शरीर के भ्रन्दर ज्ञान- 
वान जो पदार्थ अनुभव में भ्राता है, वही जीव है। जो सब चौजों को जात श्रौर देख 
सकता है, सुख की इच्छा करता है श्रौर दुःख से भय करता है, जो हिताहित करता है 
झौर कर्मो का फल भोगत्रा है, वह जीव पदार्थ है? । इसके विपरीत जिसमें चेतन 
गुण का अभाव हो वह अजीव है। जिस पदार्थ में सुख श्रौर दुख का ज्ञान नहीं है, 
जिसमें हित्र की इच्छा और भ्रनहित से भय नहीं है वह ग्रजीव पदार्थ है” । 


१--(क) ठाणाज़ू २. ४. ६४५ : दो रासी पं० तं० जीवरासी चेव अजीवरासी चथ 
(स्व) पन्‍नत्रणा ६ : पन्‍नवणा दुविहा पन्‍नत्ता। त॑ जहा जीवपन्नवणा य 
अजीवपन्नवणा य 
२--ठाणाज़' रे. १. ५७ : जबृत्यि णं॑ छोगे त॑ सव्व॑ दुपओआरं, लंजहा जीवच्चेव 
अजीचच्चेव 
३--परश्तमास्तिकाय २,६९२ : 
जाणदि पतल्‍सदि सत्यं इच्छदि छक्खं विभेदि हुक्‍्खादों | 
कुव्वदि हिदमहिद था भुंजदि जीवों फल तेसि ॥ 
४--पन्चाल्तिकायः २,१२७, १९२४५ : 
०] र्् श्र जे 
तेसि अयेदणसं भणिद जीवस्स चेदणदा ॥ 
सहतुक्खजाणणा वा हिंतपरियस्स चर अहिएमीरस । 
जलस ण विजवि णिच्च॑.त॑ समणा विति अज़्जीयं ॥ 


अजीब पवाथ : टिप्पणी २ ६७ 


२३--छः द्ब्य ( गा" १): 
प्रथम ढाल में जीव को द्रव्य कहा है? । यहाँ प्रजोव--भ्रचेतन धर्म, भ्रधर्म, आकाश, 
काल झोर पुदुगल को द्रव्य कहा है। इस तरह स्वामी जी के निरूपण के अनुसार द्॒ब्यों 
की संख्या छः होती है। इस निरूपण के झ्राधार झरागम हैं । उदाहरण स्वरूप उत्तराध्ययन 
में स्पष्टत: द्व्पों की संख्या छः मिलती है" । वाचकर उमास्वाति द्वव्यों की संख्या पाँच हो 
मानते थे ।- काल को उन्होंने विकल्प मत से द्रव्य बतलाया है? । दिगम्बर आचार्य 
कुन्दकुन्द झोर नेमिचंद्र ने द्रव्यों की संख्या छः ही कही है '। 
समवायाहडूू मैं कहा है--' एगे अणाया (सम ० सू० (१) श्र्थात्‌ श्रनात्मा एक है । प्रतात्मा 
पर्धात्‌ भ्रजीव। स्वामीजी ने धर्मास्तिकाय श्रादि पाँच अ्जीव पदार्थ बतलाये हैं और समवायांग 
में 'झनात्मा एक है' ऐसा प्रद्पण है। प्रशन हो सकता है कि यह विभेद क्‍यों? इसका 
उत्तर इस प्रकार है--धर्मास्तिकाय आदि पांचों पदार्थो', का सामान्य गण अचेतन्य है। 
इस सामान्य गुण के कारण इन पांचों को एक प्रनात्म कोटि का कहने में कोई दोष नहीं। 
प्रनलत जीवों को चंतन्य गुण की प्रपेज्ञा एक जंसे मात कहा है-- 'एगे जाया [ सम सू ० 
१) उसो तरह अचं-न्य गुण के कारण पांच को एक मान कहा है “एगे अणाया!। 
इसी विविज्ञा से प्रागमों में छ: द्रव्यों का विवेचन जीवाजीवविभक्ति के रूप में प्राप्त 
होता है" । दिगम्बर भ्राचार्यो ने भी इसो प्रपेक्षा से द्रव्य दो कहे हें । जीव चेतन है और 
पुद्ल प्रमुख झन्य दव्य पाँच उपयोग रहित अचेतन ६ । 
ज>जा० १ गा? ९१ : 
र२--उक्त० दरेद, ८ : 
घम्मो अहम्मो आगासं द॒व्यं हक्षिकसाहिय । 
अणन्तवाणि य द॒व्वाणि काछो पुरगल-जन्तवों ॥ 
३--सस्वार्थसृत्र अ० ५ : 
अजीवकाया धर्मांधर्माकाश पुद्गला:॥ १ ॥ 
ब॒न्याणि जीवाश्य ॥ २॥ 
कालस्घेत्येके ॥ रे ॥ 
४--(क) पद्मास्तिकाय: अधि० १. ६ : 
त चेव_अत्थिकाया तेकालियभावपरिणदा णिच्चा | 
गच्छंति दवियभाव॑ परियदणलिगंसंजुत्ता ॥ 
(ख) दच्यसंगह २३२ : एवं छब्मेयमिंदंं_ जीवाजीवप्पनेददोी. दल्यं । 
शैन्न्डुसण० येई : ३-६ ध 
है--प्रवचननसार २.३४ : न 
दृष्ये जीवमजीव जीवों पुण चेदणोवजोगमओ । 
पोग्गलद्व्वप्पलुहू अचदर्ण हवदि अज्जीदं ॥ 


द८ नव पदार्थ 


३--अरूपी रूपी अजीघ द्रव्य (गा० २) : 

ध्वामीजी ने श्रजीव द्वव्यों के दो विमाग किये हैं-“-(१) प्ररूपी पश्लौर (र) ख्पी । 
प्रागम में भी ऐसे कथत भनेक जगह उपलब्ध हैं-..'रूविणों चेवरूवी य अजीवा दुविदा 
भवे”* । 'अजीवरासी दुविहा पन्‍नत्ता. ,, रवी अजीवरासी अरूवी अक्षीवरासी ब*' । प्रागमों 
के अनुसार ही अजीव पदार्थ के पाँच भेदों में पुदूगल के सिवा दोष चारों दृव्य प्रह्पी-- 
अमूर्त हैं। पुदूगल रूपी--मूर्त है? । धर्म, अधर्म, भ्राकाश झौर काल का कोई प्लाकार 
नहीं होता भ्लौर न उनमें वर्ण, गंध, रस, स्पर्श होते हैं। इससे व चक्षु प्लादि इन्द्रियों से 
ग्रहण नहीं हो सकते हैं। यही कारण है कि जिससे उन्हें भ्रमूवं कहा है । पुद्गल के स्पर्श, 
रस, गन्ध, वर्ण श्रौर संस्थान भी होता है। इन इन्द्रिय-प्राह्म गुणों के कारण पुदगल 
मूर्त--रूपी होता है। 

प्रहपी रूपी का यह भेद दिगम्बराचार्यो' को भी मान्य है | कुन्दकुन्दाचार्य ने इस विषय 
में इस प्रकार विवेचन किया है : जिन लिड्लों--लक्षणों से जीव औौर प्रजीव द्रव्य जाने जाते 
हैं वे द्रव्यों के स्वरूप की विशेषता को लिए हुए मूतिक या प्रमूतिक गुण होते 
हैं। जो मूतिक गुण हैं वे इन्द्रिय-प्राह्म हैं और वे पुद्गल द्रव्य के हो हैं भौर वर्णादिक 
भेदों से झनेक तरह के हैं। अमूत द्वव्यों के गुण श्रमूतिक जानने चाहिये। ,..धर्मा- 
स्तिकाय आदि के गृण मूर्तिप्रहोण--मूर्ति रहित है४ ।” इस कथन का सार यह है--जो 
इन्द्रिय-ग्राह्म गुण हैं उन्हें मूति कहते हैं । पुदूगल के गुण इन्द्रिय-ग्राह्म हें इसलिये वह 
मूतत--छपी द्रव्य है । प्रवशेष द्रव्यों के गुण इच्धियग्राह्म नहीं--'अ्रमू्ति हें भ्रतः वे बरब्य 
पपूर्त हैं । 

७- प्रत्येक ह॒ज्य का स्वततन्त्र अस्तित्व (गा०३) : 

स्वामीजी ने गा० ३ में दो बातें कही हैं : 

(१) पाँचों प्रजोव द्रव्य एक साथ रहते हैँ । जहाँ धर्म है वहीं प्रधर्म है, वहीं प्राकाश 
है, वहीं काल है न्नौर वहीं पुदूगल । पाँचों एक क्षेत्रावगाही हैं प्लौर परस्पर झोत-प्रोत 
होकर रहते हैं । 
१--उत्त० ३६. ४ 
*३--सम? सू० १४६ -- 
३--(क) उच्त० देई. ६ > 

(ख) सम० सू? १४६ तथा भगवती १८.७ ; ७.१० 
४--प्रवचनसार अधि० ६. दे८-३२६, ४९-४२ 
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(२) एक साथ रहने पर भी पाँचों अपने स्वतन्त्र भ्रस्तित्व को नहीं खोते । द्नव्यों में 
युगपतृप्रासिखू्प प्त्यन्त संकर होने पर भी--नित्य सदा काल मिलाप होने पर भी-- 
उनका स्वरूप नष्ट नहीं होता भौर हर द्रव्य भ्रपने स्वभाव में प्रवस्थित रहता है । 

प्रदन होता है फिर जीव दरब्य क्या कहीं प्लौर रहता है भौर बया वह पभ्रपना स्वरूप 
छोड़ सकता है ? भ्रजीव पदार्थ का विवेचन होने से स्वामीजी ने यहाँ पाँच भजीव 
द्रव्यों के हो एक साथ रहने की चर्चा की है वेसे छहों द्रव्य एक साथ रहते हैं भौर पाँच 
झजीव द्रव्यों की तरह जीव द्रव्य भी साथ रह कभी भ्रपने स्वभाव से च्यूत नहीं होता । 

स्वामीजी के कथन का प्राधार श्रागभों में श्रनेक स्थानों पर प्राप्त होता है। ठाणाडु 
में कहा है---ण एवं वा भूयं वा भव्य वां भविस्सद््‌ वा जं जीवा अजीवा भविस्लति अजीवा 
था जीवा भविस्संति !' न ऐसा हुआ है, न होता है और न होगा कि जीव कभी प्रजीव 
हो प्रथवा भ्रजीव कभी जीव । इसका भ्रर्थ है जीव द्रव्य कभी वर्म, प्रधमं, भ्राकाश, काल 
या पुद्गल रूप नहों होता भ्रौर न धर्म झादि ही कभी जीव रूप होते हैं। इसी तरह 
पांचों भ्रजीव द्रव्य भी परस्पर एक दूसरे में परिवर्तित नहीं होते । 

इस बात को प्रसिद्ध दिगम्बराचार्य कुन्दकुन्द ने इस प्रकार बताया है--“छहों द्रव्य 
एक दूसरे में प्रवंश करते हैं, परस्पर एक दूपरे को प्रवकाश--स्थान देते हैं भ्रौर सदा 
काल मिलते रहते हैं तथापि स्वस्वभाव को नहीं छोड़ते! ।? 
७--पंच अस्तिकाय ( गा० ४-६ ): 

इन गाधाओं मैं धर्म, श्रधर्म और प्राकाश इन तीन द्रव्यों को प्रस्तिकाय कहां गया 
है। पुदुगल भी भ्रस्तिकाय हें। इस तरह पाँच अजीव दब्यों में चार प्रस्तिकाय हूँ । 
ठाणांग भौर तत्त्वार्थ सूत्र में भी ऐसा ही कथन हूँ । 


६--पश्चास्तिकायः अधि० १.७ : 
भगणोरणं पविसंता दिता ओगासमणणमणणस्स । 
प्रेहंला वि य णिउ्यं सं सभाव॑ ण विजहंति ॥ 
२---क) टाणाज़् ४.१.९४२ : 
बत्तारि अत्थिकाया अजीव काया पं० तं०--धम्मत्यिकाए भधम्मत्थिकाए 
भआागासत्यिकाए पोग्गलत्यिकाए 
(श्) लच्वार्थ सूच ४.१ : 
क्षजीबकाया धर्माधमांकाक्षपुद्गछाः 
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, प्रथम ढाल गा० ५ में जीव को प्रस्तिकाय कहा है। इन दोनों कथनों से छ: बब्यों 
में काल को छोड़ कर बाकी पाँच प्रस्तिकाय ठहरते हैं। प्रागमों में भी भ्रस्तिकाय की 
संख्या पाँच कही गई है' । दिगम्बर प्राचार्य भी ऐसा हो मानते हैं! । 

झ्रस्तिकाय “अस्ति' श्रौर 'काय' इन दो शब्दों का यौगिक हाब्द है। इसकी दो परि- 
भाषाएं मिलती हैं : 

(१) भस्ति-प्रदेश; काय-समूह । जो प्रदेशों का समूह रूप हो वह भ्रस्तिकाय है? । 

(२) 'पस्ति' झर्वात्‌ जिसका भ्रस्तित्व है श्लोर 'काय? अर्थात्‌ काय के समान जिसके 
बहुत प्रदेश हैं । जो है प्लौर जिसके बहुत प्रदेश है वह भ्रस्तिकाय है" । 

इन परिभाषाओओं में 'प्रस्ति' शब्द के भर्थ में अन्तर देखा जाता है पर फतलितार्थ में 
कोई शभ्रन्तर नहीं । 

स्वाभीजी ने जो परिभाषा दी है वह उपयुक्त दूसरी परिभाषा से सम्णूर्णतः मिलती 
है। भाचार्य कुन्दकुन्द ने लिखा है : “धर्म श्रादि अपने भ्रपने सामान्य विश्ेष भ्रस्तित्व में 
नियत हैं, अपनी सत्ता में श्रनन्य हैं, निविभाग प्रदेशों द्वारा बड़े - श्रनेक प्रदेशी हैं । 
इनका नाना प्रकार के गुण भ्रोर पर्याय सहित श्रस्तित्वमाव है। इससे ये अस्तिकाय 
हैं ।” 

१--डाणाड़' ५.२.४४१ : 

पंच अत्थिकाया पं+ सं---धम्मत्यिकात अधम्मत्थिकात आगासात्यकात 
जीवत्थिकात पोग्गलत्थिकाए 
२--द्रच्यसंग्रह १२ : 
एवं छुब्मेयमिंदं जीवाजीवप्पभेददों दब्धं । 
उत्त कालविजुर्त णायव्वा पंच अत्थिकाया दु ॥ 
३--भगवती सार पू० १३८ 
४--(क) वन्यसंप्रह २४ : 
संति जदो तेणदे अत्थीति भर्णति जिणवरा जम्हा। 
काया इव यहुदसा तम्हा काया य अत्थिकाया य ॥ 
(खव) प्रवधनसार २१.४४,*६ 
भगणंते काया पुण बहुप्पेद्ंसाण पदयत्त । 

४--पंचास्तिकाय : ४,५ 
है जीवा पुगाल्काया धम्माधम्मा तहेव आयास॑। 
अत्थितम्हि य णियदा अणशणमह॒या अणमहंता ॥ 
जेसि अत्यिसद्दाओ गुणेदि सह पज्जएडि विविदेदि । 
ते होंति अत्यिकाया निष्पर्ण जेडि तइलुक्क ॥ 
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प्रथम ढाल (गा० १) में जीव को असंख्यात प्रदेशी द्रव्य कहा है। यहाँ गा० ४-५ में 
धर्म, भ्रधर्म द्रव्य के भी इतने ही प्रदेश बतलाये गये हैं। भ्राकाश के प्रदेश प्रनन्त हैं 
(गा० ६ )। पुद्गल संख्यात, भ्रसंड्यात और प्रतन्त प्रदेशी हैं । 

दिगम्बर श्राचार्य मी यही प्रदेश संख्या मानते हैं । 

इस तरह जीव, घर्म, श्रधर्म, प्राकाश और पुद्गल सब प्रस्तिकाय ह 

जीव, धर्म, भ्रथर्म, श्राकाश, काल भ्रौर पुदुगल सभी श्रस्तित्ववाली वस्तुएँ है। 
इनका भ्रस्तित्व तर्क से सिद्ध किया जा सकता है । 

जीव के अ्रस्तित्व को हम पहले सिद्ध कर चुके हैं (पु० २५टि० ५)। प्रजीव न 
हो तो जोव संजा ही नहीं बन सकती । इस तरह जीव का प्रतिपक्षी श्रजीव पदार्थ होगा 
ही यह स्वयंसिद्ध है। श्नजीव पदार्थों में पुदुगल रूपी-- वर्ण, गंध, रस, और स्पर्श युक्त 
होने से प्रगट हृएय है । सोना और चांदी, आक्सीजन श्रौर हाइड्रोजत सब पुदुगन हैं । 
स्थान के बिता जीव और पुद्गल का रहना सम्भव नहीं हो सकता इसलिये स्थान--- 
प्राकाश का भी भ्रस्तित्व सिद्ध होता है। भ्राकाश के सहारे हो यदि जीव शोर पुद्गल 
की गति या स्थिति होती तब तो लोक श्लोक का हो पग्रस्तित्व नहीं रहता । इसलिये 
प्राकाश से भिन्‍न गति स्थिति के सहायक पदार्थ धर्म और अधघर्म का प्रस्तित्व सिद्ध 
होता है। नया, पुराना झ्रादि भाव काल बिना नहीं होते। झ्तः काल दब्य भी है। 
इस तरह जीव, धर्म, श्रम, भ्राकाश, काल औ्रौर पुदुगल ये छहों सद्भाव द्रव्य हैं। 

जीव, पुद्गल, धमं, भ्रधर्म झौर श्राकाश द्रव्य की अनेक प्रदेशात्मकता भी साबित की 
जा सकती है। जीव देह संयुक्त होता है। देहवान होने से स्थान झाकाश को प्रवश्य 
रोकेगा। एक अ्रविभागी पुदुगल परमाण जितने श्राकाश को स्पर्श करता है उतने को प्रदेश 
कहते हैं यह पहले बतलाया जा चुका है। जीव ऐसे ग्रनेक प्रदेशों को स्पर्श करता है 
इसलिये जीव का कायत्व सिद्ध है। परमाणु एक ही भ्ाकाश-प्रदेश को रोकता है। परमाण 
को ध्यान में रखते से पुद्गल के प्रदेशत्व नहीं है परन्तु परमाणश्रों में पारस्परिक मिलन 
की स्वाभाविक दाक्ति रहती है। श्रत: उनसे बने स्कन्ध भ्राकाश के प्रनेक प्रदेशों को 
रोकते हैं। बहो पुदुगल का कायित्व है। धर्म झौर प्रधर्म भखण्ड झौर विस्तीर्ण होने से 
पनेक प्रदेशों को रोंकेंगे ही। तिल में तेल की तरह धर्म भ्ौर भ्रम लोक-व्यापी हैं प्रौर 


(--वृब्यसंप्रह : २४ 
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इस व्यापकता के कारण प्रतन्त प्रदेशात्मकता अपने प्राप भा जाती है। धर्म, धरषर्म 
झौर धाकाद के परमाणु जितने छोटे प्रंशों की कल्पना की जा सकती है परन्तु इन 
वदार्थों के विभक्त टुकड़े नहीं किये जा सकते हैं इसलिये भनेक प्रदेशों का रोकना प्रनिवार्य 
है। भशाकाश लोकालोफ व्यापी भौर विस्तृत है। उपयुक्त रूप से जीव, पुदुगल, धर्म, 
झषर्म भौर प्राकाश का अस्तित्व ध्ौर बहुप्रदेशीपन साबित है। प्रत: इनका भधस्तिकाय 
नाम उपयुक्त ही है । 

पंचास्तिकायों के सिद्धान्त को लेकर भगवान महावीर के समय में भी बड़ा 
वादबिवाद था । श्रमणोपासक सत्र क प्रौर गणघर गौतम से श्रन्ययूथिकों ने चर्चाएँ कीं | 
फिर महावीर से समझ कर श्रनुयायी हुए" । 
६--धम्म, अधर्म, आफाश का क्षेत्र-प्रमाण (गा० ७) : 

इस गाथा में धर्म, श्रवर्म और प्राकाश इन श्रस्तिकायों के क्षेत्र-प्रमाण पर प्रकाश 
डाला है। त्वामीजी ने प्रथम दो को लोक-प्रमाण कहा है और झ्राकाशास्तिकाय को 
लोक-अलोक-प्रमाण । यही बात उत्तराध्ययन सूत्र की निम्न गाथा में सूचित है : 

धम्माधम्मे य दो चंब, लोगमित्ता वियाहिया। 
लोगाछोगे य आगास, समए समयलसतसिए ॥ 
३६.७ | 

एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पुदधा--“भन्‍्ते ! धर्मास्तिकाय कितनी बड़ी 
है ?” महावीर ने उत्तर देते हुए कहा--“गौतम ! यह लोक है, लोकमात्र है, लोक-प्रमाण 
है, लोक-स्पृष्ट है, लोक को स्पुष्ट कर रही हुई है। गोतम ! प्रधर्मास्तिकाय, जोवास्तिकाय 
झौर पुदलास्तिकाय के विषय में भी ऐसा ही समझना चाहिए? ।” | 

इस विषय में इन दृव्यों से प्राकाश का वंधर्म्य है। श्राकाश लोक-प्रमाण ही नहीं, 
झलोक-प्रमाण भी है । इसीलिए ब्राकाश के विषय में कहा गया है-- खेत्तनओ लोगालोग- 
पमाणमित्ते” ढा? ५.२.४४२ | 


१--भगबती १८.७; ७.९० 

२--आावषती २.१०: 
भधम्मत्थिकाय ण॑ भम्ते ! केमहालप्‌ पाणस 
पोषमा ! छोए, छोषमेसे, छोयप्पमाणे, छोयफुड छोष॑ येव फुसितता ल॑ चिहट्दह; 
पुबमहम्मत्यिकाए, छोषाकासे,जीवल्थिकाए, पोग्गछत्यिकाए पंच दि एक्कामिकाया 
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यहाँ यह स्मरणीय है कि जीव का क्षेत्र लोक-प्रमाण है। काल केवल ढाई द्वीप में 
है-- समय समयलेसिए्‌” 
३--धम्मे, अधमे, आकाश शाश्यत और स्घतन्त्र द्ृ-य (गा० ८-६) : 

इन गाया में धर्म, भ्रधर्म श्लौर प्लाकाश इन तीनों द्वव्यों के बारे में निम्नलिखित 
बातें कही गई हैं: (१) तीनों शाश्वत हैं, प्रौर (२) तीनों के गुण, पर्याय भिन्‍न-मिन्‍न 
झौर तीनों काल में प्परिवर्तनशील हैं। हम यहाँ इन दोनों बातों पर क्रमश: प्रकादा 


डालेंगे । ह 
(१) उत्तराष्ययन सृत्र में कहा है-- धर्म, भ्रधर्म भ्ौर श्राकाश--ये तीनों द्रव्य 


सर्वकालिक प्रौर भनादि प्रनन्त हैं*।'” 

धागमों में अस्तिकाय द्रव्यों का विवेचन करते हुए कहा गया है : “वे कभी नहीं थे 
ऐसा नहीं, वे कभी नहीं हैं ऐसा नहीं, वे कमी नहीं होंगे ऐसा नहीं; वे थे, हैं भौर रहेंगे। 
वे ध्रुव, नियत, शाइवत, अक्षत, प्रव्यय, भ्रवस्थित श्रौर नित्य हैं*।” इससे पाँचों द्रव्यों की 
शाहवतता पर प्रकाश पड़ता है। 

एक बार गोतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा--"भन्ते ! धर्मास्तिकाय, धर्मा- 
स्तिकाय रूप में काल की भ्रपेज्षा कब तक रहती है ?” महावीर ने उत्तर दिया 
“गौतम ! 'सब्बद्धु-- सर्वकाल2।” यह उत्तर केबल घर्मास्तिकाय पर ही नहीं भ्रद्धाकाल 
तक सब द्वव्यों पर घटित होता है। इससे धर्म आदि तीन ही नहीं सर्व द्रव्य शाशवत माने 
गये हैं, यह स्पच्ट हो जाता है । 

(२) धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय भौर झ्ाकाशास्तिकाय इन तीनों के लक्षणों का 
वर्णन भागे चल कर गाथा ११ से १३ में भ्राया है। इनके गुण प्रौर कार्यो' की मिन्दता 
बहां से स्पष्ट है । जो द्रव्य भोर गुण के प्ाश्चित होकर रहे वह पर्याय है । पर्वायें दृव्य प्ौर उनके 
गुण के प्रनुकूल होती हैं। भिन्‍ल-भिन्‍न गुणों वाले भ्रस्तिकायों की पर्यायें भिन्‍न-भिन्‍न ही 

घम्माधम्मागासा तिम्नि वि एए अणाहया । 
अपज्जवसिया चेव सज्यदं तु॒वियाहिया ॥ 
३--ठाणाड़' ५.२.४४१: 

काऊओो ण कयाति णासी न कधाहू न भवति ण कयाई ण अविस्सहत्ति, भुवि मवति 

य भविस्सति त घुबे णितित स्लासत णवरश्मए अव्यत जबद्विते णिज्ये। भगवती २.१० 
३-- पशणबणा : १८ कायस्थिति पद्‌ : धारं २९२ 

घम्मत्थिकाए ण॑ पुछ्छा । गोयमा ! स्यद्धं, एवं आब अद्धासमप्‌ 
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होंगी, यह स्वामाविक है। धर्म, धघर्म भौर प्राकाध तीनों काल में प्रपने गण धौर पर्यायों 
सहित विद्यमान रहते हैं। इनके गुण भौर पर्याय भिन्‍न-मिन्‍त तो हैं ही, साथ ही 
साथ किसी भी काल में एक के गण-पर्याय दूसरे के नहीं होते । 
* श्ाचार्य कुन्दकु्द ने कहा है--"धर्म, श्रथर्म भौर लोकाकाश प्रपूषगभूत ( एक 
क्षेत्रावगाही ) भौर समान परिणाम वाले होते हैं पर निश्चय से तीनों द्रव्यों की पृथक 
उपलब्धि है। इन हीनों में एकता झनेकता है। ये तीनों दव्य एक क्षेत्र में रहते हैं भौर 
एक दूसरे में भ्रोतप्रोत होकर रहते हैं श्रतः एक क्षेत्रावगाही होने से पुथक नहीं हैं फिर भी 
तीनों के स्वभाव झौर कार्य भिन्‍न-भिन्‍न हैं भ्रोर हरएक भ्पनी-भ्रपती-सत्ता में मौजूद हैं । 
एक क्षेत्रावगाह्‌ की दृष्टि से प्रपृथक्त्व होते हुए भी गण-- स्वभाव झौर पर्याय की दृष्टि 
से मिन्‍ता को लिए हुए हैं ।” 

जो बात धमं, प्रधर्म भ्रौर भ्राकाश के बारे में यहाँ कही गई है वही बाकी द्रव्यों के 
विषय में घटती है भ्रर्थात्‌ सभी द्रव्य जाइवत स्वतन्त्र हैं। 
८--धर्म, अधमे, आकाश विस्ती् निष्किय द्ज्य हैं ( गा० १० ); 

इस गाथा में धर्म, प्रधर्म प्रोर प्राकाण इन द्रव्यों के बारे में तीन बातें कहीं 
गई हैं: 

(१) ये तीनों द्रव्य फैले हुए हैं, 

(२) तीनों निष्क्रिय हैं, भौर 

(३) पुद्बल और जीव द्रव्य ही सक्रिय हैं। इनके हलन-चलन क्रिया करने का 

क्षेत्र लोक है । 

इनेका स्पष्टीकरण इस प्रकार है : 

(९) यह पहले बताया जा चुका है कि धर्म, श्रधर्म भौर झ्राकाश द्रव्य लोक-प्रमाण 
है । लोक इनसे व्याप्त हैं प्रौर ये लोक में फले हुए है---लोकावगाइ-- लोक-व्यापी हैं । 


शर्त." -7+7++7 


१--पश्चास्तिकाय : १.६६ 
धम्माधम्मागासा अपुधब्भूदा समाणपरिमाणा। 
पुधगुवदधविसेसा करंति.. एगत्तमणणक्त ॥ 
बे-- डाणाक़ृु : ४.२.३२३३ : 5 
कट हि अत्यिकाएहि छांगे फुडे पं० त॑ं०--धम्मत्यिकाएर्ण जधम्मत्यिकाएणं जीव- 
त्थिकाएजं पुग्यरूत्यिकाएुणं - 


ना 
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श्ााये कुन्दकुन्द ने धर्मास्तिकाय के स्वरूप का विवेचन करते हुए उंसे “छोगो« 
ग़ाढ पूर्ठ पिहुछ्म्‌*”” कहा है। पुथुल का भ्र्थ है स्वभाव से ही सर्वत्र विस्तृत--'स्व- 
भआरवादेव सर्वतो बिल्ठृतत्वात्युथकः' ।”! पुथल शब्द पर टीका करते हुए जयसेनाचार्य 
लिखते हैं---'एथुको 5ना धंतरूपेण ल्वभावविस्तीर्ण: न व केवकसमुद्धात जीवप्रदेशवल्लोके 
बस्त्रादिप्रदेश विस्तारवद्वा पुनरिवानीं विस्तीर्ण:२ ।” इसका भ्र्थ है : जीव-प्रदेश समुदघात 
के समय ही लोक-प्रमाण विस्तीर्ण होते हैं पर घर्मास्तिकाय श्रनादि भ्रनन्त काल से 
झपने त्वभाव से ही लोक में विस्तृत है। उसका विस्तार वस्त्र की तरह सांदि सान्‍्त 
झौर एक देश रूप नहीं बरन्‌ स्वमावत: समूचे लोक में श्रनादि अनन्त रूप से है । 

(२) निष्क्रिय का प्रर्थ है गति का प्रभाव | प्राचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं---/“जीव दृष्य, 
पुद्ल द्रव्य निमित्तभूत पर दव्य की सहायता से क्रियार्वत होते हैं । शेष के जो चार द्रव्य 
है वे क्रियावंत नहीं हैं । जीव द्रव्य प्रुद्ल का निमित्त पाकर क्रियावंत होते हैं श्रौर पुद्धल 
स्‍्कंध निश्चय ही काल द्रव्य के निमित्त से क्रियावंत हैं" ।” इसका भावार्थ है-- एक 
प्रदेश से प्रदेशान्तर में गमन करने का नाम क्रिया है। षदट्‌ दव्यों में से जीव झौर 
पुद्वगल ये दोनों द्रव्य प्रदेश से प्रदेशान्तर में गमन करते हैं और कंप रूप प्रवस्था को भी 
घारण करते हैं, इस कारण ये क्रियावन्त कहे जाते हैं । शेष चार द्रव्य निष्क्रिय, 
निष्कम्प हैं । जीव दृव्य की क्रिया के बहिरंग निमित्त कर्म नोकर्म रूप पुद्रल हैं। इनकी 
ही संगति से जीव प्रनेक विकार रूप होकर परिणमन करता है। भौर जब काल पाकर 
पुद्दलमय कर्म नोकर्म का अभाव होता है तब जोव साहजिक निष्क्रिय निष्कम्प स्वाभाविक 
झवस्थारूप सिद्ध पर्याय को धारण करता है। इस कारण पुद्लका निमित्त पाकर 
जीव क्रियावान्‌ होता हैं। और काल का बहिरंग कारण पाकर पुद्वल प्ननेक स्कन्ध रूप 
बिकार को धारण करता है। इस कारण काल पुद्गल की क्रिया का सहकारी 
कारण है। परन्तु इतना विशेष है कि जीव द्रव्य की तरह पुद्ल निष्क्रिय कभी भी 
नहीं होता । जीव शुद्ध होने के उपरान्त किसी काल में मी क्रियावान्‌ नहीं होगा । 


१९--पश्ञाल्सिकाय : १.८३ 


२--पत्चास्तिकाय : १.८३ की अम्ृतचन्द्रीय टीका 


'३-.बही 


४--प्रल्लाल्सिकायः १.६८ 
जीवा पुरगककाया सह सक्षिरिया हवंति ण थ सेला | अर 
फुगलकरणा जीवा लंघा खलु कालकरणा दु ॥ हे लि 
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घुद्वगल का यह नियम नहीं है। वह परसहाय से सदा क्रियावान्‌ रहता है* । 

(३) जीव धोर पुद्ल की हलत-चलन क्रिया का क्षेत्र लोक परिमित है। कहा है : 
“जितने में जीव और पुल गति कर सकते हैं उतना लोक है | जितना लोक है उतने में 
जीव झौर पुद्ल गति कर -सकते हैं * ।” 

जीव भौर पुद्गलों की गति लोक के बाहर नहीं हो सकती--इसके चार कारण 
कारण बताये गये हें : (१) गति का प्रभाव, (२) सहायक का भ्रमाव--(३) रूश होने 
से भौर (४) लोक स्वभाव के कारण? । 

एक बार गौतम ने पूछा : “भन्ते | क्या महान्‌ ऋद्धिवाला देव लोकांत में खड़ा रह 
झलोक में प्रपने हाथ ब्रादि के संकोचन न करने भ्रथवा पसारने में समर्थ है ?” महावीर 
ने जवाब दिया : “नहीं गौतम ! जीवों के भ्राहारोपचित, दरोरोपचित और कलेवरोपचित 
पुद्गल होते हैं तथा पुदूगलों को झ्ाश्चित कर हो जीव झ्ौौर भजीवों ( पुद्गलों ) के 
गति पर्याय होती है। प्रलोक में जीव नहीं हैं, पुदुगल भी नहीं हैं इस हेतु से देव बंसा 
करने में श्रसमर्थ हैं* । 
६--धमम, अधमे और आकाश के लक्षण और पर्याय ( गा० ११-१४ ) : 

धर्मास्तिकाय का स्वभाव---जीव झौर पुद्गल द्वव्यों के गमन में सहायक होना है" । 
जीव झौर पुद्गल ही गमन-क्रिया करते हैं--धर्म-द्रव्य उनसे यह क्रिया नहीं करता फिर 
भी घर्म-द्रव्य के प्रभाव में जीव भ्रौर पुद्गल द्रव्य की गमन-क्रियाएं नहीं हो सकतीं । धर्म- 
द्रव्य स्वयं निष्क्रिय है। वह दूसरों को भी गति-प्रे रणा नहीं देता । परन्तु जोब भर पुद्गल 
की गमन-क्रिया में उदासीन सहायक होता है। जिस तरह जल मछलियों को तैरने की 
प्रेरणा नहीं करता परन्तु तिरती हुई मछलियों का सहारा भ्रवष्य होता है, उसी तरह घर्म 


१--प्रश्ास्तिकाय : १.६८ की बालाबबोध टीका 
*---दाणांग १०,७०४ ४ 
जाव ताव जीवाण त पोग्गछाण त गतिपरिताते ठाव ताव छोए जाव वाबव छोगे 
ताब ताव जीवाण य पोग्गलाण त गतिपरिताते एवंप्पेगा छोगट्टिती। 
ई--ठ० ४.३.३३७ : चर्डाह ठाणेदि जीवाय पोग्गला य णो संचातेंति बहिया छोगंता 
. _गम्जणताते लं० गतिअमावेण॑ णिर्वग्गइताते झुक्खताते लोगाणुभावेण | 
४--अगयती १६ . ८ 
ए--कच० २८, € : गइछक्सणों ड घम्मो 
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व्रव्य गति की प्रेरणा नहीं करता परन्तु क्रिया करते हुए, गति करते हुए जीव भौर पुदूगल 
का सहायक पझ्वध्य होता है' । बिना धर्म-<द्रव्य के जीव पुदुगलों का स्थानान्तर होना 
सम्भव नहीं है। घर्मास्तिकाय समूचे लोक में व्याप्त है, सब जगह फंला हुआ है। 

भ्रधर्मात्तिकाय भौर पधर्मात्तिकाय एक ही तरह के द्रव्य.हैं। घर्मास्तकाय की तरह 
ही प्रधर्मास्तिकाय लोक-प्रमाण विस्तृत है; पर दोनों के कार्यो' में फर्क है। जसे 
धर्म-द्रव्य गति सहायी हैं उसो तरह शअ्रषर्म-द्रव्य स्थिति सहायक है' । जिस तरह 
गतिमान जीव प्रौर पुदूगल को धर्म का सहारा रहता है उसो तरह स्थिति परिणत 
जीव और पुदूगल को भ्रधर्म के सहारे की आवश्यकता पड़ती है। बिना इस 
द्रव्य की सहायता के जीव भौर पुदूगल की स्थिति नहीं हो सकती । 


श्रधर्म-दव्य जीव भर पुदूगल की स्थिति का उदासीन हेत है। जिस धरह वृक्ष की 
छाया चलते हुए यात्रियों को पकड़ कर नहीं ठहराती परन्तु ठहरे हुए मृसाफिरों का 
ध्राश्रय होती है उसी तरह प्रवर्म गति-क्रिया करते हुए जीव पुद्गल द्वव्यों को नहीं रोकता 
परसु स्थिर हुए जीव पुदूगलों का सहारा होता है। जिस तरह पृथ्वी चलते हुए पशुओों 
को रोककर नहीं रखती प्लौर न उनको ठहरने की प्रेरणा करती है परन्तु हरे हुए पश्ञुम्रों 
का आपार प्वश्य होती है उसी तरह अपघम द्रव्य न तो स्वयं द्रव्यों को पकड़ कर स्थिर 
करता है श्र न स्थिर होने की प्रेरणा करता है परन्तु अपने प्लाप स्थिर हुए द्वव्यों को 
पुष्वी की तरह सहारा देता है। 


धर्म और प्रधमं द्रव्य गति स्थिति के हेतु या इन परिस्थितियों के प्रेरक कारण नहीं हैं 
परन्तु केवल उदासोन या बहिरज्भु कारण हैं। यदि घ॒र्मं और प्रधर्म ही गति स्थिति के 
मुख्य कारण होते तब तो गतिशील द्रव्य गति ही करते रहते भौर स्थित द्रव्य स्थित हो 
रहते, परन्तु वस्जुस्थिति ऐसी नहीं है। हम हरएक चीज को गति करते हुए झौर स्थिर 
द्वोते हुए देखते हैं भ्रत: गति या स्थिति का प्रेरणात्मक या हेतु कारण धर्म या श्रधर्म नहीं 
परन्तु वे चीजें खुद हैं। चीजें अपनी ही प्रेरणा से गमन, स्थिति झादि क्रियाएं करती हैं 
प्रोर ऐसा करते हुए धर्म, भ्रधर्म दृव्य का सहारा लेती हैं? । 


१-- पंचास्तिकाय : ९, ८द-ण्ध 
२---उत्त> ८. € : अआम्समो दाणलक्सणों 
ई--पंचाल्तिकाय : ९. ५६, दद-द€ 


४५५ नव पतवर्ण 


प्राकाश द्रव्य का स्वभाव जीव, पुदुगल, घमम, भ्रधर्म झौर काल को स्थान देना- - 
प्रवकाश देना है* । भाकाश जीवादि समस्त द्रव्यों का भाजन--रहने का स्थान है| ये 
द्रव्य प्राकाश के प्रदेशों को द्रर कर नहीं रहते परन्तु भाकाश के प्रदेशों में प्रनुप्रवेत़् कर रहते 
हैं। इसलिये घाकाश का गुण प्वगाह कहा गया है । भाकाश प्रपने में प्रवन्‍्त जीव भौर 
पुदुगलादि द्वोष द्रव्यों को उसी तरह स्थान देता है जिस तरह जल नमक को स्थान देता 
है। फर्क केवल इतना ही है कि जल केवल खास सीमा (5४प:७४॥/07 70०77) धक 
ही नमक को समाता है परन्तु आकाश के समाने की सीमा नहीं है । जिस तरह नमक 
जल को हटा कर उसका स्थान नहीं लेता परन्तु जल के प्रदेशों में प्रवेश करता है ठीक 
उसी तरह जीवादि पदार्थ क्‍झ्राकाद् को दूर हूटा कर उसका स्थान नही लेते परन्त उसमें 
प्रनुप्रवेश कर रहते हैं । 
धमं, प्रधर्म भौर प्राकाश के श्रवगाढ गुण पर प्रकाश डालने वाला एक सुन्दर 
वार्तालाप इस प्रकार है : “एक बार गौतम ने पुछा : 'इस धर्मास्विकाय, प्रधर्माध्तिकाय 
झौर प्राकाशास्तिकाय में कोई पुरुष बेठने, खड़ा होने भ्रथवा लेटने में समर्थ है !' महावीर 
ने उत्तर दिया : 'नहीं गौतम ! यह प्रर्थ समर्थ नहीं। पर उस स्थान में श्रनन्त जीव 
झवगाठढ़ हैं। जिस प्रकार कोई क्टागारशाला के द्वार बन्द कर, उसमें एक यावत्‌ 
हजार दीप जलावे, तो उत दीपों के प्रकाश परस्पर मिलकर, स्पर्श कर यावत्‌ एक रूप 
होकर रहते हैँ पर उनमें कोई सोने बंठने में समर्थ नही होता हालांकि श्रनन्त जीव वहाँ 
प्रवगाढ़ होते हैं। उसो तरह धर्मास्तिकाय श्रादि में कोई पुष्ठष बंठने प्ादि में समर्थ नहीं 
हालांकि वहाँ भनन्त जीव प्रवगाढ़ होते हैं*! ।” 
प्राकाश के दो भेद हैं---एक लोक श्रौर दूसरा प्रलोक । प्ननन्त श्राकाश में जो क्षेत्र 
पुदूगल और जीव से संयुक्त है भोर धर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय से भरा हुम्ना है वही 
क्षेत्र तीनों काल में लोक कहा जाता है। लोक के बाद जो द्रव्यों से रहित प्रनन्त प्राकाश 
है उसको प्रलोक कहते हैं | इस तरह साफ प्रगट है कि घर्म, भषर्म, काल, पुद्गल, जीव 
दृव्य प्राकादा बिना नहीं रह सकते परन्तु इनसे रहित झाकाश हो सकता है। इसीलिए 
पंचास्तिकाय ग्रन्थ में कहा है---“जीव, पूदृगलसमूह, धर्म भौर अरधर्म ये द्रव्य लोक से 


१--(क) पण्चाल्तिकाय : १. €० 
(खत) उत्तराष्ययन २८, € : भायंणं॑ सब्यवृष्याणं, कह भोगाहलक्खणं ॥ 
२---सगवती १३.४ शि 
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प्रनन्य हैं प्र्थात्‌ लोक में हैं। लोक से बाहर नहीं हैं। श्राकाश लोक से बाहर भी है । 
यह प्रमन्‍्त है इसे प्रलोक कहते हैं। धाकावा नित्य पदार्थ हैँ, क्रियाहीन द्रव्य हुँ भौर 
बर्णादि रूपी गुणों से रहित प्र्थात अमूर्त है ।” ु 

ध्रब यहां प्रघनन उठ सकता है कि भाकाश जैसे द्वव्यों का भाजन माना जाता है वंसे 
ही उसे गति और स्थिति का कारण बयों नहीं माना जाय ? ऊपर दिखाया जा चुका है कि 
झाकाद लोक प्लौर अलोक दोनों में है। जन मान्यता के श्रनुसार सिद्ध भगवान का स्थान 
ऊर्ष्क लोकान्त है। इसका कारण यद है कि धर्म झौर अ्रधर्म द्रव्य उसके बाद नहीं हैं । श्रव 
यदि धर्म और श्रधम का प्रस्तित्व स्वीकार न किया जाय और प्राकाश ही को गमन 
झौर स्थिति का कारण मान लिया जाय तब तो सिद्ध भगवान का प्रलोक में भी गमन 
होगा जो बोतराग देव के वचनों के विपरीत होगा । इसलिये गमन और स्थान का कारण 
झ्राकाञ नहीं हो सकता। यदि गमन का हुंतु प्राकाश होता श्रथवा स्थान का हेतु प्राकाश 
होता तो श्न्रोक़ की हानि होती और लोक के प्रन्त की वृद्धि भी होती। इसलिये धर्म 
झौर भ्रधर्म द्रव्य गमन भ्रोर स्थिति के कारण हैं परन्तु पश्राकाश नहीं है। धर्म, भ्रधर्म 
झौर प्राकाश एक-एक द्रव्य हैं; पर ये क्रमशः प्रनन्त पदार्थों को गमन, स्थिति श्रौर 
भ्रवकाश देते है। इन प्रतत्त वस्तुओं की उपेक्षा से इनकी पर्याय श्रनन्त कही गयीं हैं । 


१०--धर्मा स्तिकाय के ल्‍्कंध, देश, प्रवेश भेद (ग।० १५-१६) 

धर्मास्तिकाय को एक नियत, प्ज्नत, अव्यय भर अवस्थित द्रव्य बताया गया है 
ऐसी हालत में उसके विभाग कंसे हों सकते हैं--यह एक प्रइन है?! इसका उत्तर इस 
प्रकार है : वास्तव में घर्मास्तिकाय भ्रखण्ड द्रव्य है श्रौर उसके जुदे-जुदे अंश---विभाग--- 
टुकड़े नहीं किये जा सकते पर श्रखण्ड द्व्य में भी अंशों की कल्पना तो हो ही सकती है। 
एक स्थूल उदाहरण से इसे समझा जा सकता है। घूप भर छाया को भ्गर हम चाक्‌ 
से काटना चाहें भौर उनके भ्रलग-प्रलग प्रंग या टुकड़े करता चाहें तो यह भरसम्भव होगा 
फिर भी.छोटे-बड़े किसी भी माप से हम उसके भ्रंशों की कल्पना कर सकते हैं। इसी 
तरह धर्मास्तिकाय में भी प्रंशों की कल्पना कर उसके विभाग बताये गये हैं। 


'प्रदेश” का भ्र्थ है वस्तु का उससे अभिन्न संलग्न सुक्ष्मतम प्रंश । समूचा भ्रन्यून धर्मा- 
स्तिकाय स्कंध है। संलग्न सुक्ष्मतम प्लंश की झ्लग कल्पना से प्रगंर एक सूक्रमतम प्र॑ंश की 
प्रलग परिंगणना की जाय तो वह धर्मास्तिकाय का एक प्रदेश कहा जायगा । दो प्रदेवा, 
तीन प्रदेश यावत्‌ एक कम सर्व प्रदेश जेसे भ्रंशों--भागों की कल्पना की जाय तो ये धर्मा- 
स्विकाय के देश होंगे। एक प्रदेश मी कम नहीं--समृचा धर्मास्तिकाय स्कन्‍्ध है। इस 
तरह प्रदेश-कल्पना से धर्मास्तिकाय के स्कत्घ, देश और प्रदेशों का विभाग परिकल्पित है। 


८० दर नव पवार्थ 


जिस तरह धर्मास्तिकाय द्रव्य के स्कन्च, देदा भौर प्रदेश ये तीन विभाग होते हैं उसी 
तरह प्रधर्मास्तकाय और भाकाशास्तिकाय के भी तीन-तीन भाग होते हैं। काल द्रव्य 
के ऐसा विभाग नहीं होता । वह एक प्रद्धासमय रूप होता है--यह हम प्रागे जाकर 
देखेंगे । इसी विवक्षा से श्ागमों में प्ररूपी श्रजीवों के दस भाग बतलाये हैं * । 

पुद्दलास्तिकाय का एक भेद परमाणु के नाम से ग्रधिक कहा गया है। इस तरह 
उसके स्कंघ, देश, प्रदेश भोर परमाण ये चार भांग होते हैं। इस सम्बन्ध में प्रधिक 
विवेचन प्रागे चल कर भ्राने वाला है । 

यहाँ जो कहा गया है कि समूची भ्रस्तिकाय ही भ्रस्तिकाय होती है उसका एक प्रंश 
नहीं, इस विषय का एक सुन्दर वार्तालाप हम यहां देते हूं : 

“है भदन्त ! धर्मास्तिकाय का एक प्रदेश घधर्मास्तिकाय है ऐसा कहा जा सकता है?” 

“है गौतम ! यह भ्र्थ संगत नहीं । इसी तरह दो, तीन, चार, पाँच, छः, सात, 
भ्राठ, नव, दस, संख्येय झौर भ्रसंखस्पेय प्रदेश भी धर्मास्तिकाय नहीं कहे जा सकते । 

“हे भदन्त ! घर्मास्तिकाय के प्रदेश धर्मास्तिकाय हैं कया ऐसा कहा जा सकता है ?” 

“है गौतम ! यह प्र्थ संगत नहीं ।”? 

“है भदन्त ! एक प्रदेश न्यून धर्मास्तिकाय धर्मास्तिकाय है, ऐसा कहा जा 
सकता है ?” 

४है गौतम ! यह प्र्थ संगत नहीं ।” 

“हे भगवन्‌ ! ऐसा किस हेतु से कहते हैं ?” 

“है गौतम ! चक्र का खण्ड चक्र होता है या सकल चक्र चक्र ?” 

"है मगवन्‌ ! सकल चक्र चक्र होता है, चक्र का खण्ड चक्र नहीं होता 7” 

“है गौतम ! जिस तरह पूरा चक्र, छत्र, चमं, दण्ड, वल्न, आयुष, मोदक--चक्र, 
छत्र, चर्म, दण्ड, बस्च, भ्रायुध, मोदक होता है, उनका प्रंश चक्र, छत्र भ्रादि नहीं इसी 
हेतु से गौतम ! ऐसा कहता हूं कि धर्मास्तिकाय का एक प्रदेश धर्मास्तिकाय है ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, धर्मा/स्तकाय के प्रदेश धर्मास्तिकाय हैं ऐता नहीं कहा जा सकता, एक 
प्रदेश न्यून धर्मास्तिकाय धर्मास्तिकाय है, ऐसा नहीं कहा जा सकता" ।” 


१--(क) उत्त० ३६:५४-६ : 
घम्मत्यिकाए. तहसे तप्पएस ये आहिए । 
अहस्मे तसस देसे य तप्पप्स ये आहिए ॥ 
आगासे तस्स देसे थ तप्पएस ये भगाहिए | 
अद्धासमए चंव अर्पी बृसहा भवे ॥ 
(सं) समवायाज्ञ सू? १४६ 
४--मगवजती २.१० 


अजीब पदाथ ; टिप्पणी ११-१२ ८९ 


“हे मगवन्‌ ! फिर किसे यह धर्मास्तिकाय हे ऐसा कहा जा सकता हू १” 

"हे गौतम ! धर्मास्तिकाय क श्रसंख्येय प्रदेश हैं। थे सब जब कृत्स्न, प्रतिपूर्ण, 
निःशोष, एकग्रहणग्रहीत होते हैं तब वे घर्मास्तिकाय कहलाते हैं ।” 

"हे गौतम ! प्रधर्मास्तिकाय, भ्राकाशास्तिकाय, जीवात्तिकाय श्रौर पुद्वलास्तिकाय 
के सम्बन्ध में भी ऐसा ही वक्तव्य हूँ । श्रन्तिम तीन के प्रनन्त प्रदेश" जानो । इतना ही 
प्रन्तर है, पोष पूर्ववत्‌* |” 
११--धर्मास्तिकाय घिस्तृत द्रव्य है ( गा" १७ ) : 

गा० १० में कहा गया है-- धर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय लोक में झौर भ्राकाशास्तिकाय 
लोकालोक में फंली हुई हैं। यह बताया जा चुका है कि वे किस तरह पृथल--विस्तोर्ण 
हैं (प०८२ टि० ८५ (१) )। इस गाथा में इसी बात को पुन: मोलिक उदाहरणों द्वारा 
समझाया गया है। कहीं पर पड़े हुए धष या छाया पर हम दृष्टि डाले तो देखंगे कि वे 
विस्तीर्ण हैं--भूमि पर सैलग्न रूप से छाये हुए हैं। विस्तीर्ण घप या छाया में बीच में 
कही जोड़ नहीं मालूम देगी, न किसी १२ह का घेरा दिखाई देगा । धर्मास्तिकाय प्रादि 
द्रब्यों का स्वरूप भी ऐसा ही समझना चाहिए । 

जीव द्रव्य के स्वरूप वर्णन में जीव को शरीर-व्यात्त बताण गया है (पु० ३६ (२३) )। 
जिस तरह घर्मास्तिकाय, अ्रपर्मास्तिकाथ शझ्रादि लोक-प्रमाण झ्लौर झ्राकाशास्तिकाय 
लोकालोक-प्रमाण है उसी प्रकार जीवास्तिकाय शरीर-प्रमाण है। कह सकते हैं कि श्रात्मा 
शरीर में धूप भ्रौर छाया की तरह ही विस्तीर्ण भ्रौर संलग्न रूप से व्याप्त पदार्थ है। 

इस प्रपेक्षा से पुद्रल भर काल के स्वरूप पृथक हैं। उसका विवेवन बाद में किया 
जायगा । 
१२---धर्मास्तिकाय आदि के माप का आधार परमाणु है ( गा० ६८): 

हमने टिप्पणी १० (पु० ५० भ्रनु० २) में कहा है कि पुद्लल का चौथा भेद परमाणु होता 
है। प्रदेश भ्रविभक्त संलग्न सुक्ष्मतम भ्रंश होता है । परमाण पुद्वल का वह सूक्ष्मतम अंश है जो 


१--अष के प्रदेश हसी भगवती तथा अन्य आगमों में असंख्येय ही कहे गये हैं! 
श्वे० द्र० सभी आशार्य ऐसा ही मानते हैं। यहाँ जीव की भी प्रदेश-संख्या 
अनन्त किस विवक्षा से कही है--समझक में नहीं जाता । 

२--भगवती १.१० 
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८प्‌ जब पदार्थ 


* उससे बिछुड़ कर प्रकेला--जुदा हो गया हो। पुद्बल का विभक्‍त सूद्षम-से-सूक्ष्म प्रंतिम 
भ्रविभाज्य खण्ड परमाण है। सुतीक्ष्ण तासत्र से भी जिसका छेदन-भेदन नहीं किया जा 
सकता वह परमाणु है। इसे सिद्धों--केवलियों ने सर्व प्रमाण का भश्रादि भूत प्रमाण कहा 
है' । यह सुदमतम परमाण ही धर्मास्तिकाय प्रादि द्रव्यों के माप का भ्राधार 
है और उसीसे उनके प्रदेशों की संख्या का परिमाण निकाला गया है। 
१३--धर्मादि की प्रदेश-संख्या (गा० १६-२०) : 

प्रदेश की परिभाषा इस रूप में मिलतो है--''जितना श्राकाश अविभागी पुद्गल- 
परमाणु से रोका जाय उसे ही समस्त परमाणुझ्रों को स्थान देने में समर्थ प्रदेश जानो" ।” 

धर्मादि द्रव्यों की प्रदेश-संख्या क्रचा: असंख्यात ग्रादि कही गई है। वह इसी 
श्राघार पर कि वह द्रव्य आकाश के उपर्युक्त कितने प्रदेशों को रोकता है। 

दूसरे शब्दों में परमाणु के बराबर श्राकाद स्थान को प्रदेश कहा जाता है । 
पभाकाश के प्रदेश परमाणुप्नों के माप से श्रतन्त हैं। इसी तरह धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य 
के प्रदेश परमाणु के माप से भ्रसंख्यात-- संख्या-रहित हैं। इस तरह प्रदेशों की उत्पत्ति 
परमाणु से होती है क्योंकि प्रविभागी पुद्बल परमाणु केवल प्रदेश मात्र होता है। वह 
आकाश का सूक्ष्म-से-सुक्षम क्षेत्र रोकता है। आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं-- 

“जंसे वे ( एक परमाण बराबर कहे गये ) श्राकाश के प्रदेश परमाणओ्रों के माप 
से अनंत गिने जाते हैं, उसी प्रकार शेप धर्म, श्रधमं, श्रजीव द्रव्य के भी प्रदेश परमाणु- 
रूप मापे से माप हुए होते हैं। श्रविभागी पुद्दल-परमाण्‌ श्रप्रदेशी--दो भ्रादि प्रदेशों 
से रहित भर्थात्‌ प्रदेश-मात्र होता है। उस परमाण से प्रदेशों की उत्पत्ति कही गयी है?। 








-3 जी ४ - (>पमपपाथ आम र्थाार- 


१--भगवती ६.७ : सत्येण उतिक्खेण वि छेत्तु भेत्तु थ जं किर न सक्का, तं परमाणु 
सिद्धा वर्यंति आईं पमाणाणं 
१३--ह्रव्यसंग्रह : २७ 
जावदियं आयासं अविभागीपुग्गलाणवहुद्धं । 
त॑ खु पदेसं॑ जाणं सन्यवाणुद्गाणदाणरिहं ॥ 
३-प्रव्धनसार : अ ३.४४ : 
जध ते णभप्पदेसा तथधप्पदेसा हंवति सेसाणं। 
अपदेसो परमाण्‌ तेण पवेसुब्भवो अणिदों। 


अजीब पदार्थ ; टिप्पणी १४ ८३ 


१४--काल द्व॒न्य का स्वरूप (गा० २१-२२) : 

इन गायाप्रों में स्वामीजी ने काल के विषय में निम्न बातें कही हैं : 
(१) काल पग्ररूपी प्रजीव दृव्य है । 
(२) काल के अनन्त द्रव्य हैं । 
(३) काल व्रव्य निरन्तर उत्पन्त होता रहता है। 
(४) वर्तमान काल एक समय रूप है| 

इन पर नीचे क्रमश: विचार किया जाता है : 

( १) काल अरूपी अजीध द्रव्य है: 


अहोरात्र, मास, ऋतु श्रादि काल के भेद जीव भी हैं भौर भ्रजीव भी हैं--ऐसा उल्लेख 
ठाणाज्ञ में मिलता है* । टीकाकार अभयदेव स्पष्टीकरण करते हुए लिखते हैं: 'काल 
के भहोरात्र प्रादि भेद जीव या अजीव पुद्ल के पर्याय हैं। पर्याय और पर्याथी की अभेद- 
विवक्षा से जीव-अ्रजीव के पर्याय-स्वरूप काल-मेदों को जीव श्रजीव कहा हैः ।' यह्‌ 
स्पष्टीकरण काल द्रव्य को स्वतस्त्र द्रव्य न मानने की श्रपेश्ा से है। हम पूर्व में उल्लेख 
कर भाये हैं कि कुछ आचार्य काल को स्वतन्त्र द्रव्य लहीं मानने । वे काल को जोब 
भधजीव की पर्याय हो मानते हैं और उसे उपचार से द्रव्य कहते हैं? । काल स्वतन्त्र 
द्रव्य है या नहीं-यह्‌ प्रश्न उमास्वाति के समय में ही उठ चुका था। उमास्वाति 
का खुद का प्रभिमत काल को स्वठल्तर द्रव्य न मानने के पक्ष में था ( पु० ६७ टि० २ 
का प्रथम प्रनुच्छेद ) । 

जब भ्रागमों पर दृष्टि डाली जाती है तो देखा जाता है कि वहाँ काल को स्पष्टतः 


स्वतन्त्र द्रव्य कहा गया है? । स्पष्ट उल्लेखों की स्थिति में विचार किया जाय तो 
व नर 


१--डाणाज़ २.४.६४ : 
घमयाति वा... ...ओसप्पिणीति वा जीवाति था अजीवाति या पवुच्चति 
२३--ठटाणाज़ २.४.६४ की टीका : 
छमया दृति वा आवक्तिका इति वा यत्कालवस्तु तद्विगानेन जीवा इति स 
जीवपर्यायत्वात्‌, पर्भायपर्यायिणोश्र कथश्विदभेदात , तथा अजीवानां --पुद्गल्ा 
दीनां पर्यायत्वावुजीबा हति से । 
२--भवतस्थप्रकरणम्‌ ( देवेन्द्र यूरि ) : उबयारा दुत्वपत्जाओं 
४--(क) भ्रगवती २५.४; २५.२ (स्व) देखिपु पु० ६७ पा० टि० ३ 


८ हे नव पदार्थ 


ठाणाडु के उल्लेख में काल के भेदों को जीव भ्रजीव कहने का कारण काल का दोनों 
प्रकार के पदार्थों पर वतन है । 
दिगम्बर प्राचार्य काल को स्वतन्त्र द्रव्य के रूप में मानते हैं। प्राचार्य कुन्दकुन्द 
लिखते हैं-.'पाँच प्रस्तिकाय भौर छट्ठा काल मिलकर छः द्रव्य होते हैं। काल परि- 
वर्तन-लिंग से संयुक्त है। ये षट्‌ द्रव्य त्रिकाल भाव परिणत झोर नित्य हैं" । सद्भाव 
स्वभाव वाले जीव और पुद्ढलों के परिवर्तन पर से जो प्रगट देखने में झ्ाता है वही 
नियम से--निश्चयपूर्वक काल द्रव्य कहा गया है* । वह काल वर्तना लक्षण है? ।” 
इस कथन का भावार्थ है--जीव, पुद्वलों में जो समय-समय पर नवीनता-जीर्णता रूप 
स्वाभाविक परिणाम होते हैं वे किसी एक द्रव्य की सहायता के बिना नहीं हो सकते । जैसे 
गति, स्थिति, अवगाहना धर्मादि दव्यों के बिना नहीं होतीं वंसे हो जीवों भौर पुद्दलों की 
परिणति किसी एक द्वव्य की सहायता के बिना नहीं होती । परिणमन का जो निमित्त 
कारण है वह काल द्रव्य है। जीव भर पुद्वलों में जो स्वाभाविक परिणमन होते हैं 
उनको देखते हुए उनके निमित्त कारण निइचय काल को प्रवध्य मानना योग्य है । 
स्वामीजी ने श्रागमिक विचारधारा के भ्ननुसार काल को स्वतन्त्र द्रव्य माना है। 
ऊपर एक जगह (पु० ६७ टि० २ प्ननु० २) हम इस बात का उल्लेख कर भाये हैं 
कि छह द्रव्यों में जीव को छोड़ कर बाकी पांच अजीव हैं। काल इन अजीव द्रब्यों में से 
एक है । वह अचेतन पदार्थ है। 
प्रजीव पदार्थों के जो रूपी भ्रहूपी ऐसे दो भेद मिलते हैं उनमें काल प्ररूपी है प्र्षात्‌ 
उसके वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श नहीं--वह भमूरत्त है" । 
१--पश्चास्तिकाय : 
(क) १.६ ( पाद्‌ टि? ४ पएृ० ६७ पर उद्धुत ) 
(ख) १.१०१ 
३---पद्चास्तिकाय: १.२३ : 
सब्भावसभावाणं जीवाणां तह य पोग्गलाणं च । 
परियट्वणसंभूवी कालो णियमेण पणणसो । 
३ई--बही १.२४ : 
वहणलक्खो य काछोत्ति | 
४--पग्मास्तिकाय: १.२४ : 
बवगवपणवणरसो वबगवुदोगंधअट्टफासो थे। 
अगुरलह्रुगो भमुत्तो वष्टणछक्खों य कालोत्ति | 


अजीब पवरार्थ : टिप्पणी १४ ८६ 


(२) काल के अनन्त द्र॒ब्य हैं: 
पहू बताया जा चुका है कि संख्या की श्रपेक्षा से जीव प्रनन्त कहे गये हैं' । धर्म, 
भ्रधर्म भ्लौर प्राकाश की संख्या का उल्लेख स्वामोजी ने नहीं किया, पर वे एक-एक व्यक्ति 
रूप हैं। पुदगल श्रनन्त हैं। यहां काल पदार्थ को संख्यापेक्षा से अनन्त द्व्य रूप कहा है 
प्र्थाव काल द्रव्य एक व्यक्ति रूप नहीं संख्या में भ्रनन्‍्त व्यक्ति रूप है। सर्व द्रव्यों की 
संख्या-सूचक निम्न गाथा बड़ो महत्त्वपूर्ण है : 
घम्मो अहम्मो आगासं दव्यं हंककमाहिय । 
अणन्ताणि थ दृव्वाणि कालो पुर्गल-जन्तवो" ॥ 
इस विषय में दिगम्बर श्राचार्यों का मत भिन्‍न है। उनके श्रनुसार कालाणु संख्या 
में लोकाकाश के प्रदेशों की तरह श्रसंब्यात हैं? । हेमचन्द्र सूरि का प्रभिमत भी इसी 
प्रकार का लगता है" । 
हेमचन्धाचार्य के सिवा एवेताम्बर प्राचार्यों ने काल को संख्या की दृष्टि से पग्रमन्त 
ही माना है। । स्वामीजी ने प्रागमिक दृष्टि से कहा है : “काल के द्रव्य अ्रनन्त हैं ।” 
(३ ) काल निरन्तर उत्पन्न द्योता रहता है: 
जैसे माला का एक मनका प्रंगुलियों से छूटता है झ्रौर दूसरा उसके स्थान में प्रा 
जाता है। दूसरा छूटता है और तीसरा अंगुलियों के बीच में श्रा जाता है उसी तरह 
बरतमान क्षण जैसे बीतता है वंसे ही नया क्षण उपस्थिद हो जाता है। दूसरे दाब्दों में 
कहें तो रहेटयटिका की तरह एक के बाद एक काल द्रव्य उपस्थित होता रहता है। यह 








१-देखि--9० ४३: (८५) 
२३२---जउत्तरा० १८.८ 
३--अ्रन्यसंग्रह २२ : 
लोयायासपदेंसे इक्केक्क जे ठिया हु हककक्‍्का । 
रयणाणं रासीमिद ते कालाण असंखदब्वाणि ॥ 
४--नवतस्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ( हेमचन्द्र सूरि ) : 
छोकाकाशप्रदेसथा, भिन्‍ना: कालाणवल्तु ये । 
भावानां परिवर्ताय, मुख्यकाल: सा उच्यते ॥ ४२ ॥ 
४--(क) सप्ततस्व प्रकरणम्‌ ( देबानन्वु सूरि ) : 
पुरगछा अद्धासमया जीवा य अणंता 
(ख) गवतस्वप्रकरणम्‌ ( उमास्वाति ) : 
धर्मांधर्माकाशान्येकेक्मत: पर॑ ब्रिकमनस्तस्‌ 
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सन्त॒ति-प्रवाह प्रतीत में चालू रहा, ऋब भी चाल्‌ है, भविष्य में भी इसी रूप में चालू 
रहेगा । यह प्रवाह भनादि प्नन्‍त है। इस प्रपेक्षा से काल दब्य सतत उत्पन्न होता 
रहता है । 
(७४) घतेमान फाल एक समय रुप है: 

काल द्रव्य की इकाई को जेन पदार्थ-विज्ञान में 'समय' कहा गया है। समय 
काल का सुक्ष्मतम अंश है। सुलीक्षण शस्त्र से छेदन करने पर भी इसके दो भाग नहीं 
किये जा सकते" । 

समय की सूक्ष्मता की कल्पना निम्न उदाहरण से होगी । वस्त्र तंतुनों से बनता है । 
प्रत्येक तंतु में भ्रनेक रूए होते हैं। उनमें ऊपर का रूआ पहले छिदता है, तब कहीं नीचे 
का रुआ छिदता है। इस तरह सब रूश्रों के छिदने पर तंतु छिदता है भोर सब तंतुष्रों 
के छिंदने पर वस्त्र । एक कला-कुशल युवा श्र बलिष्ठ जुलाहा जीर्ण-शीर्ण वस्त्र को 
जौघ्रता से फाड़े तो हन्तु के पहले रूए के छेदन में जितना काल लगता है वह सूक्ष्म काल 
झसंख्यात समय रूप हैः । इसी तरह से कमल-पत्र एक दूसरे के ऊपर रखे जायें भोर 
उन्हें वह युवक भाले की तीखी नोंक से छेंदे तो एक-एक पत्र से दूसरे पत्र में जाते हुए 
उस नोक को जितना वक्त लगता है वह प्रसंख्यात समय रूप है । 

काल के तीन भाग होते हैं--भ्रतोत, वर्तमान और श्रनागत? । वर्तमान काल में 
हमेशा एक समय उपस्थित रहता है। श्रतीत में ऐसे अनन्त समय हुए हैं। पागामी 
काल में ग्नन्‍्त समय होंगे । 
१५--काल द्रन्य शाश्वत-अशाश्वत कैसे ? ( गा० २३-२६) : 

प्रथम ढाल में जीव को शाहवत-ग्रशाइवत कहा गया है। इन गाथाझ्रों में काल 
किस तरह शाश्वत-प्रशाइवत है यह बताया गया है। 

वर्तमान समय में काल द्वव्य है; प्रतीत समयों में से प्रत्येक में काल द्रव्य रहा; भ्रनागत 
समयों में प्रत्येक में काल द्रव्य रहेगा । काल द्रव्य एक के बाद एक उल्लन्न होता रहता 

है। उलत्ति के इस सतत प्रवाह की दृष्टि से काल द्रव्य शाश्वत है। वह प्रनादि 


१--भसगवती ११.१० : 

अद्धादोहारच्छेदेण॑ छिज्जमाणी जाहे विभाग नो हज्यमागच्छट सेत्त समए्‌ 
२---अनुयोग हार : ए० १७५ 
ई-- ढाणाज़' सू० ३.४. १६२ 
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प्रनन्त है*, उत्पन्न काल द्रव्य नाशा को प्राप्त होता है और फिर नया काल द्वव्य उत्पन्न 
होता है। इस उत्पत्ति श्रौर विनाश की दृष्टि से काल द्रव्य भ्रक्नाइवत हैं । 
काल के सूक्ष्मतम झंश समय के सम्बन्ध में जले यह बात लाग्‌ पढ़ती है वंसे हो 
प्रावलिका प्रादि काल के भ्रन्य विभागों के विषय में भी समझता चाहिए। 
काल की शाइवतता-प्रशाइवता के विषय में दिगम्बराचार्यों ने निम्न बात कही है-- 
“व्यवहार काल जीव, पुदगलों के परिणाम से उत्पन्त है। जीव, पुद्गल का परिणाम 
द्रव्य काल से संभूत है। निश्चय और व्यवहार काल का यह स्वभाव है कि व्यवहार 
काल समय विनाशीक है और निइवय काल नियत-प्रविनाशी है। 'काछ” नाम 
वाला निरचय काल नित्य है--अ्रविनाशी है। दूसरा जो समय रूप व्यवहार काल है 
वह उत्पन्न और विष्वंसशील है। वह समयों की परम्परा से दीर्घातरस्थायी भी कहा 
जाता है"? ।”? 
१६--कार का क्षेत्र (गा० २७): 
एक बार गौतम ने पूछा--''मगवन्‌ ! समय क्षेत्र किसे कहा जाय ?” महावीर ने 
कहा--“गोतम ! ढाईद्वीप श्रौर दो समुद्र इतना समय क्षेत्र कहलाता है? ।” उत्तराध्ययन 
में समय-क्षेत्र की चर्चा करते हुए कहा है : “समए समयखेत्तिण (३६,७)” । समय-द्षेत्र 
का वर्णन इस प्रकार है : 
जम्बुद्दीप, जम्जुद्दीप के चारों प्रोर लवण समुद्र, उसके चारों भ्रोर घातकी खण्ड, 
उसके चारों श्लोर कालोदधि समुद्र शौर उसके चारों ओर पुष्कर द्वीप है। इस पुष्कर 
द्वीप को मानुषोत्तर पर्वत दो भाग में विभक्त करता है। कालोदधि समृद्र तक और 
उसके चारों पश्रोर के भ्रर्द्ध पुष्कर द्वीप तक के क्षेत्र को समय-छ्षेत्र कहते हैं। इसका दूसरा 
नाम ढाई द्वीप है। इसे मनुष्य क्षेत्र भी कहते है । 
१--डक्त० दे ६.६ ; 
समए वि सन्‍्तह पप्प एवमेव वियाहिए। 
आएस पपष्प साईए सपज्जवसिए वि या 
२--पम्नास्तिकाय ; १.१००-१०१ : 
काछो परिणामभवों परिणामों दृष्यकाल्संभूदों । 
दोगह॑ एस सहावो काछो खणभंगुरो णियदों ॥ 
काछो सिय बजदेसो सब्भाषपरूथगो हववि णिच्चो | 
उप्पणणप्पद्ूंसी अबरो दीहंतरद्वाई ॥ 
३--भगवती २३.६ न 
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समय क्षेत्र का झ्रायाम विष्कंम ४५ लाख योजन प्रमाण है' । 

काल का माप सूर्य भ्रादि की गति पर से स्थिर किया जाता है। मनुष्य क्षेत्र में जहाँ 
सुर्य गति करता है वहीं काल के दिवस प्रादि व्यवहार की प्रसिद्ध है। मनुष्य क्षेत्र के 
बाहर सूर्य स्थिर होने से काल का माप करना असंभव है। बाद में प्लाने वाली टिप्पणी 
न० २१ में इसका विशेष स्पष्टोकरण है । 

इस विषय में गोतम श्लौर महावीर का वार्तालाप बडा रोचक है। उसे यहां उयूत 
किया जाता है : | 

“मगवन्‌ ! क्‍या वहाँ ( नरक में ) गये नरयिक यह जारते हैं-- यह समय है, यह 
झावलिका है, यह उत्सर्पिणी है, यह प्रवसपिणी है ?” 

"गौतम ! यह प्रर्थ समर्थ नहीं ।” 

"ऐसा किस हेतु से कहते हैं मगवन्‌ !” 

“गौतम ! इस मनुष्य-क्षेत्र में हो समयादि का मान है, इस मनुष्य-क्षेत्र में ही 
समयादि का प्रमाण है, इस मनुष्य क्षेत्र में हो समयादि के बारे में ऐसा जाना जाता है 
कि यह समय है, यह झ्रावलिका है, यह उत्सर्दिणी है, यह भ्रवसपिणी है। चूंकि नरक मैं 
ऐसी बात नहीं इसलिए कहा है--नरक में गये नरयिक यह जानते हैं--यह समय है, 
यह भझ्रावलिका है, यह उत्सर्पिणी है, यह श्रवर्तपिणी है--पहू भ्र्थ समर्थ नहीं । गौतम ! 
इसी भांति यावत्‌ पंचेन्द्रिय तियंअचयोनिक जीवों तक समझो ।”? 

"मंगवन्‌ ! क्‍या इस (मनुष्यल्ोक) में गये हुए मनुष्य यह जानते हैं--यह समय है, 
यह प्रावलिका है, यह उत्सर्पिणी है, यह भ्रवसरपिणी है ?'' 

“हाँ गौतम ! जानते हैं। 

“ऐसा किस हेतु से कहते हैं मगवन्‌ !” 

“गौतम ! इस मनुष्य-क्षेत्र में ही समयादि का मान है, इस मनुष्य-क्षेत्र में ही समयादि 
का प्रमाण है। इस मनुष्य क्षेत्र में ही समयादि के बारे में ऐसा जाना जाता है कि 
यह समय है, यह भ्रावलिका है, यह उत्सपिणी है, यह झवसर्पिणी है। इस हेतु से कहा 
है कि मनुष्य-लोक में गये मनुष्य यह जानते है--यह समय है, यह भावलिका है, यह 
उत्सपिणी है, यह ग्रवसपिणी है ।” 


१---सम्र० खू० छोड ट 
समयलेस णं पणयालीसं जोयणसयसहस्साह भायामविक्त नेणं पन्‍नसे। 
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“गौतम ! वानव्यंतर, ज्योतिषिक भौर वमानिकों के लिए वही समझो जो नरयिकों 
के लिए कहा है" ।” 

दिगम्बर झ्रावार्यों के प्रनुसार एक-एक कालाणु लोकाकाश के एक-एक प्रदेद्न में 
रक्नों कौ राशि के समान स्फुट रूप से पृथक-पुथक स्थित हैं। वे कालाणु भरसंख्यात 
व्रब्य है* । 
१७--काल के स्कंध आदि भेद नहीं हैं ( गा० २८-३३ ) : 

प्रथम ढाल मे जीव को असंब्यात प्रदेशी द्रव्य कहा है (१.१ ) | धर्म, भ्रधर्म भी 
्रसंख्यात प्रदेशी कहे गये हैं। भाकाश भश्रनन्त प्रदेशी द्रव्य है। पुद्गल संख्यात, असंख्यात 
और श्रनन्त प्रदेशी हैं। प्रइदत होता है---काल के कितने प्रदेश हैं ! 

यह बताया जा चुका है कि काल का सूदमतम प्रंण समय है । वर्तमान काल हमेशा 
एक समय रूप होता है। दो समय एक साथ नहीं मिलते । एक समय के विनाश के बाद 
दूसरा समय उत्तन्त होता है। इस कारण दो समय न मिलने से काल का स्कंध नहीं 
होता । स्कंध नियम से समुदाय रूप होता है। प्रतीत समय परस्पर में मिलकर कभी 
भी समृदाय रूप नहीं हुए । बिड॒ड़े हुए पुदुगल परमाणओं के मिलने की संभावना रहती 
है पर समयों के समुदाय की संभावना भविष्य में भी नहीं है। झ्रतः झ्रतीत में काल-स्कंघ 
का प्रमाव था, वर्तमान में केवत एक हो समय होने से उसका भश्रभाव है और पागे के 
अ्रनुत्पन्न समय भी परस्पर गिलेंगे नहीं | प्रतः मविष्यत में भी उसका अभाव रहेगा? | 

स्क्रप से भ्रविभक्त कुछ न्यून भाग को देश कहते हैं । जब काल के स्कंध ही नहीं तब 

थ कैसे होगा १ स्कंघ से अविच्छिन्न सूट्मतम भाग मात्र को प्रदेश कहते हैं। स्कंध नहीं, 

देश नहीं तब प्रदेश की संभावना भी नहीं। परमाण प्रदेश-तुल्य विच्छ्धिल भाग होता 





९--भगवती श० ५ उ० ६ 
२--ब्व्यसंप्रह गा० २२ | पृ० ८५ पाद-टिप्पणी रे में उद्धुत । 
३--(क) नवतर्तत्र प्रकरण ( देवगुप्तसूरि ) ३४ : 
अद्भासमओ एगो जमतीताणागया अणंतावि । 
नाम्माणुस्पत्तीओ न संति संतोध्थ पडुपननो ॥ 
(ख) चिरन्तनाधार्य रचित अवचूणि ( नवतस्त्वसाहित्यसंग्रह : ६ ए० ६ ) 
तथेव अदा च काल: सच्व काल: एकविध एवं पर्तमानसमयछक्षणों5्तीता- 
मागतयो विनष्टानुत्पन्नस्वेना <सत्त्यात्‌ शी 
42 


६० नव पवार्थ 


है। स्कंध ही नहीं तब उससे प्रदेदा के जुदा होने का प्रधन ही नहीं उठता । बसी हालत 
में काल द्रव्य का चौथा भेद परमाण भी नहीं होता है। जीव भस्तिकाय द्रव्य है। प्रजीव 
द्रव्य हंधर्म, भ्रधर्म, प्राकाश भौर पुद्गल भी प्रस्तिकाय हैं' । इस तरह छह द्रव्यों में पांच 
प्रस्ति-काय हैं'। काल प्रस्तिकाय नहीं है? । काल तोनों काल में होता है भ्रतः 
पस्ति गुण तो उसमें घटता है पर “काय' गुण नहीं घटता कारण बहु-प्रदेशी होना तो दर 
रहा वह एक प्रदेशी भी नहीं है । 

इस सम्बन्ध में दिगम्बर आाचायों का मन्तव्य इस प्रकार है: “काल को छोड़ पाँच 
द्रव्य अस्तिकाय हैं। काल द्रव्य के एक प्रदेश होता है इसलिए वह कायावानु नहीं है? ।” 
कुन्दकुन्दाचार्य ने भी यहो कहा है--“कालस्स दु णत्थि कायसं” काल के कायत्व नहीं 
है" । जीव, पुद्बल, धम, भ्रधर्म झौर भाकाश प्रदेशों से श्रसंख्यात भ्रर्थात्‌ कोई असं- 
व्यात प्रदेशी है, कोई प्रनन्त प्रदेशी, पर काल द्रव्य के एक से अधिक प्रदेश नहीं होने* । 
समय--काल द्रव्य-- प्रदेश रहित है पर्थात्‌ प्रदेश मात्र है? । श्राचार्य कुन्दकुन्द अन्यत्र 
लिखते हैं : 

“झ्राकाश के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश में मंद गति से जाने वाले परमाणु-पुद्धल 
को जितना सूद्षम काल लगता है उसे समय कहने हैं। उसके बाद में भ्रौर पहले जो 
भ्र्थ नित्य भूत पदार्थ है वह कालनामा द्रव्य है। काल द्रव्य के बिना पाँच द्रव्यों के 
प्रदेश एक भ्रथवा दो भ्रथवा बहुत भौर श्रसंख्घात तथा उसके बाद भ्रनन्त इस तरह यथा- 
योग्य सदा काल रहते हैं । काल द्रव्य का समय पर्याय रूप एक प्रदेश निदचय कर 


१-डढाणाज़ ४.१.२४५२ 
२---(क) ठाणाज़ ५४.२.४४१ 
(सर) पंचास्तिकायः १,२२३ 
३--(क) खप्ततस्वप्रकरणन्‌ ( हमचन्द्र सूरि ): 
तत्न काछ बिना सर्वे, प्रदृशप्रथयात्मका: ॥ ४२ ॥ 
(ल) सप्ततस्त्वप्रकरणम्‌ ( देवनन्द सूरि ) : 
काल विणा पएसबाहुल्लेणं अत्थिकाया 
४--द्रन्यसंग्रह : २३.२४ कालस्लेगो ण तेण सो काओ 
५--पष्च्चास्तिकाय: १.१०२ 
है-- प्रबकनसार २.४२ : णत्यथि पदेस सि कारवूल्स। अम्तचन्त॒ टीका--अप्रदेश: 
कालाण: प्रवेशमात्रत्यात्‌ 
७--बही २.४६ : समझो दु भप्पदेसो 
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जानना चाहिए। जिस द्रव्य समय का एक ही समय में यदि उत्पन्न होना, विनाश 
होना प्रवंतता है तो वह काल पदार्थ स्वभाव में अवस्थित है। एक समय में काल 
पदार्थ के उत्पाद, स्थित, नाश नाम के तीनों श्रध॑--भाव प्रवर्तते हैं। यह उत्पाद, व्यय औरौर 
श्रौव्य रूप ही काल द्रव्य का प्रस्तित्व सर्व काल में है। जिस द्रव्य के प्रदेश नहीं हैं भौर 
एक प्रदेश मात्र भी तत्त्व से जानने को नहीं उस द्रव्य को शून्य भ्रस्तित्व रहित समझ्षो" |? 
१८-( गा? ३४ ): 

इस गाथा के भाव के स्पष्टीकरण के लिए देखिए बाद की टिप्पणी नं० ३६ । 
१६--काल के भेद्‌ ( गा० ३५-३७ ) : 

स्वामीजी ने इन गाथाओं में जो काल के भेद दिये हैं उनका झ्राधार भगवती सूत्र 
है | वहाँ प्रश्नोत्तर रूप में काल के भेदां का वर्णन इस प्रकार है : 

“हे भगवन्‌ ! प्रद्धाकाल कितने प्रकार का है ?'' 


है सुदर्शन ! अ्रद्धाकाल अनेक प्रकार का कहा गया है । दो भाग करते-करते जिसके 
दो भाग न हो सके उस कालांश को समय कहते हैं। प्रसंख्पेय समयों के समृदाय की 
आावलिका होती है। असंख्यात आवलिका का एक उच्छुवास, संख्यात श्रावलिका का 
एक नि:श्वास, हृष्ट, भ्रनवकल्य और व्याधिरहित एक जंतु का एक उच्छवास भ्रौर 
निएवास एक प्राण कहलाता है। सात प्राण का स्तोक, सात स्तोक का लव, ७७ लव 
का एक मुह्ृत्त, लीस मुहूर्त का एक अहोरात्र, पन्द्रह भरहोरात्र का एक पक्ष, दो पक्ष का 
एक मास, दो मास की एक ऋतु, तीन ऋतु का एक श्रयन, दो प्रयन का एक संवत्सर, 
पाँच संवत्सर का एक युग, बीस युग का सौ वर्ष, दस सौ वर्ष का एक हजार वर्ष, सौ 
हजार वर्ष का एक लाख वर्ष, चोरासी लाख वर्ष का एक पूर्वाड्ू, चौरासी लाख पूर्वाज़ू 
का एक पूर्व श्रोर इसी तरह त्रुटितांग, त्रुटित, प्रडडांग, भ्डड, प्रववांग, भ्रवव, हूहूकांग, हृहूक, 
उत्तलाँग, उत्पल, पद्मांग, पद्म, नलिनांग, नलिन, भप्रर्थनिपूरांग, भर्थनिपूर, श्रय॒तांग, भ्रयुत, 
प्रयाग, प्रयुत, नमृतांग नयुत, चलिकांग, चूलिका; श्ीर्षप्रहेलिकांग और शीर्षप्रहेलिका 
होती है। यहाँ तक गणित है--उसका विषय है उसके बाद भौपमिक काल है । 

“हे भगवन्‌ ! औपमिक काल क्या है ?” 


“सुदर्शन ! प्रौपमिक काल दो प्रकार का है--पत्योपम औ॥औऔर सागरोपम | 


१०--प्रव्धनसार : ३.४७-४२ 


हरे नव पदार्थ 


/हे भगवन्‌ ! पल्योपम क्या है भौर सागरोपम क्या है १” 

“मुदर्शन ! सुतीदण शास्त्र द्वारा भी जिसे छेदा भेदा न जा सके वह परमाण है। 
कैवलियों ने उसे प्रादिभूत प्रमाण कहा है । अ्रनन्‍्त परमाणु समुदाय के समूहों के मिलने से 
एक उन्छलदक्ष्णकूदिणका, शभ्राठ उच्छलक्षणशइलदिणका के मिलने से ऋलूप्णछदिंणका, 
झ्राठ ऋद्षणकदिणका के मिलने से एक ऊर््यरेण, आठ ऊर्ष्वरेणु के मिलने से एक 
त्रसरेण, श्राठ त्सरेण के मिलने से एक रघरेण, भ्राठ रथरेणु के मिलने से देवकुछ झौर 
उत्तरकु् के मनुष्यों का एक बालाग्र, भ्राठ बालाग्र मिलने से हरिवर्ष वेः झौर रम्यक के 
मनुष्य का एक बालाग्र, हरिवर्ण के श्लौर रम्यक के ग्राठ बालाग्र मिलने से ह्ैगवत के 
झोर ऐरवत के मनुष्य का एक बालाग्र और हैमवत के भ्ौर ऐरवत के मनुष्य के झाठ 
बालाग्र मिलने से प॒र्वविदेह के मनुष्य का एक बालाग्र, पृर्वविदेह के मनुष्य के भ्ाठ 
बालाग्र मिलने से एक लिक्षा, भ्राठ लिक्षा का एक यूक, आठ यूक का एक यवमध्य, 
आठ यवमध्य का एक प्रंगूल, ६ श्रंगूल का एक पाद, बारह प्ंगुल की एक वितस्ति, 
चौबीस अंगुल की एक रज्नि (हाथ), अड़तालीस अंगुल की एक कुक्षि, छानबे अ्रंगुल का 
एक दण्ड, घनुष, युग, तालिका, अक्ष, अथवा मूसल होता है। इस घनुप के माप 
में दो हजार धनुप का एक गव्यूत, चार गव्यूत का एक योजन होता है। 

इस योजन के प्रमाण से आयाम और विष्कंभ मे एक योजन, ऊंचाई में एक योजन 
भौर परिधि में सविशेष त्रिगुण एक पल्य हो । उस पल्प में एक दिन, दो दिन, तीन दिन 
प्रौर भ्रधिक-से-प्रधिक सात रात के उगे करोड़ों बालाग्र किनारे तक ट्स कर इस तरह 
भरे हों कि न उन्हें अ्रञ्मि जला सकती हो, न उन्हे वायु हर सकती हो, जो न कुत्थित हो 
सकते हों, न विध्व॑ंस हो सकते हो, न प्तिभाव--स ट्रन-को प्रास हो सकते हों । उसमें से सो 
सौ वर्ण के बाद एक एक बालाग्र निकालने से वह पल्य जितने काल में क्षीण, नीरज, 
निर्मल, निष्ठित निरलेत, भाहुत और विशुड्ध होगा उसने काल को पस्योपम कहते हैं। 
ऐसे कोटाकोटि पल्योपम काल को जब दस गुना किया जाता है तो एक सागरोपम होता 
है । इस सागरोपम के प्रमाण से चार कोटाकोटि सागरोपम काल का एक सुषमसुषमा 
प्रारा, तीन कोटाकोटि, सागरोपम काल का एक सूपमा, दो कोटाकोटि सागरोपम काल 
का एक सुषमदु:बमा, ४२ हजार वर्ष कम एक कोटाकोटि सागरोपम काल का एक 
दुःबमसुषमा, इक्कीस हजार वर्ष का दुषमा, इकीस हजार वर्ष का दुःषमदु.षमा भारा 
द्वोता है। इन छहों भ्रारों के समुदाय-काल को अवसर्पिणी कहते हैं। फिर इक्कीस हजार 
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वर्ण का दुःषमदुःषमा, इकौस हजार वर्ण का दुःपमा, ४२ हजार वर्ण कम एक कोटाकोटि 
सागरोपम का दुःघम-सुषमा, दो कोटाकोटि सागरोपम का सुषमदु:बमा, तीन कोटाकोटि 
सागरोपम का सुषमा और चार कोटाकोटि सागरोपम का सुषमासुषमा आझ्ारा होता 
है। इन छः पभारों के समुदाय को उत्सर्पिणी काल कहते हैं। दस कोटाकोटि सागरोपम 
काल की एक भ्रवसपिणी, दस कोटाकोटि सागरोपम काल की एक श्रवसर्विणोी होती है । 
बीस कोटाकोटि सागरोपम काल का श्रवसर्पिणी-उत्सर्पिणी काल चक्र होता है' ।” 
२०--अनन्त काल-वक का पुद्रल-परावते होता है? । ( गा० ३८ ): 

गाथा ३६-३७ में 'समय' से लेकर “पुद्वल परावर्त तक,के काल के भेदों का वर्णन 
किया गया है। स्वामीजी कहते हँ--काल के ये भेद शाइवत हैं। श्रतीत में काल के 
यही भेद थे। श्रागामी काल में उसके यहो भेद होंगे। वर्तमान काल हमेशा एक 
समय रूप होता है । 

स्वामीजी का यह कथन ठाणांग के आघार पर है। वहाँ कहा गया है---'-काल 
तीन तरह का है--अतोत, वर्तमान श्रौर अ्रनागत । समय भी तीन प्रकार का है-- प्रतीत, 
वर्तमान श्रौर अनागत । प्रावलिका, आन प्राण, यावत्‌ पुदगल परावतं--गये सब भी 
समय की हो तरह तीन प्रकार के हैँ भ्रतोत, वर्तमान और भझनागत्त ३ ।' इसका अर्थ यही 
है कि काल के भेद सब समय में ऐसे ही हांते हैं । 
२१- काल का क्षेत्र प्रमाण : ( गा० ३६-४० ) : 

काल द्रथ्य के क्षेत्र का सामान्य सूचन पूर्व गाथा २७ में श्राया है। वहाँ और 
यहाँ के सूचनों से काल द्रव्य के क्षेत्र के विषय में निम्नलिखित बाते प्रकाश में प्राती हैं : 

(१) काल का क्षेत्र प्रमाण ढाई होप है। उसके बाहर काल द्रव्य नहीं है। यह 
काल का तिरछा विस्तार है। उच्व दिशा में उसका क्षेत्र ज्योतिष चक्र तक ६०८ 
योजन है । अ्रघोदिशा मे सहस्न योजन तक महाविदेह की दो विजय तक है । 

(२) काल इतने क्षेत्र प्रमाण में ही वत्तंन करता है। उसके बाद उसका बर्तन 





२--भगवती १३.४ । पुदूगल के साथ परिवर्त-परमाणुओं के मिलने को पुद्नल-परिवत 
कहते हैं । ऐसे परिवर्त में जो काल छगता है वह यह काल है । 
३--ढाणाज २.२. १६% 


६४ नथ पदाथ 


काल का क्षेत्र प्रमाण ढाई द्वीप ही क्‍यों है इसका कारण गाथा २७ श्नौर ३४ में 
दिया हुआा है' । जन ज्योतिष विज्ञान के शनुसार मनुष्य लोक भौर उसके बाहर के सूर्य 
चन्द्रमा प्रादि ज्योतिषो भिन्न-भिन्न हैं। मनुष्य लोक के सूर्य चन्द्रमा झ्रादि गतिशील हैं । 


वे सदा मेर के चारों श्रोर निद्चिचत चाल से परिक्रमा करते रहते हैं। इस गति में 
तीब्रता मंदता नहीं प्लातीो। उनकी चाल हमेशा समान होती है। उसके बाहर 


रहने वाले सूर्य चन्द्रमा ग्रादि ज्योतिष्क स्थिर हैं, गतिशोल नहीं हैं' । मनुष्य लोक के 
सूर्य चन्द्रमा प्रादि की गति नियत चाल से होती है। इसी नियत गति के श्राधार पर 
काल के समय झ्रादि विभाग निर्धारित किये गये हैं। मुहूर्त, भ्रहोरात्र,, पक्ष इत्यादि 
जो काल व्यवहार प्रचलित हैं वे मनुष्य लोक तक ही सीमित हैं--उसके बाहर नहीं । 
मनुष्य लोक के बाहर यदि कोई काल व्यवहार करना हो भ्रौर कोई करे तो वह मनुष्य 
लोक में प्रसिद्ध व्यवहार के ग्राधार पर ही कर सकता है क्योंकि व्यावहारिक काल विभाग 
का मुख्य प्राधार तियत क्रिया है। ऐसी क्रिया सूर्य, चन्द्र श्रादि ज्योतिष्कों की गति है । 
परन्तु मनुष्य लोक के बाहर के सूर्य भ्रादि ज्योतिष्क स्थिर हैं। इस कारण उनकी स्थिति 
झौर प्रकाश एक रूप हैं । 
२२--काल फी अनन्त पर्यायें और समय अनन्त कंसे ? ( गा० ४०-७२ ) : 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने दो बातें कहीं है : 

(१) काल की श्रनन्त पर्यायें हैं । 

(२) एक ही समय अनन्त कहलाता है । 

इनका स्पप्टीकरण इस प्रकार है :-- 

(१) काल का क्षेत्र ढाई द्वीप है। ढाई द्वीप में जीव झजीव प्रनन्त हैं। काल 
उन सब पर वर्तन करता है। उनमें जो श्रनन्त परिणाम पर्यायें उत्पन्न होती हैं वे काल 
द्रव्य के निमित्त से ही होती हैँ। भश्रनन्त द्रव्यों पर वर्तन करने से काल की पर्याय संख्या 
अनन्त कही गई है । 

(२) वर्तमान काल सदा एक समय रूप होता है। यह एक म्रमय ही प्नन्त द्वब्यों 


१--देखिये प्ू० ८७ टि० १६ 

३---उत्तराध्ययन ३६.२०७ : 
चन्दा सूरा य नक्खत्ता गहा तारागणा तहा | 
व्याविधारिणो चेव पंचह्ा जोहसाछया ॥ 
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मैं से प्रत्येक पर वर्ततन करता है। समय जिन द्रव्यों पर वर्तन कर रहा है उन द्रव्यों की 
ग्रनन्‍त संह्या की भ्रपेता से एक ही समय को श्रनन्त कहा गया है । 

उदाहरण स्वरूप किसी सभा में हजार व्यक्ति उपस्यित हैँ और सभापति एक मिनट 
विनम्ब से पहुंचे तो एक मिनट विलम्ब होने पर भी एक-एक व्यक्ति के एक-एक मिनट का 
भोग कर यह कहा जा सकता है कि वह हजार मिनट लेट है। इसी तरह एक-एक 
वस्तु पर एक-एक सम्रय गिनकर एक ही समय को अनन्त कहा गया है । 
२३--रूपी पुदुगल ( गा० ४३-४७) : 

इन गाथाओओं में चार बातें कही गई हैं : 

(१) पुदुगल रूपी द्रव्य है । 

(२) द्रव्यत: पुद्गल अनन्त हैं । 

(३) द्रव्पतः पुद्दल ज्ाइवत है और भावत: प्रजाइवत । 

(४) द्रव्य पुदुगलों की संख्या की ह्रास-बृद्धि नहीं होती, भाव पुदुगलों की संख्या मैं 
ही ह्ाम-बृद्धि होती है | 

इन पर यहां क्रमशः विचार किया जाता है । 

(१) पुदूगल रूपी द्वज्य है : प्रन्य दव्पों से पुद्लल का जो पार्थवय है वह इस बात में 
है कि अन्य द्रव्य अष्पी हैं श्लोर पुदगल रूपी । उसमे वर्ण, गंव, रस, श्ौर स्पर्श पाये 
जाते हैं। इन वर्णादि के कारण पुदन इर्द्रिय-प्राह्म होता है। इसलिये वह रूपी है। 

पुदूगल के सूक्ष्म-से-सूक्ष्म टुकड़े परमाणु से लेकर बड़े-से-बड़े पृथ्वी स्कन्ध तक में ये 
मूर्त गुण पाये जाते हैं और वे सब रूपी हैं? । 

यहाँ यह बात विशेष रूप से जाव लेनी चाहिए कि प्रत्येक पुद्टल में वर्ण, गंध, रस, 
स्पश चारों गुण युगपत होते हैं । वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श इन चार गुणों में से किसी पुद्गल में 
एक, किसी में दो, किसी में तीन हों ऐसा नहीं है। सब में चारों गुण एक साथ होते हैं। हाँ 
यह सम्मव है कि किसी समय एक गुण मुख्य और दूसरा गौण हो, कोई गुण एक समय इन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष प्ौर कोई प्रतीन्द्रिय हो । परन्तु इससे किसी गण का श्रभाव नहीं कहा जा सकता । 
उदाहरण स्वरूप विज्ञान के अनुसार हाइड्रोजन ( त्ि+ता०72८7॥ ) भ्ौर नाइट्रोजन 


_ १--प्रबचनसार : ३.४० 
वशणरसगंघफासा विज्जंते पोग्गल्स्स उद्दुमादों। 
पृदवीपरियंतल्‍स य सहो सो पोग्गलो चिसो ॥ 
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(पिं08८॥) दोनों हो वायु रूप वस्तुएं ((538) वर्ण, गंध भौर रसहीन माने जाते हैं । 
परन्तु इससे उनमें इन गुणों का सर्वथा प्रभाव नहीं माना जा सकता । इन गुणों को इनमें 
सिद्ध भी किया जा सकता है। हाइडोजन झौर नाइट्रोजत का एक स्कंधपिण्ड प्रमोनिया 
( 4ैप079 ) नामक वायु है इसमें एक प्रंश हाइड्रोजन प्रौर तीन श्रंश नाइट्रोजन 
रहता है। इस भ्रप्ोनिया पदार्थ में रस भ्रौर गंध दोनों होते हैं' । यह एक सर्व मान्य 
सिद्धान्त है भर प्राघुनिक विज्ञान शास्त्र का तो मूलभूत सिद्धान्त है कि “प्रसत की 
उत्पत्ति नहीं हो सकती और सत्‌ का विनाश नहीं हो सकता ।” इत्न सूत्र के प्रनुसार 
प्रमोतिया में रस भर गंघ का होना नए गुणों की उत्पत्ति नहीं कही जा सकती परन्तु 
प्रमोनिया के भ्रवयव-तत्त्व हाइड्रोजन और नाइट्रोजन में ही इन गुणों के होते का प्रमाण 
है। क्योंकि श्रमोनिया का रस और गंध हाइड्रोजन श्रौर नाइट्रोजन के इन्हीं गुणों का 
रूपान्तर है श्र किन्‍्हीं गुणों का नहीं । इन प्रव॒यव तत्त्वों में यदि ये गण मौजद न होते 
तो उनके कार्य (507) भ्रमोनिया में भी ये गुण नहीं श्रा सकते थे । स्कन्ध में कोई 
ऐसा गुण नहीं श्रा सकता जो श्रणग्रों में न पाया जाता हो | इससे श्रप्रगट होते हुए भी 
हाइडोजन भ्ौर नाइट्रोजन गसों में रस औौर गंध की सिद्धि होती है। इसी तरह इनमें वर्ण 
भी साबित किया जा सकता है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि सभी पुदुगलों में 
वर्ण, गन्ध, रस झौर स्पर्श समान रूप से रहते हैं। किसी एक भी गुण का प्रभाव नहीं 
हो सकता । 

पुद्गल भूतकाल में था, वतेमान काल में है प्रौर भविष्यत काल में रहेगा? । वह 
सत्‌ है । उत्पाद, विनाघ और पक्रौव्य संयुक्त है भरत: द्रव्य है । 


१--(9) सजरकतठहछला 5 3 ०00फॉ€55 935, भाते 85 गंध ६45९ 
एरण' शादी, ( '९०एप४ 5 वाणएशांंए एशट्यांए'ए ए. 206 ) 
(०) 'सांधणएथा 78 8 ०0ण7768$ ह० जांधरणा (858९ 0' धारा], 
(ष८ज्ञा।5 वाणएथांए एाटयरांआए 9, 262) 
३--२ै॥70074 45 & ०0][ण॥]68 098, ॥8एग79 9 ए०च्रशपिों एणा- 
ह९ए डाली), बाते ३ 50709 (090७९ 5009, ( पिरछा५ड गात- 
हगांर (लंड ए. 304 ) 
३--भगवती : १-४ 
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प्रघन हो सकता है कि सिर्फ वर्ण, गंध, रस, स्पर्षः हो पुदूगल के गुण क्यों कहे 
गये हैं, शब्द भी उसका लक्षण होता चाहिए १ जैसे वर्णादि क्रमदा: चक्नु-इन्द्रिय भ्रादि 
के विषय हैं वंसे ही दाब्द श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है श्रत: उसे भी पुद्गल का गुण मानना 
चाहिए । इसका उत्तर यह है कि गुण द्रव्य के लिग ( पहचानने के चिह्न ) होते हैं भौर 
ये दव्य में सदा रहते हैँ । छाब्द द्रव्य का गुण नहीं हो सकता क्योंकि वह पुदुगल द्रव्य में 
नित्य रूप से नहीं पाया जाता है, उसे केवल पुद्गल का पर्याय ही कहा जा सकता है। 
कारण यह है कि वह पुदुगल स्कन्‍्वों के पारस्परिक संघर्ष से उत्पन्न होता है। यदि 
शब्द को पुदुगल का गुण कहा जाय तो पुदुगल हमेशा शब्द रूप ही पाया जाता 
चाहिए परन्तु वास्तव में ऐसा नहीं देखा जाता । पग्नत: दाब्द पुदूगल का गुण नहीं माता 
जा सकता | 

(२) द्रन्यतः पुदूगल अनन्त हैं : संख्या की दृष्टि से पुद्गल श्रनन्त हैं। इस विषय 
में वह धर, श्रधर्म भौर प्राकाश द्रव्यों से भिन्न है जो संख्या में एक-एक हैं। 
जीव और काल-द्रव्य से उसकी समानता है, जो संडूया में श्रनन्त हैं। पुद्गल द्रव्यों की 
संख्या श्रनन्त बतलाने पर भी सूत्रों में एक भी द्वव्य पुदूगल का नामोल्लेख नहीं मिलता । 
वस्तुतः एक-एक अविभाज्य परमाणु पुदूगल ही एक-एक द्रव्य हैं। इनकी संख्यायें भ्रनन्‍्त 
हैं। एक बार गोतम ने पूछा--“भन्ते ! परमाणु संख्यात हैं, असंख्यात हैं या प्रनन्त ?” 
भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम ! ग्ननन्त हैं। गौतम ! यही बात ग्ननन्त प्रदेशी स्क्रन्ध 
तक समझो" । 

(३) पुवृगरू द्न्यतः शाग्वत है और भावतः अशाश्वत । 

(७) दब्य पुद्गरल्ों की संख्या में घट-बढ़ नहीं होती। 

इन दोनों पर बाद में टिप्पणी ३२ में विस्तार से प्रकाश डाला जायगा। पाठक 
वहाँ देखें । 
२७- पुवुगल के चार भेद (गा० ४६-४८) : 

इन गाथाओं में पुदूगल के विषय में निम्न बातों का प्रतिपादन है: 

(१) पुदूगल का चौथा भेद परमाणु है | 

(२) परमाणु पुदुगल का विभक्त भ्रविभागी सूक्ष्मतम प्रंधा है भौर प्रदेषा अविभक्त 
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(३) प्रवेश भौर परमाणु तुल्य हैं । 
(४) परमाण प्रंगुल के भसंख्यातवें भाग के बराबर होता है । 
पुदूगल की इन विशेषताभों पर नीचे क्रमश: प्रकाश डाला जाता है: 

(१) पुद्गछका चौथा भेद परमाणु है : पुद्गल के चार भेदों में तीन तो वे ही हैं जो 
धर्म, भ्रधर्म झौर प्राकाद द्रव्य के हैं; यथा-स्क्रंध, देश और प्रदेश पश्रौर चोथा भेद परमाणु है। 
धर्म, भ्रधर्म, प्राकाह्ता द्रव्यों से पुदुगल का जो वंधर्म्य है उसीसे यह चौथा भेद सम्मव है । 
पस्तिकाय होने पर भी पुद्गल भ्रवयवी है। वह परमाणुप्नों से रचित है। ये परमाण 
पुद्गल से भ्रलग हो सकते हैं । जब कि धर्म आदि तीनों द्रव्य प्रस्वण्ड हैं। उनसे उनका 
कोई प्रंश विलग नहीं किया जा सकता । वे श्रवयवो नहीं प्रदेश-प्रचय रूप हैं। पुद्गल 
के अवयवी होने से ही उसके टुकड़े, विभाग उससे जुदे हो सकते हैं। पुदुगल का ऐसा 
पृथक सूक्ष्मतम प्ंशा परमाणु कहलाता है। पुदूगल के चार भेदों की गणना से रूपी- 
झरूपी प्रजोव पदार्थ के १४ भेद होते हैं : 

घम्माधम्मागासा, तियतिय भेया तहेव अद्भधा य। 
लंधा देसपएसा, परमाणु अजीव चउदसहा' ॥ 
पुदगल के चार भेदों की व्याख्या संक्षेप में इस प्रकार की जा सकती है: समग्र 


पुदूगलकाय को स्कंघ कहते हैं । दो प्रदेश से लगाकर एक कम अनन्त प्रदेश तक के 
उसके भ्रविभक्त प्नंद्यों को देश कहते हैं। सूक्ष्मतम भ्रविभक्त अविभाज्य श्रंश्ा को प्रदेश 
कहते हैं। प्रदेश जितने विभक्त भ्रविभाज्य प्रंश को परमाण कहते हैं 

कुन्दकुन्दाचाय ने पुदूगल के भेदों का स्वरूप बताते हुए कहा है? "सकल समस्त 
पुद्गलकाय को स्कंध कहते हैं। उस पुदुगल स्कंध के अर्द्ध भाग को देश और उसके 
प्र भाग को प्रदेश कहते हैं। परमाणु श्रविभागी होता है" ।” स्कंध-देवा धौर 
स्वंघ-प्रदेश की जो परिभाषा यहाँ दी गयी है वह श्वेताम्वराचार्यों से भिन्न है। स्कंच के 
प्र्दंमाग को ही क्यों दो प्रदेश से लेकर एक कम श्ननन्त प्रदेश तक के अ्रपुथक्‌ विभागों 
को स्कंच-देश कहते हैं । प्रदेश भी स्कघ के भाघे का प्राघा भ्रर्थात्‌ चौथाई भश्रंत़् नहीं पर 
सूदमतम ध्विभक्त भ्रविभागी प्र॑श्ा है। इसी कारण कहा है : “द्विप्रदेवा भ्रादि से अनन्त 
१--नवरस्त्वप्रकरण (देवगुप्त सूरि) : ६ 
२--पश्मास्सिकाय : १.७४ : 

खंच॑ सयछसमत्थं तसस दु णद्धं भणंति देसोत्ति । 

अददं थे पदेशों परमाणु चेव अविभागी ॥ 
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प्रदेशी तक के पुदूगल स्कंध हैं। उनके सविभाग भागों को देश जानो । भौर निविभाग 
भाग रूप जो पुदुगल हैं उन्हें प्रदेश, तथा जो स्कॉध-परिणाम से रहित है--उससे 
असम्बद है---उसे परमाण कहा जाता है* ।7 

(२) परमाणु पुदृगल का विभक्त अविभागी अंश है और प्रदेश अविभक्त अविभागी 
अंश : पुदुगल के प्रदेश श्र परमाण में जो श्रन्तर है वह पूर्व विवेचन से स्पष्ट है । 
परमाणु स्वतंत्र और भ्रकेला होता है। वह दूसरे परमाण या स्कंध के साथ जुड़ा हुप्ा 
नहीं होता । जब कि प्रदेश पुदुगल से झ्राबद्ध होता है--स्वतंत्र नहीं होता। प्रदेश भौर 
परमाणु दोनों प्रविभागी सृदमतम अंश हैं यह उनकी समानता है । एक सम्बद्ध है भौर 
दूसरा प्रसम्बद्ध--स्वतंत्र--यह दोनों का श्रन्तर है। 

झाकाश, धर्म, प्रधमं और जीव के प्रदेश तथा पुद्गलास्तिकाय के प्रदेशों में भी एक 
झन्तर है। दोनों माप में बराबर होते हैं भ्रत: दोनों में परिमाण का भ्रन्तर नहीं। पर 
भ्राकाशादि विस्तीर्ण खण्ड द्रव्य होने से अंशीभूत स्कंघ से उनके प्रदेश अलग नहीं किये 
जा सकते जब कि पुदुगन का प्रदेश ग्रंशोभूत पुदूगल-स्कंघ से भ्रलग हो सकता है। प्रंशी- 
भूत पुदुगल-स्कंघ से विच्छिन्न प्रदेश ही परमाण है। “परमाण द्रव्य भ्रबद्ध प्रसमुदाय 
हप होता है? । 'स्कन्धबहिभूत शुद्धद्र॒व्यरूप एवं--वह स्कंघ से बहिर्भूत शुद्ध पुदूगल 
द्रव्य है 

(३) प्रदेश और परमाणु तुल्य हैं : प्रदेश और परमाणु दोनों पुदूगल के सूक्ष्मतम 
अंश हैं इतना हो नही वे तुल्य - समान भो हैं । परमाणु पुदूगल झ्राकाश के जितने स्थान 
को रोकता है उतना ही स्थान पुद्गल-प्रदेश रोकता है। इस तरह समान स्थान को 
रोकने की दृष्टि से भी परमाणु ओर पुद्गल-प्रदेश तुल्य हैं। प्रदेश श्रौर परमाणु की यह्‌ 
तुल्यता पुदुगल द्रव्य तक ही सीमित नहीं है। धर्मादि द्वव्यों के प्रदेश भी परमाण तुल्य 
है क्योंकि घर्मादे के परमाणु के बराबर श्रंश्षों को हो प्रदेश कहा गया है, यह पहले 
बताया जा चुका है । 
१--नवतस्वप्रकरण (देवगुप्त सूरि) गाथा ६ का भाष्य (असब०) : 

दुपदेसाइअणंतप्पएसियंता उ पोगल्ला. खंधा | 

तेसि चिय सविभागा, भागा देसतक्ति नायज्वा ॥ ३४॥ 

ते चेब निव्चिभागा हॉति पएसत्ति पुग्गुछा जे उ। 

खंधपरिणामरहिया, ते परमाणुत्ति निदिद्ा ॥ ३६ ॥ 
२---तच्वार्थसूत्र (युज० पं” छ्लछालजी) ५.२४ की व्याल्या 
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(४) परमाणु अंगुल के असंख्यातपें भाग के बराबर होता हैं: परमाणु पुद्गल 
झत्यन्त सुक्षम होता है। इसकी भ्रवगाहना प्नंगुल के भसंख्यातवें भाग जितनी कही 
गयी है । 

प्रागमों में परमाण की प्ननेक विशेषताझ्रों का वर्णन मिलता है। उनमें से कुछ 
का उल्लेख यहाँ किया जाता है : 

(१) परमाणु-पुद्गल तलवार की घार पर श्राश्नित हो सकता है पर उससे उसका 
छुंदन-मेदन नहीं हो सकता । उसमें दशस्त्र-क्रणण नहीं हो सकता | भ्रगर ऐसा हो तो 
वह परमाणु ही नहीं रहेगा' । 

(२) परमाणु-पुद्गल भ्रद्धरहित, मध्यरहित औ्रौर प्रदेशरहित होता है* । 

(३) वह कदाच्‌ सकंप होता है श्रौर कदाच्‌ निष्कप३ । जब वह सकंप होता है तो 
सर्व प्रंद्ा से सकंप होता है" । 

(४) परमाणु-पुदूगल परस्पर में जुड़ सऊते हैं क्योंकि उनमे चिकनापन होता है। 
मिले हुए भ्रनेक परमाणु-पुदूगल पुनः जुदे हो सकते हैं पर जुदे होते समय जो विभाग होंगे 
उनमें से किसी में भी एक परमाणु से कम नहीं होगा । कारण परमाणु अन्तिम श्रंश 
झौर ग्रखण्ड होता है+ । 

(५) परमाणु को स्पर्श करता हुआ परमाणु सर्व भाग से स्पुष्ट भाग का स्पर्श 
करता है। परमागु के अ्विभागी होने से अन्य विक॒ल्य नहीं घटता६ । 

(६) दो परमाणु्रों के इकट्टं होने पर द्विप्रदेशों स्कध होता है। इसी तरह 
त्रिप्रदेशी यावत्‌ अनन्त प्रदेशी स्क्रंध होता है* । 

(७) परमाणु काल की भ्रपेक्षा से परमाणु रूप में जघन्य एक समय श्रौर उत्कृष्ट से 


ग्रसंख्यात काल तक रहता है: । 


६--भगवतती ४.७ 
२---वही घभ७ 
३--बही ५.७ 
४--बह्दी २५.४ 
इ--बवही १.९० 
६--वही ४५.७ 
७--बही १२.४ 
८---वही घर 
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(८) परमाणु पुदूगल एक समय में लोक के किसी भी दिशा के एक श्रन्त से प्रति- 
पक्षी दिशा के अन्त तक पहुँच सकता है" । 

(६) परमाण द्रव्यार्थछूप से शाइवत है और वर्णादि पर्याय की श्रपेक्षा से प्रशाइवत * | 

(१०) परमाणु पुदूगल एक वर्ण, एक गंध, एक रस और दो स्पर्श युक्त होता है। 
उसमें काले, नीले, लाल, पीले या धवल--इन वर्णो में से कोई भी एक वर्ण होता है। 
सुगंध या दुर्गेन्ध में से कोई भी एक गंघ होती है । कटुक, तीक्षण, कसेला, खट्टा, मीठा-- 
इन रसों में से कोई एक रस होता है। वह दो स्पर्शवाला--या तो शीत और स्तिग्ध, 
या शीत भ्रौर रूश्ष, या उष्ण श्रोर स्तिग्घ, या उष्ण और रूश्न होता है? । 

कुन्दकुन्दाचार्य परमाणु के सम्बन्ध में लिखते हैं : 

“बहू सर्व स्क्रधों का प्रंत्य है--उनका श्रन्तिम विभाग या कारण है। वह शाइबत, 
एक, अझविभागी और मूर्त होता है। वह पृथ्वी, जल, श्रभ्मि भशौर वायु--इन चार 
धातुओं का कारण है। परिणामी है। स्वयं श्रशब्द होते हुए भी शब्द की उत्पत्ति का 
कारण है। वह नित्य है। वह सावक्राश और अ्रनवकाश है | वह जंसे स्क्रंघ के भेद का 
कारण है बसे हो स्कंध का कर्त्ता भी है। वह काल-संख्या का निरूपक झ्ौर प्रदेश-संख्या 
का हेतु है। एक रस, एक वर्ण, एक गंध झौर दो स्पशंवाला है। ऐसा जो पुदुगल- 
स्कंच से विभक्त द्रव्य है उसे परमाणु जानो४ |” 

परमाणु कारण रूप है कार्य रूप नही, श्रतः वह अंत्य दव्य है५ । उसकी उत्पत्ति 
में दो द्रव्यों के संघात की संभावना नहीं, ग्रत: वह नित्य है क्योंकि उसका विच्छेद नहीं 
हां सकता । 

शब्द पुदुगल का लक्षण---गुण नहीं है मत: वह परमाणु का भी गुण नहीं । इसलिए 
परमाण अदशब्द है। पर स्वयं झ्ब्द होते हुए भी वह शब्द का कारण कहा गया है। 


१--वही १८.१० 

२--वही १४.४ 

ई---भगवती ६८.६ 

४--पश्चाघ्तिकाय १.७७, ७८, ८०, ८१९ 

४--कारणम्रेव तदन्त्यं सूक्ष्मो नित्यश्न भवति परमाण:। 
एकरस वर्ण-गन्धा. द्विस्पश:. कार्यलिजुआ ॥ 
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इसका हेत यह है : “इब्द स्कंधों के संघर्ष से उत्पन्न होता है भौर स्कंघ बिना परमाण 
के हो नहीं सकते । अत: परमाणु ही शब्द के कारण ठहरे" ।”' 

परमाणु के बिछुड़ने पर स्कंध सूखने लगता है। इसलिए वह्‌ स्कंघ के खण्ड का 
कारण है। परमाणओं के मिलाप से स्कंघ बनता है या पुष्ट होने लगता है इसलिए 
स्कंघ का कर्ता है* । 

प्पने वर्णादि गुणों को स्थान देता है श्रतः सावकाश है। एक प्रदेश से श्रधिक 
स्थान को नहीं लेता अत: झ्नरनवकाश है अथवा उसके एक प्रदेश में दूसरे प्रदेश का समा- 
बेध्य नहीं होता भरत: वह अनवकाश है । 

पुद्गल सूक्ष्मतम स्वतंत्र द्रव्य होने से धर्म, भ्रधर्म, आकाश झौर जीव ज॑से ग्रखण्ड 
और भमूर्त द्रव्यों में प्रदेशाशों की कल्यना की जातीहै उसका ग्राधार है। परमाण जितने 
आकाश स्थान को ग्रहण करता है उतने को एक प्रदेश मान कर ही उनके श्रसंख्यात या 
प्रनन्त प्रदेश बतलाये गये हैं? । कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं---''पुदूगल को श्राकाश के एक 
प्रदेश से दूसरे प्रदेश में जाने में जो अन्तर लगता है वह ही समय है ।” इस तरह 
उनके प्रनुसार काल के माप का आधार भो परमाणु है । 
२५--पुदूगल का उत्कृष्ट और जघन्य स्कंध ( गा० ४६-५० ) : 

धर्म, भ्रधर्म श्रौर जीव द्रव्य के प्रदेश श्रसंख्यात हैं भोर श्लाकाश द्रव्य के प्रदेश भ्रनन्त 
हैं। पुदुगल द्रव्य के स्कन्ब भिन्न-भिन्न प्रदेशों की संख्या को लिए हुए हो सकते हैं । 
कोई पुदुगल स्क्न्ध संख्यात प्रदेशों का, कोई प्रसंख्यात प्रदेशों का और कोई अनन्त प्रदेशों 
का हो सकता है। । 


१---पश्चास्तिकायः १.७६ : 
सद्दो खंधप्पभवों खंधो परमाणुसंगसंघादों। 
चुट्देंछ लेछ जायदि सद्दो उप्पादगों णियदों ॥ 
२---(क) स्कन्दन्ते-शुष्यन्ति पुदूगल॒विचटनेन, धीयन्ते-- पुष्यन्ति पुदूगल-चटनेनेति 
स्कंघाः 
(ख) उत्त० ३६-११ एगर्तेण पुहुत्तेण, खंधा य परमाणु य 
३--(क) प्रवचनसार १.४४ 
(ख) देखिए प० ८३ पादु-ढि० रे 
४-प्रवक्धनसार २,४७ 
ए--वस्वार्थसूत्र ४.७-११ 
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पुदुगल का सब-से-बड़ा स्कन्ध भ्रनन्त प्रदेशी होता है फिर भी उसके लिये ब्ननन्‍्त 
पधाकाश की झ्ावदयकता नहीं पड़ती | वह केवल लोकाकाश के क्षेत्र प्रमाण हो होता है । 
उसी तरह पुदूगल का छोटा-से-छोटा स्कन्व द्विप्रदेशी हो सकता है परन्तु वह प्रमाण में 
प्रंगुल के प्रसंख्यातवं भाग श्रर्थात्‌ एक प्रदेश भ्राकाश से छोटा नहीं हो सकता । प्नन्त 
प्रदेशी स्क्रंघ लोकाकाश के एक प्रदेश क्षेत्र में समा सकता है भ्यौर वही स्कंध एक-एक 
प्रदेश में फेलता हुआ लोकव्यापी हो सकता है । 

पुदूगल-स्कंघ के स्थान-प्रहण के सम्बन्ध में प्रज्ञाचक्ष पं० सुखलालजी ने बड़ा 
ग्रच्छा प्रकाश डाला है" । उसको यहाँ उद्धृत किया जाता है : 

“पुदुगल द्रव्य का भ्राघार सामान्य रूप से लोकाकाश हों नियत है। फिर भी 
विशेष रूप से भिन्‍न-भिन्‍न पुदुगल द्रव्यों के झ्राघार क्षेत्र के परिमाण में फर्क है। पुदूगल 
द्रव्य कोई धर्म, श्रधर्म द्रव्य की तरह मात्र एक व्यक्ति तो है ही नहीं कि जिससे उसके 
लिए एकरूप श्राधार क्षेत्र होने की सम्भावना की जा सके । भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्ति होने 
से पुदुगलों के परिमाण में विविधता होती है, एकरूपता नहीं । इसलिए यह इसके 
झ्राधार का परिमाण विकल्प से ग्रनेक रूप में बताया गया है। कोई पुद्गल लोका- 
काश के एक प्रदेश में तो कोई दो प्रदेश में रहते हैं। इस्त प्रकार कोई पुदुगल प्रसंख्यात 
प्रदेश परिमित लोकाकाश में भी रहते हैं। सारांश यह है कि आधारभूत क्षेत्र के प्रदेशों 
को संख्या भ्राघेयभूत पुदुगल द्रव्य के परमाणु की संख्या से त्यून श्रथवा इसके बराबर हो 
सकती है; भ्रधिक नहीं । इसीलिए एक परमाणु एक सरीखें श्राकाश प्रदेश में स्थित रहता 
है; परन्तु दयणक एक प्रदेश में भी रह सकता है और दो में भी। इस प्रकार उत्तरोत्तर 
संख्या बढ़ते-बढ़ते द्ववणुक, चतुरणुक इस तरह संख्याताणुक स्कन्ध तक एक प्रदेश, दो 
प्रदेश, तीन प्रदेश इस तरह भ्रसंख्यात प्रदेश तक के क्षेत्र में रह सकता है, संख्यातणक द्रव्य 
की स्थिति के लिये भसंख्यात प्रदेश वाले क्षेत्र की आवश्यकता नहीं होतो । श्रसंख्याता- 
णुक स्कंघ एक प्रदेश से लेकर भप्रधिक से भ्रधिक प्रपने बराबर के प्रसंख्यात संख्या वाले 
प्रदेशों के क्षेत्र में रह सकते हैं। भ्रनन्ताणुक भोर श्रनन्तानंताणुक स्क्रध भी एक प्रदेश, दो 
प्रदेश इत्यादि क्रम से बढ़ते-बढ़ते संख्यात प्रदेश या भसंख्यात प्रदेश बाले क्षेत्र में रह 
सकते हैं। इसकी स्थिति के लिये भ्रतत्त प्रदेशात्मक क्षेत्र की जरूरत नहीं। पुद्गल 
द्रब्य के सबसे बड़े स्कंध जिसको प्रचित महास्कंध कहा जाता है और जो श्रनंता. 


_१--तस्वार्थसूत्र ( ग़ुज० ) सू० १४ की व्याख्या 
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नंत भ्रणओ्रों का बना हुभा होता है वह भी भ्रसंख्यात प्रदेश लोकाकादा में ही समाता है।” 
२६-२७--लोक में पुदूगल स्ेत्र हैं। वे गतिशील हैं ( गाथा" ५१) : 

पुद्गल के दो प्रदेशों से लगाकर श्रनन्त प्रदेशों तक के स्कंघ होते हैं। ये स्कंध एक 
समान स्थान न लेकर भिन्‍न-भिन्‍न परिमाण में लोकाकाध्ष क्षेत्र को रोक सकते हैं। 
झत: स्कंघ लोकाकादश के एक देश में होते हैं झौर पुद्गल-परमाणु लोक में 
सवंत्र; भ्रथवा बादर लोक के एक देश में प्लौर सूक्ष्म सर्व लोक में होते हैं" । भ्रतः 
सामान्य दृष्टि से पुदूगल का स्थान तीन लोक नियत है। पुदुगल तीतों लोकों में खचा- 
खच भरे हुए हैं । थोड़ी भी जगह पुद्गल से खाली नहीं है । ये पुद्गल गतिशोल हैं श्ौर 
एक स्थान पर स्थिर नहीं रहते । 

एक बार गौतम के प्रइन के उत्तर में श्रमण भगवान महावीर ने बतलाया : “पर- 
माणु-पुदूगल एक सप्तय में लोक के पूर्व श्रन्त से पद्िचम ग्रन्त, पदिवम अन्त से पूर्व अंत, 
दक्षिण भ्रन्त से उत्तर भ्रन्त और उत्तर भ्रन्त से दक्षिण अन्त, ऊपर के श्रन्त से नीचे के अ्रंत 
भौर नीचे के अनन्त से ऊपर के प्नन्त में जाते हैं? ।” परमाणु-पुदूगल की गति कितनी 
तीत्र है उसका श्रन्दाज इस उत्तर से हो जाता है । 
२८-पुदगल के चारों भेदों की स्थिति ( गा० ५२ ) : 

स्कंघ, देश, प्रदेश शोर परमाण को जघन्य श्नौर उत्कृष्ट स्थिति का वर्णन इस गाया 
में किया गया है। अपनी श्रपनी स्थिति के बाद स्कंध, देश श्रौर प्रदेश उसी अवस्था में 
नहीं रहते परन्तु भेद, संघात या भेदसंघात के सहारे श्रवस्थान्तरित हो जाते हैं। भेद 
के सहारे स्कंच छोटा हो जाता है या पअ्रगुरूप, संघात से दूसरे स्क्रंध या परमाणु 
से मिल कर और बड़ा स्क्रंघ रूप हो जाता है, मेदसंघात से छोटा स्क्ंध या परमाण रूप 
होकर फिर स्कंघ रूप हो जाता है। इस तरह स्कंच्, देश श्रौर प्रदेश परमाण-पुदूगल की 
पर्याय हैं। स्केंधादि की उत्पत्ति परमाण से होती है इसलिये स्क्रंघादि भेद पर्याय 
ही हे । 


परमाण द्वव्यों का बता हुआझ्ला नहीं होता इसलिए नित्य है, अनुतन्न है, फिर 


१--उच्त ० ३६.११ 
छोएगदेसे छोए य, भदयव्वा ते उ खेसओ ॥ 
छहमा सबत्वलोगम्मि, लोग देसे य बायरा ॥ 
4१--भगवती (१८.६० 
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भी स्कंघ या देश के सेद से परमाण निकलता है इस दृष्टि से परमाणु की स्कंघ से 
प्रलग स्थिति पर्याय है। इसीनिए अलग हुए परमाणु की स्थिति को भाव-पुद्गल 
कहा गया है। “कभी स्कंघ के भ्रवयव रूप बन सामुदायिक प्रवस्था में परमाणश्रों का 
रहना भ्रौर कभी स्कंघ से भ्रलग होकर विशकलित ( स्वतन्त्र ) भ्रव॒स्था में रहना यह सब 
परमाणु की पर्याय---प्रवस्था विशेष ही है' ।” 

स्कंघ, देश, प्रदेश श्रौर परमाण अपने-अपने स्क्रंधादि रूप में कम-से-कम एक समय 
प्रौर अ्रधिक-से-प्रधिक असंख्यात काल तक रहते हैं। स्वामीजी के इस कथन का झ्राघार 
भगवती सूत्र है* । 
२६--स्कंधादि रूप पुदुगलों की अनन्त पर्यायें ( गा० ७३ ) : 

“पूरणगलन घर्माण: पुदगलः पूरण-गलन जिसका स्वभाव हो, उसे पुदुगल कहते 
हैं प्र्थात्‌ जो इकट्ठें होकर मिल जाते हैँ और फिर जुदे-जुदे हो बिखर जाते हैं वे पुदूगल 
हैं। इकट्ठा होना श्नौर बिखर जाना पुद्गल द्रव्य का स्वभाव है। इस मिलने-बिछडने 
से पुद्गल के भ्रनेक तरह के भाव--हूपान्तर होते हैं । श्ननेक तरह की पौद्गलिक वस्तुएं 
उलन होती हैं। इस तरह उत्वन्‍्त पौद्गलिक पदार्थ भाव पुदुगल हैं। भिन्‍न-भिन्‍न 
स्कंघादि रूप में इनकी प्रनन्त पर्यायें--अवस्थाएं होती हैं । 
३०--पौद्‌ गलिक वस्तुएँ विनाशशील होती हैं ( गा० ५४ ): 

पुदूगल दो तरह के होते हैं--'एक द्वव्य-पुदूगल दूसरे भाव-पुदूगल । द्रव्य-पुदूगल मूल 
पदार्थ हैं। उनका विच्छेद नहीं हो सकता । चूंकि वे किन्हीं दो पदार्थों के बने हुये नहीं होते 
झत: उनमें से प्रन्य किसी वस्तु को प्राप्त करना असम्भव है। ये किन्हीं पदार्थों के कार्य 
( ?7000८ ) नहीं होते पर भ्रन्य पदार्थो के कारण ( (:0७70०९॥४६ ) होते हैं । 
इन द्रव्य पुदुगलों से बनी हुई जो भी वस्तुएं होती हैं उन्हें भाव-पुद्ूगल कहते हैं । 
द्रव्य-पुदूगल की सब परिणतियाँ--पर्यायं भाव-पुद्गल हैं। हम भपने चारों शोर जो भी 
जड़ वस्तुएं देखते हैं वे सभी पौद्गलिक हैं प्र्थात्‌ द्रव्य-पुदूगल से निष्पन्न हैं और भाव- 
पुद्गल हैं। उदाहरण स्वरूप हमारी काठ की टेबुल, लोहे की कुर्सी, पीतल का पेपरवेट, 
दफ्ती की फाइलें, प्लास्टिक की केची, हमारा निजी शरीर, हमारी निज की इन्द्रियाँ 
ये सभी माव-पुदगल हैं। 

'ए-रस्मबक तभ-) एप: के ध्मसवा इ० २२२ 
२---भगवती ५.७ : जहगणेणं एगं समयं, उक्कोसेवं असंखेज्जा कालं, एवं ज्ञाव अणंत- 
पएसिओ । 
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मूल-पुद्गल नित्य होते हैं। वे शाववत हैं । भाव-पुद्गल प्रनित्य होते हैं प्रौर नाश- 
वान हें । 

उदाहरण स्वरूप एक मोमबत्ती को ले लीजिये। जलाये जाने पर कुछ ही समय 
में उसका सम्पूर्ण नाश हो जायगा । प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध किया जा सकता है कि 
मोमबत्ती के नाश होने से भ्रन्य वस्तुओों की उत्पत्ति हुई है* । 

इसी शरह जल को एक प्याले में रखा जाय झह्ौर प्याले में दो छिद्रकर तथा उनमें 
कार्क लगाकर दो प्लेटिनम की पत्तियाँ जल में खड़ी कर दी जायें भ्रौर प्रत्येक पत्ती के 
ऊपर एक काँच का ट्यूब लगा दिया जाय और प्लेटिनम की पत्तियों का सम्बन्ध तार 
द्वारा बिजली की बेटरी के साथ कर दिया जाय तो कुछ ही समय में पानी गायब हो 
जायगा। साथ ही यदि उन प्लेटिनम की पत्तियों पर रखे गये ट्यूबों पर ध्यान दिया 
जायगा तो दोनों में एक-एक तरह की गैस मिलेगी जो प्रॉक्सीजन प्रौर हाइड्रोजन 
होगी? । 

फेरस सलफेट भर सिल्वर सलफेट के घोलों को एक साथ मिलाने से उनसे सिल्वर 
धातु की उत्पत्ति होती है । इस तरह पुदुगलों के विच्छेद प्रोर परस्पर मिलने से भाँति- 
भाँति की पौद्गलिक वस्तुओं की निष्पत्ति होती है । 


दव्य-पुदूगल स्वाभाविक होते हैं प्रौर भाव पुद्गल कृत्रिम। भाव-पुद्गल द्रव्य-पुद्गलों 
से रचित होते हैं, उनकी पर्यायें होती हैं भौर द्रव्य-पुदूगल स्वाभाविक श्रनुत्पन्न पदार्थ 
हैं। ऐसी कोई दो वस्तुएं नहीं हैं कि जिनसे द्व्य-पुदगल उल्लनन्न किए जा सकें। जो 
संयोग से बनी हुई चीजें हैँ वे नित्य नहीं हो सकती भश्रौर जो असंयोगज वस्तुएँ हैं उनका 
कभी विनाश नहीं हो सकता, वे नित्य रहती हैं । 
३१--( गा० ५०-५८ ) : 

स्थामीजी ने इन गाथाओं में भाव-पुदूगलों के कुछ उदाहरण दिये हैं ; यथा-- 
श्राठ कर्म, पाँच शरीर भ्रादि । नीचे इन भाव-पुदुगलों पर कुछ प्रकाश डाला जाता है : 


१--# 7 6द्ञा-807०: 7णहर०7ं० (०४79 89 ].8.एदाएंपष्टांणा, 
. 8. ४... 70.50, 9. 5 +ए. 7 

२--५ 7०(८-806 ० [कएथ्एं८ (एफ्व्यांडएए 8५9 0. 5, िटए५॥, 
#. 4., 0. ४. 6. &. 7. 237 
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१४ आठ कर्म 

पुदूगल दो तरह के ह्वाते हैं: एक वे जिनको प्रात्मा श्रपने प्रदेशों में ग्रहण कर 
सकती है और दूसरे वे जो झ्ात्मा द्वारा अपने प्रदेशों में ग्रहण नहीं किए जा सकते । 
प्रथम प्रकार के पुद्गल श्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश कर वहीं स्थित हो जाते हैं। इन्हें 
पारिभाषिक दाब्द में कर्म कहा जाता है। कर्म आठ हैं, जिनके अभ्रलग-प्रलग स्वभाव 
होते हैं। (१) ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञान को रोकता है। (२) दर्शनावरणीय कर्म दर्शन को 
रोकता है। (३) वेदनीय कर्म सुख-दु:ख का भ्रनुभव कराता है। (४) मोहनीय कर्म जीव को 
मतवाला बना देता है। (५) श्रायुष्य कर्म जीव की श्रायु नियत करता है । (६) नाम 
कर्म जीव की व्याति, उसके स्वभाव, उसकी लोकप्रियता श्रादि को निष्चितत करता है । 
(७) गोत्र कर्म, कुल-जाति झ्रादि को निश्चित करता है और (८) पंतराय कर्म से बाघाएँ 
पाती हैं । 

२ : पाँच शरीर 

शरीर पाँच होते हैं (१) भ्रौदारिक शरोर, (२) वेक्रिय शरीर, (३) प्राहारक शरीर, 
(४) तैजस्‌ शरीर भर (५) कार्मण शरीर' । 

आदारिक शरीर : इसकी कई व्याख्याएँ की जाती हैं, ज॑से : 

१--जो शरीर जलाया जा सके श्लौर जिसका छेदन-भेदन हो सके वह श्रौदारिक 
शरौर है" । 

२---उदार भ्र्थात्‌ बड़े-बड़े श्रथवा तीथंकरादि उत्तम पुछपों की अपेक्षा से उदार--- 
प्रधान पुदूगलों से जो शरीर बनता है उमे 'श्रौदारिक' कहते हैं । मनुष्य, पशु, पक्षी श्रादि 
का शरीर औदारिक कहलाता है? । 


३--उदरण का भश्र्थ स्थूल होता है। जो शरीर स्थल पदार्थों का बना होता है 
उसे औदारिक शरीर कहते हैँ । भ्रौदारिक शब्द की उत्पत्ति उदर शब्द से भी हो सकतीं 
है । इसलिए उदर-जात को श्रौदारिक शरीर कहा जायगाए । 

४--जिसमें हाड़, मांस, रक्त, पीब, चर्म, नख, केश, इत्यादिक हों तथा जिस 
धारीर से जीव कर्म क्षय कर मुक्ति पा सके५ । 


१--परणणवणा : १२ शरीर पद्‌ १ 

२---तस्वार्थसूत्र ( गुज० तृ० आ० ) एृ० १३८ 

३--नवतत्त्व ( हिन्दी भाषानुवाद्‌-सहित ) प्रू० १४ 
४--रिगापेकां)99५9०95४०(4ह5॥)2890९0 99 /. ८ाग्ंध३रआपं, 0.98 
४--भी नवतत्त्व भर्थ विस्तार सहित ( प्रकाशक जे० जें० कासदार ) पृ० ३४ । 


१०८ नव पदार्थ 


झ्रौदारिक दरीर की उपरोक्त व्याख्याओं में चौथी व्यास्यथा सदोष भौर भ्रपूर्ण है। 
क्योंकि एकेन्द्रिय जीवों के दारीर में यथाकथित हाड़ भौर मांस नहीं होते फिर भी वे 
प्रौदारिक शरौरी हैं। श्रौदारिक शरोर की तीसरी व्याख्या भी व्यापक नहीं। भौदारिक 
शरोर स्थल पदार्थों का ही बना हुप्ना होता है ऐसी कोई बात नहीं है। मृह्म वायक्राय का 
शरीर भी भ्रौदारिक है, पर वह स्थल पदार्थो' का बना हुप्ला नहीं कहा जा सकता। 
उदर से उत्पन्न जीवों के ही नहीं परन्तु सम्मूच्छिम जीवों के शरीर भी श्रौदारिक हूँ प्रत: 
यह तीसरी व्याख्या भी सदोष मालूम देती है । 

दूसरी व्याख्या भी कृत्रिम-सी लगती है। 

पहली व्याख्या काफी व्यापक है शौर औदारिक शरीर का ठीक-ठीक परिचय 
देती है । 

वेक्रिय शरीर : उस दारीर को कहते हैं जो कभी छोटा, कभी बड़ा, कभी 
पतला, कभी मोटा, कभी एक, कभी अनेक इत्यादि विविध रूपों को--विक्रिया को 
घारण कर सक्रे' । यह शरीर देवता और नारकीय जीवों को होता है। पण्णवणा में 
वायुकाय के वंक्रिय शरीर भी कहा गया है* । 

आद्वारक शरीर : जो शरीर केवल चतुर्दश पूर्वधारी मुनि द्वारा ही रचा जा सकता 
है उसे श्राह्यरक दारीर कहते हैं । 

तेजस्‌ शरीर : जो शरीर गर्मी का कारण है श्र आहार पचाने का काम करता है 
उसे तेजस्‌ शरीर कहते हैं । शरोर के प्रमुक-अमुक श्रंग रगड़ने से गरम मालम देते हैं, वे 
तेजस शरीर के कारण से ही ऐसे मालूम देते हैं? । 

कार्मण शरीर : कर्म-समूह ही कार्मण शरीर है” | 

जीवों के साथ लगे हुए झाठ प्रकार के कर्मो का विकारहूप तथा सब शरीरों का 
कारण रूप, कामंण शरीर कहलाता है? । जीव जिन भ्राउ कर्मों से भ्रववेष्ठित होता है, 


६--तस्चार्थसूत्र ( गुजर तृ० आ० ) पृ० १२१ 
२---पंणणवणा : १९ शरीर पद १ 

३--श्रीमद्‌ शजचन्द्र भाग २ एृ० ६८६ अंक ९७४ 
४--तत्त्वार्थसूत्र ( गुज" बृू० आ+ ) पृ० १२१ 
५--नवतत्त्व पृ० १६ 


अजीब पदार्थ : टिप्पणी ३१ १०६ 


उनके समूह को कार्मण दारीर कहते हैं। कोई भी सांसारिक जीव तेजस्‌ और कामंण 
शरीर बिना नहीं होता । 
स्वामीजी कहते हैं--ये सभी शरीर पौद्गलिक हैं--पुद्गलों से रचित है' । पुद्गलों 
की पर्याय होने से ये नित्य नहीं हैं | ये अस्थायी और विनाशशील हैं । 
३ : छाया, धूप, प्रभा-कांति, अंधकार, उद्योत आदि 
उत्तराष्ययन में कहा है: “शब्द, भश्रंधकार, उद्योत, प्रभा, छाया, धूप तथा 
वर्ण, गंध, रस और स्पर्श पुदूगल के लक्षण हैं। एकत्व, पृथकृ्त्व, संख्या, संस्थान, संयोग 
भर विभाग पर्यायों के लक्षण है*।” वाचक उमास्वाति के प्राय: इसी श्राशय के सूत्र इस 
प्रकार हैं : 
स्पर्शरसगंधवर्णवन्त:. पुदूगला : २ । 
शब्दबन्धसौदुम्यस्थौल्यसंस्थाननद्तमण्छाया55तपोद्योसवन्तम्च ९ | 


स्वामीजी का कथन (गा० ५६-५७ ) भी ठीक ऐसा ही है और उसका ग्राधार 
उत्तराष्ययन की उपर्युक्त गाथाएँ हैँ । स्वामीजी ने छाया, धूप श्रादि सबको भाव-पुद्दल 
कहा है। ये पुदूगल के भिन्‍न-भिन्‍न रूप हैं। उसकी पर्याय-अवस्थाएं हैं। इस बात से 
दिगम्बराचार्य भी सहमत हें! । 
४-- उत्तराध्ययन के क्रम से शब्दादि पुदूगठ परिणामों का स्थरूप 
भ्रब हम उत्तराष्ययन सूत्र के क्रम से शब्दादि भाव-पुदुगलो पर क्रमश. प्रकाश 
डालेंगे | 


१--मिलावें प्रवचन साह १.७६ : 
ओरालिओ य देहो देहो वेडज्विओ य तजइओ । 
आहारय कम्मइओ पुग्गलद॒व्वप्पपा सब्ये॥ 
२--उस० र२८.१३.१३ 
३ई--शच्चार्थसूत्र ४.२३ 
४--तस्वार्थसूत्र ४-२४ 
४--अन्यसंग्रह : १६ 
सद्दो बंधो छह्मो थूलो संडाण भेदतमछाया। 
उज्जोदादपस हिया पुग्गलदृव्वस्स पज्जाया ॥ 


११० नव पवार्थ 


१--शब्द : शब्द का प्रर्थ है ध्वनि, भाषा। शब्द दो तरह से उत्पन्न होता है-- 
(१) पुद्गलों के संघात से श्लौर (२) पुदुगलों के भेद से* । जब पुद्गल आपस में 
टकराते हैं या एक दूसरे से भ्र॒लग होते हैं तो शब्द की उलत्ति होती है। इस तरह पब्द 
प्रत्यक्ष ही पुदूगलों की पर्याय है। शब्द के भ्रनेक प्रकार के वर्गीकरण मिलते हैं : 
१--(१) प्रायोगिक--जो डाब्द प्रात्मा के प्रयज् से उत्पन्न होते हैं उन्हें प्रायोगिक 
कहते हैं। ज॑ंसे वीणा, ताल श्रादि के शब्द । 

(२) वेश्रसिक--जो दान्द बिना प्रयत्न स्वाभाविक रूप से उत्पन्न होते हैं उन्हें 
वेश्रसिक कहते हैं' । जसे बादलों की गर्जना । 
२--(१) जीव शब्द--जीवों की भ्रावाज, भाषा आ्रादि । 

(२) अ्रजीव शब्द -बादलों की गर्जना भ्रादि । 

(३) मिश्र शब्द--जीव-अश्रजीव दोनों के मिलने से उत्पन्न शब्द । जसे शंख-ध्वनि । 
३--तीसरे वर्गीकरण के अनुसार शब्द के दस भेद इस प्रकार हैं-- 

(१) निर्हारी--घोष पूर्ण शब्द; जसे घंटे का शब्द; 

(२) पिण्डिम--घोष रहित--ढोल श्रादि का शब्द; 

(३) छूक्ष--काक आदि का शब्द; 

(४) भिन्न--तुतले शब्द; 

(५) जर्जरित---वीणा आ्रादि के शब्द; 

(६) दीर्घ--मेघ-ध्वनि के-से शब्द अ्रथवा दीर्घवर्णाश्रित शब्द; 

(७) हस्व--मंद अथवा हस्व वर्णाश्वित शब्द; 

(५) पृथक्त्व--भिन्‍न-भिन्‍न स्वरों के मिथ्रण वाला शब्द; 

(६) काकली--कोयल का शब्द और 

(१०) किकिणीस्व॒र--नृपुर झाभूषण झादि का दाब्द३ | 

९--ठाणाड़' २.३. ८१: दोहि ठाणहिसदुप्पात सिया, तंजहा--साहन्नंताण चेब 

पुर्गलाणं सहुप्पाप सिया भिज्जंताण चव पोग्गलाणं सहुप्पाये सिया 
२--पद्चास्तिकाय २-७६ की जयसेन टीका : 

“उप्पादिंगो” प्रायोगिक: पुरुषादिप्रयोग प्रभवः “णियदो” नियतो वेह्नसिको 

मेघादिप्रभव : 
३--डढाणाज़ : ७.५ 


अलीष पदाथ : टिप्पणी ३९ १११ 


४--चौथे वर्गीकरण को एक थृक्ष के रूप में नीचे उपस्थित किया जाता है: 
( ढाणाज़ : ८१ ) 
शब्द 


| 


भाषा दाब्द! नोभाषा शब्द 


श्रश्षर संबद्ध नोग्रक्षर संवद्धर प्रातोद्य शब्द" नोआतोद्य वाब्द ९ 





तल * वित्त * भूषण दब्द** नोभूषण शब्द २ 
| | 
| घन१५ शुपिर' ६ 
तह 5] न 
घन* शुपिर१ * तालशब्द१ 3 लत्तिका शब्द" ४ 


६--मनुप्य अथवा पशु-पक्षियों के शब्द । 
२--भअजीव वस्तु का शब्द । 
३--अकार आदि वर्ण रूपी शब्द | 
४--चर्ण रहित अन्यक्त शब्द । 
५--पटह आदि के शब्द । 
६--बांसस्फोट आदि के शब्द । 
७--बीणा, सारज्ी आदि के शब्द । 
८--मृदंग, पटह आदि के शब्द । टीका--तंत्री आदि से रहित शब्द 
६--कांसे के कांक-पिजनिका आदि के शब्द | 
१०--म्ुरली, बांछरी, शंख आदि के शब्द । टीका के अनुसार पटह, वीणा आदि के शब्द 
पशञ्ञास्तिकाय : १.७६ की जयसन टीका : 
तल वीणादिक कछोेयं विततं॑ परटहादिक । 
घनं तु कांश्यतालादि वंशादि शुषिरं मतम्‌ ॥ 
११--नूपुर (भूषण) आदि के शब्द | 
१२--क्राभूषण आदि से भिन्‍न वस्तु के शब्द । 
१३--ताली भादि के शब्द । 
१४--पद-खाप, टाप आदि के शब्द । 
१४-- भाणकथत्‌ 5 
१६--छाइलादिवत्‌ 


१९२ नथय पदार्थ 


शब्द श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है। दान्द या तो शुभ होते हैं या श्रणुम। इसी तरह 
वे (१) श्रात्त-भनात्त, (२) इश्ट-श्रनिष्ट, (३) कान्त-प्रकान्त, (४) प्रिय-पअ्रप्रिय, (५) 
मनोज्ञ-भ्रमनोज्ञ प्लौर (६) मनपश्राम-प्रमनश्राम होते हैं । 

शब्द कानों के साथ स्पृष्ट होने पर सुनाई पड़ता है" । 

भगवान महावीर ने बतलाया है कि शब्द प्रात्मा नहीं है। वह भ्रनात्म है। वह 
हपी है। वह भाषा वर्गंणा के पुदूगलों का एक प्रकार का विशिष्ट परिणाम है? । 

भाषा का श्राकार वज्ञकी तरह होता है। लोकान्त में उसका प्रन्त होता है। 
भाषा दो समयों में बोली जाती है” । 
२--भ्रंधकार--तम, तिमिर । जो श्रंघा कर देता है--जिसके कारण वस्तप्रों का रूप 
दिखलाई नहीं देता, उसे भ्रंघकार कहते हैं। झ्रातप सूर्य था दीपक के प्रकाश से जो 
पुदूगल तंजस परिणाम को प्राप्त करते हैं वे ही श्याम भाव में परिणमन करते हैं। 
यह प्रंधकार पुदूगल परिणामी है। यह प्रकाश का विरोधी है। 
३--उद्योत : तारक, ग्रह, चन्द्रादि के शीतल प्रकाश को उद्योत कहत हैं। चन्द्रमादि से 
प्रति समय निकलता हुआ उद्योत पुद्गल प्रवाहात्मक होता है । 
४--प्रभा : प्रदीप श्रादि का प्रकाश | सूर्य चन्द्रमा तथा इसी प्रकार के अन्य तेजस्वी 
पुदूगलों की प्रकाश रब्िमयों से जो अन्य उपप्रकाश निकलता है उसे प्रभा कहने हैं। 
प्रकाश पुदुगलों से निर्शरण करती हुई प्रभा पुद्गलसमूहात्मिका है। 
५--छाया : यह प्रकाग पर प्रावरण पड़ने से उत्पन्‍न होती है। छाया दो तरह की 
होती है--(१) प्रतिबिम्ब और (२) परछाई'। दर्पण या जल पर पड़ी हुई छाया को 
प्रतिबिभ्व तथा धूप या प्रकाश में पड़ी हुई भ्राकृति या वस्तु की विपरीत दिशा में पड़ती 

हुई छाया परछाई कहलाती है। 


१--डाणाज़ २. ३. ८९ 
२३--अगवती ४. ४ 
पुद्दाईं छणोद्द, नो अपुद्वाई छणेह्‌ 
३---भगवती १३. ७ 
४--परणवगणा ११. १४५ 
वजसंदिया, छोगंत्पजव्रसिया पगणत्ता,,« 
दोहि य समएहि भासती आसं। 
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६--आतप : सूर्यादि का उष्ण प्रकाश । 
७--वर्ण, गंध, रस, स्पर्श और संस्थान : उत्तराष्ययन सूत्र में कहा हे : "'स्कंध और 
प्रमाण के परिणाम वर्ण, गंध, रस, स्पर्श और संस्थान से पाँच प्रकार के हैं : 
“वर्ण से परिणत पुदूगल काले, नीले, लाल, पीले और शुक्ल पाँच प्रकार के होते हैं 
“गंध से परिणत पुदूगल सुगन्ध-परिणत श्रोर दुर्गन्‍्ध-परिणत दो तरह के होते हैं । 
“रस से परिणत पुदूगल तिक्त, कटु, कपाय, खट्ट श्रौर मधुर पाँच प्रकार के होते हैं । 
“स्पर्श से परिणत पुद्गल कर्कज्, कोमल, भारी, हल्का, शीत, उष्ण, स्निग्ध और 
हक्ष अ्राठ प्रकार के होते हैं । 
“संस्थान से परिणत पुद्गल परिमण्डल, पृत्त, त्रिकोण, चतृष्कोण श्रौर लम्बे--पाँच 
प्रकार के होते हैं" ।” 
८--एकत्व : परमाणु का एकया प्रधिक परमाणु श्रथवा स्कंध के साथ मिलना 
एकत्व है । 
६--श्थक्त्व : स्कंध से परमाण का जुदा होना पुथकत्व है । 
१०--संख्या : एक परमाणु रूप होना अथवा दो परमाणु से आरंभ कर अनन्त परमाणुशओं 
का स्कृध होना । श्रथवा द्रव्यों के प्रदेशों की संख्या के परिमणन का हेतु होना । 
११-- संस्थान : भगवती सूत्र में संस्थान (आकृति) पाँच प्रकार के कहे हैं (१) परिमंडल, 
(२) दत्त, (३) त्रयत्र, (जिकोण), (४) चतुरख, (चतृष्कोण) शोर (५) प्रायत (लंबा)* । 
संस्थानों की संख्या छः भी मिलतो है । इसका छठाँ प्रकार अनित्थ॑स्थ हैं? । संस्थान के 
सात नेद भी कहे गये हैं " (१) दीर्घ, (२) हम्व, (२) दृत्त, (४) त्यंश, (५) चत्रख्र, 
(६) पृथुल और (७) परिमंडल" । 
१२---संयोग-- बंध । यह प्रायोगिक और वंश्रसिक दो प्रकार का होता हैं! जीव और 
बरीर का सम्बन्ध झ्रथवा टेबिल के श्रवयवों का सम्बन्ध प्रयत्ञ साध्य होने से प्रयोगज है। 
बादलों का संयोग स्वाभाविक वंश्रसिक है । 
१३--विभाग--भेद | मुख्य भेद पाँच हैं५। (१) उत्करिक: चौरने या फाइ़ने 


१--उक्त० ३६. १५-२१ 

२--भगवती २४. ३ 

३--भगवती १४, रे 

डै--डाणाज---७०. २. ४४८ 

४--पशणणवणा ११.९८ 
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से लकड़ी, पत्थर भ्ादि के जो भेद होते हैं; (२) चर्णिक--पीसने से श्राटा प्लादि रूप 
जो भेद होते हैं; (३) खण्ड--सुवर्ण के टुकड़े के रूप के भेद; (४) प्रतर--अबरख की 
चादरों के रूप के भेद भौर (५) प्रनुतटिका--छाल दूर करने की तरह के भेद--जंसे ईल 
का छीलना" । 
१४--सूक्ष्मत्व स्थुलृत्व--बेल से बेर का छोटा होना सूद्षमत्व है। बेर से बेल का बड़ा 
होना स्थृलत्व है । 
१५--अगुरुलघुत्व : “लोक प्रकाश में भ्रगुरुलघुत्व भौर गति को पुद्गल का परिणाम कहा 
है। परमाण गुरुलघु रूप में परिणत नहीं होता वह भ्रगुरलघु है। पुवृगल स्कंघ गुहलघु- 
परिणाम वाले हैं। 
१६--गति : एक स्थल से दूसरे स्थल जाना गति परिणाम है। 

ऊपर कहे हुये शब्दादि सोलह भेद पुद्गल के परिणाम हैं । वर्ण, गंध, रस और स्पर्श 
ये हरेक पुदुगल में होते हैं, इसलिये ये पुदूगल के लक्षण हैं। ये सब पुदुगलों में एक साथ 
पाये जाने से पुदूगल के साधारण धर्म हैं। प्रवशेष दशब्दादि परिणाम पुद्गल के विशेष 
परिणाम हैं। वे पुदुगलों के सामान्य धर्म नहीं, विशेष धर्म हैं क्‍योंकि कुछ में पाये जाते 
हैं भौर कुछ में नहीं | जब परमाणु स्कंघ हूप में परिणत होते हैं तब उनकी जो प्रवस्थायें 
होती हैं, जो कार्य उपलब्ध होते हैं, वे शब्दादि रूप हैं। श्रत: वे सब भाव पुद्गल हें । 

ठाणाज् में पुदूगल के दश ही परिणाम्र बतलाये गये हैं : (१) बंधन परिणाम, (२) 
गति परिणाम, (३) संस्थान परिणाम, (४) भेद परिणाम, (५) वर्ण परिणाम (६) रस 
परिणाम, (७) गंध परिणाम, (८) स्पर्श परिणाम, (६) प्रगुहलघु परिणाम भ्ौर (१०) 
दान्‍्द परिणाम" । 

५ ; घट-परह-बख्-शख्र-भोजन और चिकृतियाँ 

घट भादि का उल्लेख पौद्गलिक वस्तुओं के संकेत रूप में है। घट, पटह, वस्त्र, 
भूषण, खाद्य-पदार्थ प्रादि उनके कुछ उदाहरण हैं। जिन वस्तुओ्ों में वर्ण, गंध, रस स्पर्श 
हैं वे समी वस्तुएं पोदृगलिक हूँ । उनकी संख्या पनन्‍्त है । 

सन पौदगलिक है? । 

दसों विकृतियाँ घुत, दूध, दही, गुड़, तेल, मिठाई, सच, मांस, मधु झौर मक्खन 
पौद्गलिक हैँ। 

सारी पोदुगालिक वस्तुएँ द्रव्य-पुदुगलों से निष्पन्न हें--उनके खरूपान्तर हैं। उन्हें 
माव-पुदुगल कहा जाता है । 
१-टठाणाजुः १०.१.७१३ की टीका । पणणवणा में फछी को फोड कर वाने के अछा 

होने को उत्करिका और कृप, नदी आदि के अनुतटिका भेव्‌ को अनुतटिका कह्दा है। 
२--ठाणाज़ १०.१.७१३; पष्चास्तिकाय २,१२६ 
३--- भगवती १३.७ ; प्रब्लनसार २.६६ 
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३२--( गा०,५६-६१ ): 

इन गायाप्रों में वे हो भाव हैं जो गा० ४४-४५ तथा ५३-५४ में हैं' । स्वामीजी 
ने पुदुगल के विषय में निम्न सिद्धान्त प्रतिपादित किये हैं : 

(१ ) पुदुगल द्रव्यवः शादवत है भ्रौर भावत: भ्रशादवत । 

( २ ) द्रव्य-पुद्गल कभी उत्पन्न नहीं होते झौर न उनका कमी विनाश ही होता है। 

( ३ ) भाव-पुद्गल उत्पन्न होते रहते हैं भौर उन्हीं का विनाश होता है। 

( ४ ) भाव-पुदुगलों की उत्पत्ति श्रौर विनाश होने पर भी उनके श्राघा रमूत द्व्य- 
पुदुगल ज्यों-के-त्यों रहते हैं । 

(५ ) प्रनन्त द्रव्य-पुदूगलों की संख्या कभी घटती-बढ़ती नहीं । 

भगवती सूत्र में पुद्गल को द्रव्याथिक दृष्टि से शाइवत भर पर्यायाथिक दृष्टि से 
प्रशाइवत कहा है? । इसी तरह ठाणाड् में पुदूगल को विनाशी शौर भ्रविनाशी दोनों 
कहा है? । इस तरह स्वामीजी का प्रथम कथन श्रागम झाघारित है । 

जीव-द्रव्य के विषय में कहा जाता है : 

“जीव भाव-सत्रूप पदार्थ है। सुर-नर-नारक-तिर्यश्च रूप उसकी अनेक पर्याय हैं। 
मनुष्य पर्याय से च्यूत देहो (जीव) देव होता है श्रथवा कुछ श्नौर (नारकी, तियंश्व या मनुष्य) । 
दोनों माव-पर्यायों में जीव जीव रूप में रहता है। मनुष्य पर्याय के सिवा अत्य का नाश 
नहीं हुआ। देवादि पर्याय के सिवा भ्रन्य की उत्पत्ति नहीं हुईं। एक ही जीव उत्पन्न होता 
है प्रौर मरण को प्राप्त करता है।फिर भी जीव न नष्ट हुप्ना और न उत्पन्न हुभा है। पर्याय ही 
उत्पन्न भौर नष्ट हुई हैं। देव-पर्पाप उत्तन्न हुई है। मनुष्य-पर्याप का नाश हुआझा है| संसार 
में श्रमण करता हुप्रा जीव देवादि भाव--पर्यायों-तो करता है और मनृष्यादि भाव-- 
पर्यायों-का नाश करता है। विद्यमान भाव--पर्याय-का प्रभाव करता है और प्रविद्यमान 
भाव--पर्याय-की उत्पत्ति करता है । जीव गुण-पर्याय सहित विद्यमान है। सत्‌ जीव का 
बिनाद नहीं होता; भसत्‌ जीव की उत्पत्ति नहीं होती । एक ही जीव की मनुष्य, देव 
भ्रादि भिन्‍न भिन्न गतियाँ हैं” |” 


१--देखिये ए० १०४ टि० २६, ३० 

*३--भगवती १.४ ; १४.४ 

--ढाणाज्ञ़ ९. ३. ८२ : दुविहा पोगल्ला पं तं० भेउरधम्मा चेव नोभेउरधम्मा चेव । 
४--पत्चाश्तिकाय १९.१६-१८, २१, १६ का सार | 
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यही बात पुद्गल द्रव्य के सम्बन्ध में मी लागू पड़ती है। विविध लक्षणोंवाले द्रव्यों 
में एक सत्‌ लक्षण सर्व दरव्यगत है। सत्‌ का श्रर्थ है--'उत्पादव्ययभ्रौव्यात्मक होना' । 
पुदुगल-दब्य भी सत्‌ वस्तु है। "उसके एक रूप का नाश होता है, दूसरे की उत्पत्ति होती 
है पर मूल द्रव्य सदाकाल अपने स्वभाव में स्थिर रहते हैं श्लौर कभी ना को प्राप्त 
नहीं होते । ह 

उदाहरण स्वरूप यदि हम जल को उबालते जाये तो हम देखेंगे कि कुछ समय के 
बाद समूचा जल विलीन हो गया। जब हम एक मोमबत्ती को जलाते हैं तो देखते हैं 
कि मोम भ्रौर कपड़े की बती दोनों का ग्रस्तित्व नहीं रहा । यदि मेगनेसियम के तार 
के एक टुकड़े को श्रश्मि में खूब गर्म किया जाय तो देखा जाता है कि वह एक तेज 
प्रकाश देने लगता है और प्नन्त में एक सफेद वस्तु का श्रस्तित्व छोड़ देता है जिसका 


वजन तार के टुकड़े से अधिक होता है। एक छोटे से बीज में से विशालकाय वृक्ष 
लहलहायमान होता है। जब हम श्रपने चारों और घटित होती हुई विलय और सृष्टि 
की इस लीला को देखते हैं तो सहज ही प्रदन उठता है क्या जल नष्ट हो गया ? क्या मोम 
झोर बत्ती नाश को प्राप्त हो गये १ क्‍या सफेद पदार्थ नया उत्पन्न हुआ है ? क्‍या 
वृक्ष के शरीर की उलत्ति हुई है ? 

जन पदार्थ-विज्ञान कहता है जल, मोमबत्ती, मेगनेसियम झर बीज का शरीर श्रादि सब 
कृत्रिम हैं क्योंकि वे द्रव्य पुदूगलों से निर्मित हैं । वे द्वव्य-पुदू्गलों की भिन्‍न-भिन्‍न पर्याय--- 
रूप--अवस्थान्तर हैं। भाव पुदूगल हैं। जो नाश--- विलय झौर उत्पत्ति देखी जाती है 
वह भावों--पर्यायों और कृत्रिम पौदूगालिक वस्तुओ्रों की है। वास्तव में ही भाव पुद्गलों 
का कृत्रिम पौदृगालिक पदार्थों का नाश श्र विलय होता है परन्तु भाव--पर्याय-- 
परिवर्तन पुदुगल-द्रव्य के ही होते हैं । वे हो इन भौतिक पौद्ूगलिक पदार्थों के श्राधार 
होते हैं उनका नाश नहीं होता । वे हमेशा श्रुव रहते हैँ । कृत्रिम जल का नाश होता 
है, पर जिन द्रव्य-पुदूगलों से वह निमित है उनका नाश नहीं होता । वृक्ष के शरीर की 
उत्पत्ति होती है, पर जिन द्रव्य-पुद्‌गलों के श्राधार पर उसकी उत्पत्ति हुई है वे पहले भी 
थे, भ्रब भी हैं प्रौर भ्रनुत्यनन हैं। मैगनेसियम के भारी श्रवशेष पदार्थ की उत्पत्ति हुई है, 
पर जिन द्रव्य-पुद्गलों को प्रहण कर ऐसा हुप्ना है वे पहले भी मौजूद थे । 

द्रव्य-पुदूगल की श्रविनाइशीलता और भाव-पुदुगल की विनाशशीलता को अब्रन्य 
प्रकार से इस रूस में बताया जा सकता है : 

पुदूगल के चार भाग बतलाये हैं--(१) स्कंघ, (२) स्कंघ-देश, (३) स्कंध-प्रदेश और (४) 
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परमाण। स्कध-देश श्र स्कंघ-प्रदेश स्कंघ के कल्पना-प्रसूत विभाग हैं। क्योंकि-स्कंघ के जितने 
भी टुकड़े किये जाते हैं वे सब स्वतंत्र स्कंघ होते हैं। केवल प्रदेश को प्रलग करने पर स्वतंत्र 
परमाण प्राप्त होता है। देश शौर प्रदेश की स्वतंत्र उपलब्धि नहीं होती । स्वतंत्र प्रस्तित्व 
स्कंध भ्रथवा परमाण का ही होता है। इसीसे वाचक उमास्वाति ने कहा है: 
/'अणव: स्कंधाइच' ( ५.२५ )--'ुदगल परमाणु रूप और स्कंध रूप है। यही बात 
ठाणाडु में कही गई है" । 

स्कंध परमाणुओं से उत्नन्न हैं। वे दो परमाणुओं से लेकर श्रनन्त परमाणुझ्रों तक के 
संयोगज हैं। अ्नन्तपरमाणु स्कंध यावत्‌ दृयणुक स्कंव तक का विच्छेद संभव है 
क्योंकि स्क्रध परमाण-पुद्गल के पर्याय विशेष हैं, उनसे रचित हूँ, भाव-पुदृगल हैँ । जब 
स्‍्क्रँधों पर किसी भी ऐसे प्रकार का प्रयोग किया जाता है जिससे उनकः भंग या विच्छेद 
होता हो तो वे परमाणओ्रों को छोड़ते हैँ। पर वे परमाणु व॒रज्ञित रहते हैं उनका 
नाश नही होता । स्कंध के सब परमाण स्वतंत्र कर दिये जाये तो स्कंघ का नाश होगा; 
पर उस स्कंघ के परमाण ज्यों-के-त्यों रहेंगे। बिछुड़े हमे परमाणु जब इकट्ठ होते हैं तो 
स्कंघ बनता है। इस तरह स्कंघ की उत्पत्ति होती है परन्तु परमाणओं का नाश नहीं 
होता । वे उस स्कंध रूप में सुरजित रहते हैं| इस तरह द्रव्य-पुदूगल हमेशा शाइवत होते 
हैं। उनकी जितने भी पर्याय दे, वे विनाशशोल हैं। उत्तत्ति पर्यायों की होती है और 
विनाश भी उन्हीं का । 

प्रण का स्वरूप बतलाते हुये कहा गया है कि वह अच्छेद्य है, ब्रभेय है, भ्रदाह्म है, 
प्रग्राह्म है, भ्रनर्ड है, अमध्य है, भ्रप्रदेशी है श्रीर अविभाज्य है' । ऐसो स्थिति में परमाण 
पुद्गल के नाश का सवाल हो नहीं उठता । 

परमाण-पुद्गल संख्या में भ्रतत्त कहे गये हैं। भ्रयोगिक श्र भ्रविनाशशील होने से 
उनकी संख्या हर समय अगन्त ही रहती है-- उसमें घट-बड़ नहीं होती । 

द्वव्य' के स्वरूप के विषय में झाचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं : 





१--ठाणाज़' २.३.८२ दुविहा पोग्गला पं० तं* परमाणुपोग्गला चेव नोपरमाणु- 
पोग्गला चेव । 

२-. ठाणाज़् ३-१. १६४५ : ततो अच्छेज्ञा पं० त०-- समये पदेसे परमाण्‌ २, एवमभेजा 
रे अडज्का रे अगिज्का ७ अणडूा ५ अमज्का ६ अपएसा ७ ततो अविभातिमा 
पं० तं? समते पएसे परमाणू ८ 
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“जो प्रपने सत स्वभाव को नहीं छोड़ता, उत्पाद-व्यय-प्रौव्य से संबद्ध होता है भौर 
जो गुण भोर पर्याय सहित है उसे द्रव्य कहते हैँ । स्वभाव में भ्वस्थित सत्‌ रूप वस्तु 
द्रव्य है। भ्र्थों में--गु ण-पर्यायों में संभव-स्थिति-नाश रूप परिणमन करना द्रव्य का 
स्वभाव है। व्यय रहित उत्लाद नहीं होता, उत्पाद रहित व्यय नहीं होता । उत्पाद 
पर व्यय, बिता ध्रोव्य पदार्थ के नहीं होते। द्रव्य संमव-स्थिति-नाश नामक भर्थों' 
(भावों) से निश्चम कर समवेत है झौर वह भी एक ही समय में । इस कारण निएचय 
कर उत्पादिक त्रिक द्रव्य के स्वरूप हैं। द्रव्य की एक पर्याय उत्पन्न होती है प्रौर एक 
विनष्ट होती है तो भी द्रव्य न नष्ट होता है धौर न उत्पन्न ' ।” “द्रव्य की उत्पत्ति प्रथवा 
विनाश नहीं है। द्रव्य सद्भाव है। उसी द्रव्य की पर्याय उत्पाद-व्यय-प्रौग्य को करती 
हैं। भाव ( सत्‌ रूप पदार्थ ) का नाश नहीं है। भ्रभाव की उतलपत्ति नहीं है। भाव-. 
( सत्‌ रूप पदार्थ ) गुण पर्यायों में उत्पादव्यय करते हैं* ।”” 

पुदुगल द्रव्य है भ्रत: उस पर भी ये सिद्धान्त घटित होते हैं । 

स्वासीजी धौर प्राचार्य कुन्दकुन्द के कथनों में कितना साम्य है यह स्वयं स्पष्ट है । 

इस विषय में विज्ञान क्या कहता है, भ्रव यह भी जान लेना झ्रावश्यक है। 

एम्पी डोकलस (४६०-४३० ई० पू०) नामक एक ग्रीक तत्त्ववेत्ता ने, जड़-परदार्थ 
( 'मैटर'-ग4/:2८7 ) विषयक एक सिद्धान्त इस तरह रखा था--“०एां।ए शा 
ए९ 7306 0प ० पठग्रांपट्ठ, भाव ॥ 5 ग्रगए05ड)ओ2 क्‍40 ायाता]ग८ 
गाजपांएर, 8. पर पर०.एुशा$ ग.र। धा€. एछणात १९9ट८ा०05 
0 3 णाभाएुट ० णिएज भाव पृ०णा 6 गारंजापारट 0 उच्एटानांणा 
०097007८5.” भ्र्षात्‌ प्रसत से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं की जा सकती भौर न यही संभव है 
कि किसी चीज का सर्वथा नाश ही किया जा सके। दुनिया में जो कुछ भी है 
बह वस्तुओं के रूप-परिवर्त्तत पर निर्भर है तथा उनके सम्मिश्रण भौर पुथक्‌ होने पर 
झाधघारित है । 

प्रसिद्व विज्ञानवेत्ता लेवाइसिये ( [,30५0४८7 ) ने प्रनेक प्रयोग कर इसी 
सिद्धान्त को दूसरे प्रकार से इस तरह र्खा--“]प0णप्रागहू ८थ। 79८ 

एा€ग2८20, था0 शा टएटाप्र 70०८5४ पीटाट 38 पडा ब5 गरापणा पाएँ- 


१--प्रवद्चनसार २. १-११ का सार । 
२- पश्चास्सिकाय १. ११-१४ का सार | 
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(706 ( पृष्थभातरए ण परधाल' ) एएलला एण€ धात शीटा पा८ 
770०९८४5 ]95 2९व९॥] 99८९८. वर्क 5 गरोए + केशाएु: ०" घा०्ठा- 
7८४० ० ॥6 7727८7".? प्रर्यात्‌ कोई भी चीज नई उत्पन्न नहीं की जा 
सकती । किसी भी रसायनिक प्रक्रिया के बाद वस्तु ( जड़-पदार्थकी मात्रा ) उतदी ही 
रहती है जितनी कि उस प्रक्रिया के पभ्रारम्म होने के समय रहती हैं। केवल जड़- 
पदार्थ का झुपान्तर या परिवर्तन होता है| 

इस सिद्धान्त को विज्ञान में 'जड़-पदार्थ की भ्रनदववरता का नियम' ([,9७ ०0 
पएत्रव९४/पटतंफए(ए णी ए्राआऑश) या “जड़-पदार्थ के स्थायित्व का नियम 
([,3७ ० (०णाइशएथा०णा ० 727८) कहा जाता है। 

इस सिद्धान्त के भ्रनुसार वस्तु के वजन--तौल में कमी नहीं भ्राती । मोमबत्ती में 
जितना वजन होगा प्राय: उतना ही वजन मोमबत्ती के जल जाने पर उससे प्राप्त 
वस्तुग्नों में होगा । जितना वजन जल में होगा उतना ही उनसे प्राप्त श्रॉक्सीजन श्रौर 
हाइडोजन में होगा । 

इप्तोलिए इस सिद्धान्त को भ्राजकल इन बब्दों में रखा जाता है : 

“ज0०लागाएर ॥ पल तब णरंहया ए भी प्राट डपे४बाएटड 


निधाए एशाए थी 8 लाटाएईंट3)] टााएुट ॥985 ९९४९० 9टटाय ठ6ऐटाए८०., १! 


प्र्थात्‌ रसायनिक परिवर्तनों में भाग लेनेवाली कुल वस्तुों का भार परिवर्तन के 
पष्चचात्‌ बनी हुई वस्तुओं के कुल भार के बराबर होता है। उनके भार में कभी कोई 
परिवर्तन नहीं देखा गया । 

इस सिद्धान्त का फलिता्थ यह है कि किसी भी रसायनिक या भौतिक परिवर्तन में 
कोई जड़-पदार्थ न नष्ट होता है श्लौर न उत्पन्त होता है केवल उसका रूप बदलता है। 
चूंकि रासायनिक परिवर्तन में भाग लेनेवाली वस्तुओं का कुल भार परिवर्तन से बनी हुई 
वस्तुओ्रों के कुल भारके बराबर होता है प्रत: सिद्ध है कि जड़-पदार्थ उत्पन या नष्ट नहीं 
होता । 


पदार्थ के स्थायित्व विषयक उपयुक्त नियम ([,3७9 ० (/05९एथा।०7 ० 


९--छएलालगे बाते ठणए॒ध्यांट दालाएाएए 7 ऐ, |]. ऐपणागा।, 
शा 8., ए. 0, 9. 3 
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छटलंष्राए) की तरह ही शक्ति" (ट7८7९५) के विषय में भी स्थायित्व का नियम है । 

इसका प्रर्थ है एक प्रकार की शक्ति भ्रन्य प्रकार की शक्ति में परिवर्तित की जा सकतो 

है। पर जड़ पदार्थ की तरह शक्ति भी न नष्ट हो सकतो है और न नई उत्पन्त की जा 
सकती है? । वाक्ति के नष्ट न होने के इस नियम को ,वाक्ति के स्थायित्व का नियम 

([.9छ ० ९0एछट०7०7 ण शाटए५) कहा जाता है? । 
इन दोनों नियमों को वेज्ञानिकों ने प्रनेक प्रयोगों द्वारा सिद्ध किया है । 
डाल्टन ने १८०३ में परमाणवाद ( ७०7८ ॥॥6९०9 ) के नियम को विज्ञान 

जगत के सम्मुख रक्खा । परमांणुवाद के कई महत्वपूर्ण प्रतिपादयों में से पहला इस 

प्रकार है : 

“प्रत्येक रसायनिक तत्त्व ( (फ्रथ्गांट० ९८णट८या ) पश्रत्यन्त सूक्ष्म कणों 
का बना हुआ्ना है। इन कणों को परमाणु ( 300775 ) कहते हैं। ये कण रसायनिक 
क्रियाप्रों से विभाजित नहीं किय्रे जा सकते । परमाणु रसायनिक तत्त्व ( (धागे 
८८८ ) का सूक्षमम भाग है जो किसी रसायनिक परिवर्तन ( एाटाग्रांट्यां 
८॥४०णए्र८ ) में भाग ले सकता है” ।” 
१--गर्मी, ध्वनि, प्रकाश आदि शक्ति के भिन्‍न-भिन्‍न रूप माने जाते हैं । 

२--] धर ज़गलफा€ ण पार <णाइल'एणजाए लालहएुणवए65 पता! 
लाधाए५ सवा हल॑ंफ्ाल ए८ कटबाटत प्रषमण त८५००५८०; जाला 
शाटाएए 35 27०एथटा]ए पड९त ॥ 5 गशाए्र "शाई/0ग्राट्त व0 
भा व्वुणंएनेला वृषगायाए 0 छत ता वैेट्या (लाल थात 
गा0णएथांर दाल्यगांआाए 99 ९. ]. 9ण7ाथय 9. 78) 

३--हस नियम को इस प्रकार रखा जाता है : ॥'8ट 04 लालएए णीधाए 
ग्रागटाने 5एशऑटा) 45 8 चृष्शाएाए जयगांदा वा गरढ॑ंधाश' >2 
ग्रेणटक४टते 707 तांगाग्रांआारत 77 बढांणा उलजल्टा प्रोट फदा5 
एफ 5एशणा), गेंगाणपड़ा लाएलएफ 7939 92९ णाभाए॒र्पे 07 
णाढ किया 0 बागल', ( 2 ० 700४ ० ॥7णए०ागं८९ (॥€- 
गांडाएए 99 4. थे. 0॥79, /ै/, 82., ऊफे. .., 9. 5 ) 

४--706 ढाल्या९० टलेलट्याल्याड 20८2 ०07रए0४८१ छत एलश'ए फ्रांगप्रा८ 
एगाएए6 एण॥्रभालश पथी९०१ बणा5$, शंता कला) प्रात॑शं- 
वलत तर गो दाटफांटकओ टागाएट४,. एफ ४#णा 48 धाट शाद।८४ 
॥958 ता जा शुद्गाटां शा टक्या बशप्ट एग्ली, गा 3 णाटगांसनो 
लाभाए८, ( ह लव 700४ एी]7रणएगांट टाटागांजए 99]. ए 
शिगाप्राड्ा०0, , 98. &., 0. 8८. ( अंडा €तांप्रंगणा ) 9. 92) 
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डाल्टन के भ्रणुवाद से 'जड़-पदार्थ के स्थायित्व के नियम” का स्पष्टीकरण हस 
प्रकार होता है : 

डाल्टन के भनुसार प्रत्येक वस्तु प्रणुप्तों से बनी हुई है। ये प्रण नित्य, 
प्रनुपन्न और भ्रविनाशी हैं। इसलिए रासायनिक क्रिया से पूर्व भ्रणुप्नों की संख्या व 
क्रिया के भन्त में भ्रणुओं की संल्या निश्चित रहती है और चूंकि प्रत्येक श्रृणु का 
भार निश्चित है भ्रत: रासायनिक क्रिया के पूर्व व पश्चात्‌ कुल वस्तुओं का भार वही 
रहेगा । भ्रतः: जड़-पदार्थ न उत्तनन किया जा सकता है और न नष्ट हो हो सकता है* ।” 

डाल्टन ने जो ग्रणुवाद का सिद्धान्त दिया है वह जन परमाणवाद से सम्पूर्णतः 
मिलता है । 

डाल्टन के प्रणवाद के प्राधार से जंसे विज्ञान का 'जड़-पदार्थे के स्थायित्व 
का नियम! सिद्ध होता है वसे ही जेत परमाणुवाद के प्रनुसार जन पदार्थवाद के 
द्रव्य-पुदूगल के स्थायित्व का नियम सिद्ध होता है। 

जैन पदार्थवाद के प्नुसार परमाणु हो द्वव्य-पुदूगल हैं। वे ताशशील नहीं पर 
उनसे उत्पन्न वस्तुएं नाशशील हैं। द्रव्य-पुदूगलों के संयोग से नये पदार्थ बन सकते हैं 
भ्ौर उनके बिछुड़ते से विद्यमान वस्तुप्रों का नाश हो सकता है। उत्पत्ति और विनाश 
श्रुव द्रव्य-पुदूगल के स्वाभाविक प्रंग हैं । 

इधर के वेज्ञानिक प्रन्वेषण भी इसी बात को सिद्ध करते हैं । 

प्राधुनिक रेडियम (२७0707)) धर्मी तथा भ्रणु सम्बन्धी भ्रनुसन्धानों से ज्ञात हुप्रा 
है कि जड़-पदार्थ (727.67 ) शक्ति ( धाधाप्र9 ) मैं परिवर्तित हो सकता है 
झौर शक्ति जड़-पदार्थ में । 

जड-पदार्थ से शक्ति गर्मी, प्रकाश भादि के रूप में बाहर निकलती है। इस शरह 
जड़-पदार्थ प्रब प्रविनाशशील नहीं माना जाता । शक्ति के रूप में परिवर्तित होने पर 
पदार्थ के भार में कमी प्राती है। भार की कमी अत्यन्त प्नल्प होती है भौर सूक्ष्म साधनों 
से भी सरलता से नहीं पकड़ी जाती फिर भो वस्तुतः कमी होती है, ऐसा वंज्ञानिक 


१--एप्रठ एलंहु। णी ० एौल्ााटणओ 5एशंटया 45 पीट इपा 0 ८ 
#टांश्ञाड ए थी प्रा बणा (वी. एालटपांट्] दाभाएु८ ०णाहंड|ंड 
णाणररर €४ढ प्राय पर€ ०गरगंावी07 0 5फलतबराणा ० 
प्रीट82  ४णाड, घ॒0०्शल्फलः पी बंणाड 7१९५ साोभाए2 पल 
870प्फगपड्ड, 06 8पाय। ए पीलंए शरलांएगा3, 270 ग्लाट८ 6 
#एॉंशा। तल 5प्रडशंशा), एलाबंाड ८णा४ंगा- ( एल्यालतबरों भात 
णएग्यांट एधढणांडएए 99 ए ]. ऐपथ्णा 7. 9-0 ) 
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मानते हैं* । 
इस तरह जड़-पदार्थ की भ्रनइवरता के नियम की शब्दावलि में परिवर्तन की क्‍प्रावरयकता 
चैज्ञानिकों को मालूम पड़ने लगी भ्रौर उनका सुझाव है कि प्रामाणिकता की दृष्टि से जड- 
पदार्थ के स्थायित्व का नियम' ([८3 ५ ० ८०॥४८/ए०७४०॥ ०(77&7 ८) प्रौर 'शक्ति 
के स्थापित्व का नियम! (6 ]8७४ए ०0छ९८/५०४४४०7 ० ०/धा९५) इन दोनों 
नियमों को एक ही नियम में समा देना चाहिए शलथा उसका नाम “जड़-पदार्थ भौर धाक्ति 
के स्थायित्व का नियम ([॥6 [89४ 0 ८०॥5८/५०४(०॥ 0 74955)कर देना चाहिए १। 
२--ए४॥८ धा८07॥४ णउटॉड४सोॉए एटवुपॉएटड पार था दाएंइआंता 
शाशएत ५ जा > दादाांदग दाग्राए० ॥ाण्पोंत 90 8९८८०एरएथां- 
८0 79 3 405 ० प्राक5 व्वूण्गे 0-१. , चरलाल 6 45 पट एट- 
लाए ग 767. ैाटा 48 प्रटटाटतार प्र० 40ए० 7९हु.त6८0 
25 ॥0८४एस्‍८पं7)6 99 » लोाबध्यांध्श पाभाए० भ्ोगरणाएी ॥९ 
955 ]09 एए ८णारलधंणा 0 लालाएफ्ण भार काोथाइर "फटा 
टब्या 72 ८०स्‍एणगो60 शा पार ]ग702०0०9 38 वृष्पांह 72४०0 
कलललाणा 99 पार ग्राठ्ा इछातआऑएट 2गग्रा०प्ट; "९ ]055 0 
पग्रा555 भशाााए पट ०077 ० ।] एाशा एण एी050970- 
7ए5 45 2.65:0-7" ( एलालक्ओं 230 जिकएथांए (कंध्याह॥ए 
7५४ 7. |. ए9ण+ण्णा 9- 8 ) 
२---प्रत! प्रट एएट४९ाई ट्ट्यापाए ये एक 50 पाणाहाआ। पैभ 
ग्रानश/ ०0पर0 ज्र0 >€ ढटभ९० 07 १९४70५८७,०7 ८००७ ०7५ 
छएछढर ०णा्रएालदे (० णारट णिय ग0० शाणोल, वा एटथां 
ज॒टगा5 वी, 35, ॥0४6ए९, 92९८० 0णा4 एछठ05876 ६0 ए०णार्टा 
छाधाहश' गरा0 स्पंगां लाटएए, गाते ५०0 एकारला 720ीगा 
टशाटाए५+ प0 प्राशाटा, 6 पाष्ध 7 ए पट रशाल' केपा।रत 
99 ह€ दणाएलडांग तय था भ्ाा0णा ० एग्वॉंगा लाधएप 
ण ९ग)्रश्टषफाट फां० एपफंड बाण ए खण्वंगां शालएुप 45 
शाएशा 79 76 ए६कराषरटंत ध्वुपा0०प ( 8-7॥70* ). 
[कफ पार 765९7 रश्यॉपाए इटांटप्रायश5 780९_ प5९ ०2 ]4५७ 
णी८ट0फशषाएबॉणा एतग्राधाश गाते 3 छत ण॑ ०णा5शरना0गार 
ण लाटलाए५- ॥66 (ए०0 ९०05श९पथ्रांति 9५98 ग्रापश॑ 09७ ए८ 
एणगरणां।र्त ग्रा० ७ हए]९ गर, परढ 449 ० ढ05टएबए०एा ण॑ 
ग955, ॥ जऊ्रांदा पीर प्राकड 0 926 6णाइशपर0त0 जाएएप6३ 
ए007 प्रा 7955 ए गरा८((८ 4 पट 5५४४टा। शाएं (८ ॥955 
ण॑टालएफप 7 प्रट इएशंटा, त्रठ्जटएलश, ठि 7काग्रए लाला- 
८. ए्डबटांरए0ार5 ए€ 793ए ४ए खाब्एट पञ९८ ० पी ॥8छ?7 6 
टणाहइश४णा ए प्रभाट'--परथ ग्रब्राश' एथायएं 072 ढाौध४8६ऐ 
०० 96४70979९0, एएण ०ाए दागभाएट0 770 णिएर--€०7एहप्रंथाए 
पाबा पीधा€ 8 3 धागा 0प्र पाल एथांग्रा रण पा [9७ : 
॥ 75 ॥0 (0 9९ "9760 ॥[ 076 ० पट 970065८8 47070ए7९ 
पीठ ०0)्रएटाड्ं0ता 0 कब्वांगां शालएफ ग्रा0 प्राशा 0 
प्राक्नादा 7700 -बतींगयं ्यटाएफ (2६८४ एॉ9८८ 0 प्रा८ 8फ्र४ंटा 
प्रावंदा ठणाहंतरशबांणा, (छलालणे. (फटांइ7ए ऐए [/पएड 
एथ्णांपर 97. 4-5.) 
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जन पदार्थविज्ञान उष्णता, शब्द, प्रकाश, गति श्रादि की द्रव्य-पुदगल का परिणाम 
मानता रहा है। आज का विज्ञान णड़-पदार्थ ( 77/007 ) श्रौर शक्ति (&ा८चष्टए) 
को एक दूसरे से भिन्‍न चीजें भले ही मार्नें। पर इतना अ्रवश्य स्वीकार करता हूँ कि 
ये एक दूसरे में परिवर्तित हो सकते हैं (देखिये पृु० १२२ पा० टि० २)। श्राइल्टीन 
ने सिद्ध कर दिया है कि शक्ति ( ४7८९५ ) में भी भार होता है* । पुदूगल की जन 
परिमाषा के प्रनुसार शक्ति के भिन्‍न भिन्‍न रूप पौद्गलिक पर्याय हैं। 

शक्ति को जड़-पदार्थ से भिन्‍न मानने के कारण ही विज्ञान प्राज जड़-पदार्थ 
को विनाइशील पश्लौर  उत्पत्तिशील मानने लगा है। जंन पदार्थविज्ञान के 
प्रनुसार शक्ति द्रव्य-पुदूगल की पर्याय मात्र है श्रत: उसकी (इाक्ति की) उत्पत्ति और नाक 


१९---ैएथ॥7, 3 ए7प८६ बंध पाणांणा 5 काशछिदा, गण 3 शांदर 
7छा, ७ 96९९ ०ी॥णा फैटा३९९४ ऐ्किलाएर ७%शए ६ 5 0 
० शीला 4 ३78 7रगए॥ालाएटत, ए 75 790 0707, ४६ पाए 
लिए हा 4969 0 गटथवा, 77070 ८९., 5८एथ'श८४ 7०एा (6 
प्रागाश' ए जांएए णा. गण, वफ्मर फ्रांगहु 3580०७४८९० छाए 
ग्राभाल वा ऐंड एछ णााहागए भैए0ण ाथाएु८5 ी 78 2070- 
पं00, $5 टाट89. ॥॥6 तॉर्कछिशां णिाड गे एटा लाकएफ 
799 3[ए6थ 3८ * एाललीकाांदगे शाधए०, ॥69., 80070, 
[87060 टोटलाउवटड&। ठ गरागहु)॥ल९ टालएज, काट्णाएओं शलाधए५.... 
गाते णाएर ठिया त लाथधएपए गल्वुपलाएए साबाए25 गा? ा0- 
ग्ाशा एणिए. (0 4७5 500: एण एणएथांए णाशायाओआएफ 99 
7,20॥. गाना खैाा4 ॥ै(,80. 8...0286_ 774-43.70. 
सताव07 ) 

२--707 शराब एड इएंल्गांडंड परी०पट्ठा। पान एल भाप 
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30 ४85 ए०रंगाटत 50पा ए2ए 49674 फ्रांफडाटा। ( 790प 4879 ) 
गिर शाशएए ॥95 355, थात॑ पत्र 8 2०८००एाएॉए 
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शॉए्था एए था। स्वुपथधांगा, पार प्िगडंलंत्र ध्वुणबांगा : डिजाा८* 
(लाला (रशा50प्॒ 7फ ॥.7078 एथपपए पु 9.4) 
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दरव्य-पुदूगल के स्वभाव से सिद्ध है। द्रव्य-पुदूगल तीनों काल में अनुत्पस्न भ्ौर प्रवि- 
नाञी है । 

विज्ञान की भ्रण ( ४0077 ) सर्बन्धी घारणा में भी काफी परिवतंन हुम्ना है। 
बहुत समय तक रसायन संसार का विश्वास रहा कि भ्रण जड़-पदार्थ के सुक्ष्मतम कण 
हैं। इनको विभक्त नहीं किया जा सकता है। परन्तु धीरे-धीरे भौतिक विज्ञान की प्रगति 
के कारण अ्रणु का विभाजन होने लगा। ऐसे प्रयोग किये गये जिनसे स्पष्ट हो गया 
कि श्रणु विभक्त हो सकता है। और श्राज भ्रणु के विभक्त होने से भनेक नवीन 
श्राविष्कार हुए हैं। इनमें सबसे प्रमुख भ्रणु बग्ब ( /(४077 5077 ) है। 

यह भी सिद्ध किया गया है कि भ्रण भिन्‍न-भिन्‍न सूक्ष्म कणों का बना हुआा है। 
उसकी रचना तीन प्रकार के कणों से बताया जाती है--(१) प्रोटोन ( घनात्मक ), (२) 
इलक्ट्रोन (ऋणात्मक) (३) भौर न्यूट्रीन (उदासीन) । 

झणु को विभक्त करने की प्रक्रिया में वज्ञानिक देख रहे हैं कि उसमें उपन॑क्त 
कैवल तीन मूल कण ( +प्रातेब्ाशल्यांओं ?800८3 ) ही नहीं है पर करीब २० 
तरह के प्रन्य कण हैं । 

प्रण को विभक्त करने के प्रयोगों से एक विचित्र स्थिति सामने प्राई है--जिसका 
चित्रण विज्ञान की पुस्तकों में मिलता है" । 


7--7फ्रट. एकावलाआ णी #ल्गताए पीट बण्णा तठशण वंप्रा0 दींड 
९०770प्रध्यां एबा7065 935 [7०2८552८० #07 शग्रज्वा थ[ू7९क९० 
2 फिश 40 96 3 धंगए6, ॥06९० 8000० ग्राएणएंग्रष्ठ गाए 
वाह प्रिठब्राादाने एगाटी25, ए्रग्णालज, 0८०05, "7०005 
बात गल्पाए0ा$, ंधां0 था लाम्ाए)20, कफैडटफ९ शॉपडणा, 
ल्ाए०0शाए >> रणजञालाए ण एगएंटुट, प्रफ्रट दाता 
थात एके एग०वा०९5 एण्गायह एणा पट बाणा 04 ४ 
॥695 20, शंप्रा णाटा5 8टफ५ (0 92८ 200९0 9एटणि९४ इ076 
ए&0परा०णाः ए 906 ए पीर एाटइटाआ रपट, ....]78 गरापएी 
ढबंश (07/6पया ६0 था €्थींट परशएणाटडंड खत जशोंदा प्रा 
प्रपटीशाड ६5 एणाश्नवटा20 35 007६2 ०००705९९ं 0६७० एप)०- 
रड्ड 7०९७, ए/०ण॑ताड बाव ग्रद्यप्रणाड, शगंदा 26 ००९९- 
प्रश्थए <गाटत0 ऋपटठारणा$, एटला5ए9$ थी गाल णाढा एथका- 
ए|25 ००प्रंतगए्‌ 707 धार गपएलय 276 7एन०१तपटॉंड "८४८० 
एए इंगाटा2ग८एंग् रण पाल ज० ५०7८8 ण ग्रप्ट०075. ( सिएात9- 
पाद्यांओं (णा०टए५ ् ]0ण 8०५7५ एशव्णडा/ 9 छाए 
6. 06० 9. 2.) 
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डाल्टन के प्रनुसार जो भरण शअ्रविभाज्य था वह प्राज भन्य ऐसे प्रत्यन्त घृद्षम 
कणों से बना हुआ्ला माना गया है जो विद्य त परिपूर्ण हैं भौर जिनको इलेक्ट्रोन कहते हैं। 

जेन-पदार्थ विज्ञान का परमाण अत्यन्त सूक्ष्म श्रौर श्रविभाज्य है। वास्तव में डाल्टन 
का प्रणु स्कंघ रहा | मूल परमाणुओों का विभाजन शभ्रसंभव है। 


रासायनिक विद्वान व्यवहार में भ्रव भी श्रणु को ही द्रव्य का भ्रन्तिम प्रंश समझते हैं 
भौर उसको श्रमी भी सारी प्रयोग सम्बन्धी क्रियाओं के लिए इकाई मानते हैं* । ज॑न दृष्टि 
से भ्रणु को ही नहीं इलक्ट्रोगन आदि को भो व्यावहारिक श्रण कहा जायगा। 
'अनुयोगद्वार' में कहा है--परमाण दो तरह के हैं : सूक्ष्म और ( २) व्यावहारिक | 
सूक्ष्म परमाण श्रछेद्य, भ्रभेद्य, प्रग्राह्म, भ्रदाह्म शनौर निविभाज्य है। व्यावहारिक परमाण 
प्रनन्त सूक्षम परमाण पुदुगलों की समुदाय समितियों के समागम से उत्पन्न होता है” । 


विज्ञान कहता है कि विश्व में वस्तु का वजन या परिमाण (५ ८ॉए॥ 07 ॥795») 
हमेशा समान रहतः है | जन तत्त्वज्ञान कहता है कि वित्त के जितने मूलभूत द्रव्य हैं 
उनकी संख्या में कमी नहीं होती--वे नाश को प्राप्त नहीं हो सकते । मूलभूत द्वव्यों का 
नाद नहीं होता | इससे भी यही सार निकलता है कि द्रव्यों का वजन नहीं घटता; वह 
उतना का उतना हो रहता है। जनधरमं का यह सिद्धान्त जड़-पदार्थ के लिए ही 
लागू नहीं परन्त जीव-पदार्भ और श्ररूपी अचेतन पदार्थो' के लिए भी है इसलिए यह 
झ्राधुनिक विज्ञान के सिद्धान्त से अधिक व्यापक है। 

जितनी भी पौद्गालिक चीजें बनती हुई मालूम देती हैं वे सब पुदुगल-द्रव्य की 











१-87 ४(०ए8 976 पल पाए ज्ांसा एटॉगा प्राला' 402009 
शाला णाढांटने 7९8९०7णा३ 2 03०९; प्रैशरशण ९, ९५ 27९ 
[प्रए0ए्व 40 पह 0७. 4वणाड &6 पर डएप्रणपाशं पा 
ण 2 5075, [वुण॑ं95 ब्याव॑ ह5565- (छव्ाटान (टाग्रांहाए 99 
[एड ए4णाजए 9. 20) 

२---अनुयोग द्वार प्रमाण द्वार : 
परमाण्‌ दुविहे पन्‍नते तंजहा उद्दुमेय ववहारियेय । ..,तत्थणं जे से ववहारिए से णं 
अणंताणं छहुमपरमाणुपोग्गलछाणं सप्लुद्बसमि तिलमागमेणं ववहारिए परमाणपोग्गले 
निष्फज्जंति । 


शरद नव पदार्थ 


पर्याय--परिवर्तन मात्र हैं भर चीजों का जो नाश होता हुआ नजर प्राता है वह भी इन 
पर्याय--पुद्गल-द्रव्यों के परिवर्तित रूप का ही। मूल पुद्गल-द्रव्य की न हो उत्पत्ति 
होती है भौर न विनाश । वह ज्यों-का-त्यों रहता है । 

जैन मान्यता के प्ननुसार परिणाम द्रव्य भौर गुण दोनों में होता है। भौर 
यह परिणाम पदार्थ के स्वभाव को लिए हुए होता है'। कहने का तात्पय यह है 
कि जड़-पदार्थ का परिवर्तत सदा जड़ रूप ही होगा; वह चेतन रूप नहीं होगा 
झ्रौर इस तरह पुद्गल-द्रव्य जड़ स्वभाव को कायम रखते हुए द्रव्य भौर गुण पर्यायों में 
परिवर्तन करेगा । “सारांश यह हूँ कि, द्रव्य हो प्रथवा गुण, हरेक श्रपनी-प्रपती जाति 
का त्याग किए बिना हो प्रतिसमय निमितानुसार भिन्‍न-भिनल श्रवस्थाश्रों को प्राप्त किया 
करते हैं। यही द्रव्यों का तथा गुणों का परिणाम कहलाता है ।...द्वणक श्रवस्था हो या 
श्यणुक आदि अवस्था हो, परन्तु इन श्रनेक भ्रवस्थाओ्रों में भी पुदूगल भ्रपने पुद्गलत्व को 
नहीं छोड़ता । इसी प्रकार धोलाश छोड़ कर कालाश धारण करे, कालाश छोड कर 
पोलाश घारण करे, तोभी उन सब विविध पर्यायों में रूपत्व स्वभाव कायम रहता हूँ! ।” 
प्राधुनिक उदाहरण के लिए अमोनिया गैस को ले लीजिए । यह नाइट्रोजन भ्लौर हाइ- 
ड्रोजन गैस का बना होता है। श्रमोनिया हाइड्रोजन श्रौर नाइट्रोजन गेसों की तरह ही 
जड़ पदार्थ होता है इसलिए इसमें मूलतत्त्वों के जड़ स्वभाव की रक्षा है। श्रमोनिया की 
कड़वो गंध श्रौर तिग्म ((+90७507८) स्वाद घटक पदार्थों के गंध पश्रौर स्वाद गुण के 
रूपान्तर हैं श्लौर अ्मोनिया हाइड्रोजन श्र नाइट्रोजन गसों का रूपान्तर। इस तरह 
पुद्गल-द्रव्य स्वभाव की रक्षा करते हुए द्रव्य शौर गुण रूप से पर्याय करते हैं। इस 
सम्बन्ध में जन तत्त्व विज्ञान प्राधुनिक विज्ञान से श्रधिक स्पष्ट श्र बोधक है। 


बैशेण (गा० ३३) : 

पर्याय की दृष्टि से पुद्गल-द्रव्य नित्य नहीं हैं क्योंकि श्रवस्थान्तर--परिवर्तन---प्रति 
समय होता रहता है परन्तु द्रव्य की दृष्टि से पुदूगल नित्य है। उसका कभी विनाश नहीं 
होता । इस तरह पुदुगल-द्रव्य का शाइवत और प्रशाइवत भेद- - द्रव्याधिक प्रौर पर्याया धिक 
दृष्टि से है। उत्तराध्ययन में कहा है : “स्कंध भ्ौर परमाण सन्तति की भपेक्षा से भ्रनादि 


१--तसच््वार्थसूत्र ५.४१ : तदूभावः परिणाम: 
२--त्वचार्थसूत्र ( गु० हु० आ०) पृ० २४६ 


५४२५ ब १79 “शक 4 खाक त दापुारा 7 पक - वन्य 5 इतने | 
"मद 25० आई जे 


दैशको ॥५ 


+ ६. ५५५5६ २५८६-०५ 
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झनन्त है भोर स्थिति की भ्रपेक्षा से सादि सान्‍्त हैं" ।” स्वामीजी के कथन का प्राघार 
यही पश्रागम वाह्म है । 


अतिरिक्त टिप्पणियाँ* 

३४- घट द्रव्य समास में 

प्रथम दो ढालों में षट्‌ द्रव्यों का वर्णन विस्तारपुर्वक झाया है। ठाणाजड्भर तथा 
भगवती ? सूत्र में उनका वर्णन चम्बक रूप में उपलब्ध है। उसमें समूचे विवेचन का 
सार भा जाता है भरत: उसे यहाँ देना पाठकों के लिए बड़ा लाभदायक है : 

“संक्षेप में घर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय, झ्राकाशास्तिकाय, जीवास्तिकाय, पुदुगला- 
स्तिकाय और काल प्रत्येक के द्रव्य क्षेत्र, काल, भाव श्रोर गुण से पाँच-पाँच प्रकार हैं। 

“द्वव्य से धर्मास्तिकाय एक द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, वह ध्रुव. नियत, शाइवत, 
प्रक्षत, भ्रव्यय, प्रवस्थित भ्रोर नित्य है; भाव से श्रवर्ण, श्रगंध, श्ररस, श्रस्पश--श्ररूपी 
प्रजीव द्रव्य है तथा थुण से गमनगुण वाला है। 


“द्रव्य से अधर्मास्तिकाय एक द्वव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होग! ऐसा नहों, ध्रुव, नियत, शाइवत, 
प्रश्षत, भ्रव्यय, श्रवस्थित और नित्य है; भाव से श्रवर्ण, श्रगंघ, श्ररस, श्रस्पर्श-प्ररूपी 
भजीव द्रव्य है तथा गुण से स्थितिगुण वाला हे । 

“ग्राकाशास्तिकाय द्रव्य से एक द्रव्य है; क्षेत्र से लोकालोकप्रमाण मात्र श्रनन्त है; 
काल से दुभी नहीं ऐसा नही, नही है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, ध्रुव, नियत, शाइवत, 
भ्रक्षत, भ्रव्यय, भ्रवस्थित श्रौर नित्य है; भाव से प्रवर्ण, अ्रगंध, प्ररस, भ्रस्पर्श --अ्रहपी 
अजीब द्रव्य है तथा गुण से प्रवगाहनागुण वाला है। 

“जीवास्तिकाय द्रव्य से श्रनंत द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, श्रुव, नियत, शाइवत, 








१--डतक्त० ३६-१३ 
झंतहू पप्प तेज्णाई, अपज्जवसिया वि य। 
दिह्द पडच्च साईया, सपज्जवसिया विय॥ 
२--थहाँ से जो टिप्पणियाँ हैं, उनका सम्बन्ध मूल कृति के साथ नहीं है पर विषय 
को स्पष्ट करने के लिए थे दी गयी हैं । 
३--(क) ठाणाज़' ५.३ ४४१ 
(ख) भगवती २,१० 


१२८ नव पदाथ 


श्रक्षत, भ्रव्यय, भ्रवस्थित औ्रौर नित्य हैं; भाव से भ्वर्ण, भ्रगंध, भ्ररस, भ्रस्पश---भरूपी जीव 
दव्य है तथा गुण से उपयोगगुण वाला है। 

“पुदुगलास्तिकाय द्रव्य से श्ननंत द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से 
कभी नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, भुव, नियत, शाइवत, 
प्रक्षत, भ्रव्यय, भ्रवस्थित श्रौर नित्य है; भाव से वर्ण-गंध-रस-स्पर्शवान रूपी प्रजीव 
द्रव्य है भ्ौर गुण से प्रहणगुण वाला है। 

“काल द्रव्य से भ्रनन्त द्रव्य है; क्षेत्र से समयक्षेत्र प्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, भुव, नियत, शाइचवत, 
झक्षत, भ्रव्यय, अवस्थित, भ्रौर नित्य है; भाव से अ्रवर्ण, भ्रगंध, भ्ररत, भ्रस्पश--..प्रूपी 
पजीव द्रव्य है तथा गुण से वर्तता गुण है" ।” 
३५--जीव और धर्मादि द्ब्यों के उपकार 

धर्मास्तिकाय भ्रादि का जीवों के प्रति क्या उपकार है इस विषय में “भगवती'* में 
बड़ा सारगभित वर्णन है : 

“घर्मास्तिकाय द्वारा जीवों का श्रागमन, गमन, बोलना, उन्मेष, मनोयोग, वचनयोग 
काययोग, तथा जो तथाप्रकार के प्रन्य गमन भाव हैं वे सब प्रवर्तित होते हूँ। घर्मास्तिकाय 
गतिलक्षण वाली है | 

“अधर्मा स्तिकाय द्वारा जीवों का खड़ा रहना, बैठना, सोना, मन का एकाग्रभाव 
करना तथा जो तथाप्रकार के भ्रन्य स्थिर भाव हैँ वे सब प्रवर्तित होते हैं। श्रघर्मास्तिकाय 
स्थितिलक्षण वाली है । 

"झ्राकाशास्तिकाय जीव द्रव्य और भ्जीव दव्यों का भाजन--प्राश्नयरहूप, स्थान- 
रूप है। अकाशास्तिकाय अवगाहना लक्षणवाली है। 

जीवास्तिकाय द्वारा जीव अ्भिनिबोधक--मतिज्ञान की झनंत पर्याय, श्रुतज्ञान की 
झनंतपर्याय, प्रवधिज्ञान की प्रनंत पर्याय, मनःपर्यवज्ञान की प्रनंत पर्याय, केवलज्ञान की 
अनंत पर्याय, मतिग्रज्ञान, श्रुतअज्ञान, विमंगभज्ञान की पंत पर्याय तथा चक्षुददांन, 
पचल्षुदर्शन, प्रवधिदर्शन, केवलदर्दान की प्॒नंत पर्यायों के उपभोग को प्राप्त करते हैं। 


१--काछ का ऐसा वर्णन उल्िखित सूत्रों में नहीं है पर अनेक स्थछों के आधार से 
ऐसा ही बनता है । 
२--अगवती १२५४ 
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जीव उपयोग लक्षणवाला है | 
“पुद्गलास्तिकाय द्वारा जीवों के शौदारिक, वक्रिय, भाहारक, तेजस प्र कार्मण शरौर; 
श्रोत्रेच्रिय, चक्षुइन्रिय, प्राणेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय भ्रोर स्पर्शनेन्द्रिय मतोयोग, वचनयोग श्र 
काययोग तथा द्वासोच्छुवास का प्रहण होता है। पुद्गलास्तिकाय प्रहणलक्षण वाली है ।” 
३६--साधम्य वेधम्यें 
प्रथम दो ढालों में षट्‌ द्रव्यों का विवेचन है। इन द्रव्यों में परस्पर में क्या साधर्म्ये 
वंधम्यं है वह यथास्थान बताया जा चुका है। पाठकों की सुविधा के लिए उनकी 
संक्षिप्त सूचि यहाँ दी जा रही है : 
१--षट द्रष्यों में जीव प्लौर पुदगल ये दो द्रव्य परिणामों हैँ प्रौर बाकी चार द्रव्य 
प्रपरिणामी हैं। पर्यायान्तरप्राप्ति जिसके होती हे उसे परिणामी कहते हैं। 
धर्मादि द्रव्य भ्लौपाधिक परिणामी हैं। वे सदा एक रूप में रहते हैं प्रतः 
स्वामाविक परिणामी नहीं | जीव पुदुगल स्वमावत: ही परिणमन--पर्यायान्तर-- 
करते हैं भ्रत: परिणामी कहे गये हैं । 
२--एक जीव द्र॒व्य जीव हैं; बाकी पाँच द्रव्य ग्रजीव है । 
३--एक पुदुगल रूपी हैं; बाकी पाँच भ्ररूपी हैं । 
४--पाँच द्रव्य प्रस्तिकाय हें--सप्रदेशो हैं केवल काल द्रव्य श्रप्रदेशी है । 
५--धर्म, प्रध्मं भ्लौर झ्राकाश ये तीन द्रव्य एक-एक हैं; बाकी द्रव्य प्ननेक हैं । 
€६--भ्राकाषा द्वोत्र है प्रौर प्रन्य पाँच द्रव्य उसमें रहने वाले---दोत्री हैं । 
७--जीव भ्रौर पुद्गल दो द्रव्य सक्रिय हैं; बाकी चार प्रक्रिय हैं । 
८--र्म, प्रधर्म, झ्राकाश झौर काल ये चार द्रव्य एक रूप सें रहते हैं श्रत: नित्य हैं । 
जीव प्रौर पुदुगल एक रूप में नहीं रहते इस श्रपेक्षा से नित्य नही हैं । 
६--जीव भ्कारण है--दूसरे द्रव्यों का उपकारी नहीं; बाकी पाँच कारणरूप हैं-- 
जीव के उपकारो हैं। 


१०--जीव कर्सा है-पुण्य, पाप, बंध मोक्ष का कर्सा है और बाकी पाँच प्रकर्ता । 

११-- भाकाह्ट सर्वगत हैं; भोर बाकी पाँच पध्सर्वंगत। 

१२--षट द्रव्य परस्पर नीरक्षीरवत्‌ श्रवगाढ़ प्रर्थात्‌ एक होत्रावगाही हैं परन्तु प्रवेश रहित 
हैं भर्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य स्वरूप में परिणत नहीं हो सकता । 


१३० हि नव पवार्थ - 


साधर्म्य वधरम्य की संग्राहक गाथाएँ इस प्रकार हैं : 
परिणामि जीवमुत्त, सपएसा एग खित्तकिरियाय । 
णिज्य॑ कारणकशता, सल्वगयमियरेदि अपवेसे ॥ 
दुणिण य एग एंगं, पंचत्ति य एग दुणिण चउरो य। 
: पंचय पुगं एगं, पएुएसि एय विणणेयं ॥ 
३७- छोफ और अलोक फा पिभाजन 
एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पूछा : “मन्ते ! यह लोक कंसा कहा 
जाता है ?” महावीर ने उत्तर दिया “गौतम ! यह लोक पद्चास्तिकायमय कहा जाता 
है' ।” दूसरी बार उन्होंने कहा : “धर्म, भ्रधर्म, श्राकाष, काल, पुदुगल पश्रौर जीव 
जिसमें है वह लोक है" ।” 
उपर्युक्त उत्तरों से यह प्रशन उपस्थित होता है---लोक को एक जगह पंचास्तिकायमय 
झौर दूसरी जगह षट द्रव्यात्मक कहा है, क्या इन कथनों में विरोध नहीं है? भगवान 
के उत्तर प्रइनकर्त्ता की भावना को स्पर्श करते हुए हैं। जब प्रदन के पीछे प्रइनकर्त्ता 
की भावना यह रही कि लोक कितने पंचास्तिकाय से निष्पन्न है तो भगवान ने उसका 
पहला उत्तर दिया । जब प्रइनकर्त्ता की भावना यह पूछने की रहो कि लोक कितने 
द्रव्यों से निष्पन्न है तो उन्होंने उसका द्वितीय उत्तर दिया। दोनों में परस्पर कोई 
विरोध नहीं हैं। दोनों उत्तरों का फलिता्थ इस प्रकार है--“लोक षट्‌ द्रव्यात्मक हैं 
जिसमें पाँच पश्चास्तिकाय हैं भौर छठा काल है, जो प्रस्तिकाय नहीं ।” 
एक तीसरा वार्तालाप इस विषय को सम्पूर्णतः स्पष्ट कर देता है। 
गोतम के प्रइन के उत्तर में भगवान ने कहा : “भाकाश दाँ प्रकार का कहा 
है---(१) लोकाकाश और (२) प्नलोकाकाद्दा। लोकाकाशञा में जीव हैं वे नियम से 
एकेर्द्रिय, द्वीन्दिय, त्रीन्द्रिय, चतुरेन्धिय, पंचेन्द्रिय और प्रनिन्द्रिय हैं। लोकाकाश में 
झजीव हैं वे दो प्रकार के हैं--(१) रूपी भौर (२) अ्रहूपी। जो रूपी हैं वे चार प्रकार 
के हैं---स्कं, स्कंघ-देश, स्कंघ-प्रदेश और परमाणपुद्ूगल | जो प्ररुपी हैं वे धर्मास्ति- 
काय, भ्रधर्मास्तिकाय धौर प्रद्धाकाल हैं? ।” 


१--- भगवती १३.४ 


३००--उक्त० बे८,७ 
३--भसगवती २.१० 
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इस तीसरे वार्तालाप से स्पष्ट है कि जिन षट्‌ द्रव्यों का वर्णन प्रथम दो ढालों में 
ध्ाया है यह लोक उन्हीं से निष्पत्त है। लोक के बाद शून्य भाकाषा है जिसे भ्रलोक कहते 
हैं। वहाँ प्रन्य कोई द्रव्य नहीं है । 
दिगम्बर प्राचार्यों ने भी लोक का वर्णन पदञ्चास्तिकाय भ्रौर षट्‌ ब्रव्य दोनों की 
धपेक्षाप्रों से किया है। भ्राचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं :-- 
समवाओ पंचगह समठसि जिणुत्तमेहि पणणस्त । 
सो चेत हृवदिं लोओ तत्तो अमियो अलोओ खं" ॥ 
पोग्गलजीवणिबद्धो घम्माधम्मत्यिकायकालडो । 
वहदि आगासे जो छोगो सो सब्वकाले दु" ॥ 
प्राचाय नेमिचन्द्र लिखते हें : 
घम्माधस्माकालो पुग्गलजीया य संति जावदिये। 
आयासे सो लोगो तत्तो परदो अलोगुत्तो? ॥ 
लोकालोक का विभाजन धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय दव्यों के हेतु से है क्‍योंकि ये 
दोनों ही लोक-व्यापी हैं। लोकालोक का विभाजन जीव, पुदूगल, काल द्वारा सम्भव 
नहीं क्योंकि पुदूगलों की स्थिति लोकाकाश के एक प्रदेश प्रादि में विकल्प से प्रर्थात्‌ 
श्रनियत रूप से होती है। जीवों की स्थिति लोक के प्रसंख्यातवं भागादि में होती है । 
भौर काल का क्षेत्र केवल ढाई द्वीप ही है। इसीलिए कहा है--“'जादो अलोगछोगो जेंसि 
सब्भावदों य गमरणठिदी"”-.-गमन और स्थिति के हेतु धर्म से भ्रौर भ्रधमं के सद्भाव से 
लोक और भ्रलोक हुप्ना है। धर्म, भ्रधर्म द्रव्यों का क्षेत्र झ्लाकाश का एक भाग है। उसके 
बाहर इनके प्रभाव से जीव पुदूगल की गति, स्थति नहीं होती । इस तरह धर्म, भ्रधर्म 
द्रब्यों की स्थिति का क्षेत्र उसके बाहर के क्षेत्र से जुदा हो जाता है। यही लोक अलोक 
का भेद है । 





१--परश्नास्तिकाय १.३ | यह बात १.२२, २३ में भी कही है। १.१०२ भी 
देखिये । 

२--प्रवचचनसार २.३६ 

ई--वअ्रव्यसंग्रह २० 

४--तस्वार्थसृत्र ५. १६-१४ 

६--पश्चास्तिकाथ १. ८७ 


१३२ नव पदार्थ 
३८--मोक्ष-मार्ग में द्ब्यों का घिथेयन क्‍यों 


प्रएन उठता है कि मोक्ष-मार्ग में लोक को निष्पनन करने वाले घट द्रव्य भ्रयवा पद्चा- 
स्तिकाय के वर्णन की कया भ्ावदयकता है ? जहाँ बंत्रन श्र मृक्ति के प्रएनों का हो निचोड़ 
होना चाहिए वहाँ जोक-भ्रलोक के स्वरूप का विवेचत क्यों? इसका यृक्तिसंगत उत्तर 
भागभों में है। दद्वेकालिक सूत्र में कहा है : “जब मनुष्य जीव भौर श्रजीव--इन 
पदार्थों को श्रच्छी तरह जान लेता है, तब वह सब जोवों की बहुविध गतियों को भी जान 
लेता है । बहुविध गतियों को जान लेने से उनके कारण पुण्य, पाप, बन्ध श्ौर मोक्ष को 
जान लेता हे, तब जो भी देवों भौर मनुष्यों के कामभोग हैं, उन्हें जानकर उनसे विरक्त 
हो जाता है। उनसे विरक्त होने पर वह प्रन्दर और बाहर के संयोग को छोड़ देता है । 
ऐसा हो जाने पर वह मृण्ड हो भ्ननगारत्त्ति को धारण करता है| इससे वह उत्कृष्ट संयम 
भर धनुत्तर धर्म के स्पश से भ्रज्ञान द्वारा संचित कलूष कमं-रज को धुन डालता हूँ। 
इससे उसे सर्वगामी केवल-ज्ञान श्नौर केवल-दर्शन प्राप्त होता हूँ श्ौर वह लोकालोक को 
जानने वाला केवली हो जाता हूं। फिर योग को निरोध कर वह दौलेश्ी श्रवस्था को 
प्राप्त करता हू । इससे कर्मो' का क्षय कर, निरज हो, वह सिद्धि प्राप्त करता हूँ श्रौर 
शादवत सिद्ध होता है" ।” 

इस विषय में भाचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं: “में मोक्ष के कारणभूत तीथंकर 
महावीर को मस्तक द्वारा नमस्कार कर मोक्ष के मार्ग भर्थात्‌ कारणरूप षट द्रव्यों के 
नवपदार्थ रूप भज़ू को कहूँगा । सम्यकत्वज्ञानयुक्त चारित्र हो मोक्ष का मार्ग है। शुद्ध 
चारित्र रागढंष रहित होता हैं ध्लौर स्वपरविवेक मेद जिनको हैं उन भव्यों को प्रास होता 
हैं। भावों का--घषदद्वव्य, पश्चास्तिकाय, नवपदार्थो' का जो श्रद्धान हैँ वह सम्यकदर्शन 
हैं। उन्हीं पदार्थो' का जो यथार्थ प्रनुभव है वह सम्यकनज्ञान हैं। विषयों में नहीं की 
हैं प्रति दृढ़ता से प्रवृत्ति जिन्होंने ऐसे मंद विज्ञानी जीबों का जो रागद्वंघ रहित शान्त- 
स्वभाव हैं वह सम्यक्चारित्र हें ।” 

इस तरह जीव, प्रजीव प्रथवा पट द्रव्यों भ्रादि का सम्यक ज्ञान शौर श्रद्धान 
सम्पक्चारित्र का प्राघार है। यही कारण है कि श्रद्धांन के बोलों में लोक, भलोक 
झौर लोकालोक के निष्पादक जीव भर भ्रजीव पदार्थों में दृढ़ श्रद्धा रखने का उपदेश 
दिया गया हू? । 


१--वसवेकालिक ४. १४-२४ 

३--पत्मास्तिकाय : २. १०४-७ 

३---खूबगढ : २. ५-६ 
नत्यि लोए अछोए वा नेष॑ सन्‍्म॑ निषेसए्‌ । 
अत्थि कोए अलोए वा पयूवं॑ सन्‍्न॑ नियेसप्‌ ॥ 
नत्यि जीवधा अजीवा था नेथ॑ सन्‍म॑ निषेसण्‌ । 
अत्यि जीवा अजीबवा था एवं सन्‍्म॑ गिवेसए ।। 


पुण्य पदार्थ 


३६: 
पुन पदारथ 
ढुहा 


१-पुन पदारथ छे तीसरो, तिणसं सुख मानें संसार। 
कामभोग शबदादिक पामें तिण थकी, तिणनें लोक जांणें श्रीकार ॥ 


२--पुन रा सुख छे पुदयगल तणा, कामभोग दाबदादिक जांण। 
ते मीठा लागे छ कर्म तणे बसे, ग्यांनी तो जांणे जेंहर समांन॥ 


३-जेहर सरीर में त्यां लगे, मीठा लागे नींब पांन। 
ज्यंं कर्म उदय हुवे जीव रे जब, लागे भोग इमरत समान ॥ 


४--पुन तणा सुख कारमा, तिणमें कला म जांणो काय। 
मोह कर्म वस जीवड़ा, तिण खुश्ध में रह्मा लपटाय॥ 


५--पुन पदारच तो सुभ कर्म छे, तिणरी मूल न करणी चाय। 
तिणनें जथातथ परगट करूं, ते घुणज्यो चित्त लाय॥ 


ढालः १ 
( जीव मोह अनुकम्पा न ाणिये ) 


१--पुन तो पुदगल री परजाय छे, जीव रे आय लागे ताम रे लाल। 
ते जीव रे उदय आवे सुभपणे, तिणसूं पुदगल रो पुन छी नांम रे लाल । 
ः पुन पदारथ ओलखो* ॥ 


+* यह आंकड़ी प्रत्येक गाथा के अन्त में है | 


६३६४ 
पुण्य पदार्थ 
दोहा 


१---सीसरा पदार्थ पुश्य है। इसके संचय छे छोग छसर मानते हैं। 
पुगय॒ ते कामभ्ोर--शब्दादि प्राप्त होते हैं। भतः छोग 
इसे उत्तम समभते हैं। 

३---पुण्य से प्राप्त छन्त पौद्गलिक होते हैं। वे कामभोग-- 
शब्दादि रूप हैं। कर्म की अधीनता के कारण जीव को ये 


सख मीठे लगते हैं परन्तु ज्ञानी पुरुष ता इन्हें जहर के 
समान जानत हैं । 


३--जिस तरह जय तक शरीर में विष व्याप्त रदता है तव तक 
नीम के पत्त मीठे छगते हैं, उसी तरह कर्म के उदय से जीव 
को कामभोग अमृत के समान छगते हैं। 

४--पौद्गलिक पुणय-छस वनाशशील हैं। इनमें जरा भी 

' * बास्तविकता सत समफो । सोह कर्म की अघीनता ले वेचारे 
जीव नाशवान उसों में आसक्त हैं । 

५---पुण॒य पदार्थ शुभ कर्म हैं। उसकी जरा भी कामना नहीं 
करनी चाहिए* | अब पुण्य पदार्थ का यथातथ्य वर्णन 
करता हूँ, चित्त कगा कर उनना । 


ढाल : १ 


१--प्रण्य पुदूगल की पर्याय है। कर्म-योग्य घुदूगल आत्मा में 
प्रवेश कर उसके प्रदेशों से बंध जाते हैं । बंधे हुए जो कर्म 
के में जाते हैं उन पुदूगछों का नाम पुण्य 
॥ 


पुष्य घौर लोकिक 
दृष्टि 


- प्रुण्य और ज्ञानी 
कौ दृष्टि 


विनाशशील श्रौर 
रोगोत्पन्न सुख 
( दो. ३-४ ) 


पुष्य कर्म है पभ्रतः 
हेय है 


पुष्य की परिभाषा 


१३६ नव पदार्थ 
२--च्यार कम ते एकंत पाप छे, च्यार कर्म छे पुन नें पाप हो लाल। 
पुन कर्म थो जीव नें, साता हुवे पिण न हुवे संताप हो लछाल॥ 


३--अनंता प्रदेस छे पुन तणा, ते जीव रे उदय हुवे आय हो छाल। 
अनंतो सुख करे जीव रे, तिणसुं पुन री अनंती परज्याय हो लाल॥ 


४--निरवद जोग वरते जब जीव रे, सुभपणे लागे पुदगल ताम हो छाल। 
त्यां पुदगल तणा छे जू जूआ, गुण परिणामे त्यांरा नाम हो लाल ॥ 


प--साता वेदनीय पर्ण परणम्यां, साता पणं उदव भावे ताम हो छाल। 
ते सुखसाता करें जीव ने, तिणसूं साता वेदनी दीयो नांम हो लाल॥ 


६--पुदगल परणम्या सुम आउखापणे, घणो रहणो वांछें तिण ठांम हो लाल । 
जाणे जीविये पिण न मरजीये, सुभ आाउखों तिणरों नाम हो लाल॥ 


७-.केइ देवता नें केइ मिनख रो, सुभ आउखो पुन ताय हो लाल। 
जुगलीया तियंच रो आउलो, दीसे छे पुन रे मांय हो लाल ॥ 


८--सुभ नामपणे आए परणम्यां, ते उदय आवे जीव रे ताय हो छाल। 
अनेक वाना सृघ हुवे तेह सूं, नाम कर्म कह्यो जिणराव हो छाल॥ 


६---सुम आउसजा रा मिनल नें देवता, त्यांरी गति नें आणपूर्वी सृध हो लाल । 
केइ जीव पंचिन्द्री विस॒ष छे, त्यांरी जात पिण पुन विसुष हो लाल ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: १) 


२---आठ करो में चार केवक पाप ह्वरूप हैं कौर चार कर्म 
घुगय और पाप दो प्रकार के हैं। पुण्य कर्म ले जीव को 
छल होता है, कभी दुःख नहीं होता? । 


३--पुण्य के अनन्त प्रदेश हैं । थे जब जीव के उदय में आते हैं 
तो उसको अनन्त छस्र करते हैं। इसीकिए पुण्य की अनन्त 
पयांयें होती हैंग । 


४--जब जीव के निरवद्य योग का प्रवर्तन होता है तो उसके शुभ 
पुद्ग्ों का बंध होता है।५ । इन कम-पुदूगल्ों के गुणा- 
चुसार अलग-अछग नाम हैं । 


५--जो कर्म-पुद्गक्त साला वेदनीय रूप में परिणमन करते हैं 
और सात रूप में उदय में आते हैं वे जीव को छल कारक 
होते हैं, इससे “उनका नाम "“साता वेदनीय कर्म' रखा 
गया है ' । 

६--जब पुद्गल शुभ आयु रूप में परिणमन करते हैं तो जीव 
अपने शरीर में दीर्घ काल तक जीवित रहने की इच्छा 
करता है और सोचता है कि में जीता रहूँ और महूँ 
नहीं; ऐसे कर्म-पुदूगर्ों का नाम 'शुभ आयुष्य कर्म' है । 

७---काई देवता और कई सजुष्यों के शुभ आयुण्य होता है जो 
पुगय की प्रकृति है। युगलियों और तिर्यश्ञों का आयुष्य भी 
पुणय रूप माछूम देता है* । 

८--जो कर्म शुभ नाम रूप से परिणमन करते हैं तथा विपाक 


अवस्था में शुभ नाम रूप से उदय में आते हैं उनसे अनेक 
बातें शुद्ध होती हैं हसलिप जिन भगवान ने हनको शुभ 
नाम कर्म' कहा है । 

€६---शुभ आयुष्यवान मनुष्य और देवताओं की गति और आनु- 
पूर्वी शुद्ध होती है। कई पंचेन्द्रिय जीव विशुद्ध होते हैं। 
उनकी जाति भी घिशुर्‌ होती है । 
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१३७ 


धाठ कर्मो में पुष्य 
कितने ? 


की झननन्‍्त 


पर्याय 


पुष्य 


पृष्य का बंध: निरव्य 
योग से 


साता वेदनीय कर्म 


शुम भ्रायुष्य कर्म : 
उसके तीन मेद- 


१-देवायष्य 
२-मनुष्यायुष्य 
३-तिर्यश्ञायुष्य 


धुम नाम कम : 
उसके ३७ भेद- 
( गा० ८-२६ ) 


१-मनुष्य गति 
२-मनुष्य प्नानुपूर्वी 
दे-बैव गति 


४-देव भानुपूर्वी 
५-पंचेन्द्रिय जाति 


१३८ नथ पदा्थ 


१०--पांच दारीर छे सुध निरमला, त्यांरा निर्मला तीन उपंग हो लाल। 
ते पामें सुभ नांम उदय हुआं, सरीर नें उपंग सुरंग हो लाल॥ 


१९--पेहला संघयण ना छूड़ा हाड छे, पेहलो संठाण रूड़े आकार हो लाल। 


ते पामें सुभ नांम उदे थकी, हाड नें आकार श्रीकार हो लाल॥ 


१२--भला मला वर्ण मिले जीव नें, गमता गमता घणां श्रीकार हो लाल। 
ते पामें सुभ नाम उदे हुआ, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल॥ 


१३--भला भला मिले गंघ जीव रे, गमता गमता धणा श्रीकार हो लाल। 
ते पामें सुभ नाम उदे थकी, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल॥ 


१४--भला मला मिले रस जीव नें, गमता गमता घणा श्रीकार हो लाल। 
ते पामें सुभ नाम उदय थकी, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल॥ 


१४--मला भला मिले फरस जीव ने, गमता गमता घणा श्रीकार हो छाल। 
ते पामें सुम नाप उदय थकी, जीव भोगवे विविघ प्रकार हो लाल ॥ 


१६--तस रो दशको छै पुन उदे, सुम नाम उदय सूं जांण हो लाल। 
त्वांनें जूआ जूआ कर वरणवू्‌ं , निरणो कीजो चतुर सुजांण हो छाल ॥ 


१७--तस नाम छुम कम उदय थकी, तसपणों पामें जीव सोय हो लाल। 
बादर सुभ नाप कर्म उदय हुआं, जीव चेतन बादर होय हो लाल ॥ 


१८--प्रतेक सुभ नाप्र उदे हुआं, प्रतेकसरीरी जीव थाय हो लाल। 
प्रज्यापता सुभ नाम थी, प्रज्यापोो होय जाय हो लाल ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: १) 


१०--शुद्ध निर्मेछ पाँच शरीर और दहन शरीरों के तीन निर्मछ 
डपाज़---ये सब शुभ नास कर्म के उदय से प्राप्त होते दें । 
छन्दर शरीर और उपाज़ः इसीसे होते हैं । 

११--पहिले संहनन के हाड़ अच्छे (मजबूत) और पहले संल्थान 


का आकार उन्दर होता है | शुभ नाम कर्म के ठदय से 
गे प्राप्त होते हैं। 


१२--छअच्छे-अच्छे प्रिय वर्ण, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होते हैं । 


१३६--अच्छी-अच्छी प्रिय गंध, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होती हैं । 


१४--भच्छे-अच्छे प्रिय रस, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होते हैं । 


१५--अज्ले-अच्छे प्रिय ल्पर्श, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता दे, शुभ नाम कर्म के उदय से द्वी प्राप्त होते हैं । 


१६---श्रस-दशक पुणयोदय से--शुभ नाम्र कर्म के उदय से प्राप्स 
होते हैं। में इनका जलग-अलग वर्णन करता हूँ, छश्ष 
ओर चतुर लोग तप्त्व का निणय करें । 


१७--त्रस शुभ नाम कर्म' के उदय से चेतन जीव त्सावस्था को 
पाता है; बादर शुभ नाम कर्म” के उदय ले जीव बावर 
होता है । 

१८--प्रत्येक शुभ नाम कर्म' के उदय ले जीव प्रत्येकशरीरी होता 
है; 'पर्याप्त शुभ नास कर्म” से जीव पर्याप्त होता है । 


ध्भ्६ 


१०-पाँच दारीर 
१३-तीन उपाजऊु 


१४-प्रथम स॑हनन 
१५-प्रथम संस्थान 


१६-शुभ वर्ण 


१७-शुभ गंध 


१८-शुभ रस 


१६-शुभ स्पर्श 


शत्रस दशक ८ 


२०-त्रसावस्था 
२१-बाद रत्व 


२२-प्रत्येक शरीरी 
२३-पर्याप्त 


१४० नथ पदा्थ 
१६--सुभ थिर नाम कर्म उदे यकी, सरीर ना अवयव दिढ़ थाय हो लाल। 
सुभनाम थो नाममस्तक लगे, अवयव रूड़ा हुवं ताय हो लहाल॥ 


२०--सोभाग नाम सुम कर्म थी, सर्व लोक नें वलमभ होय हो छाल। 
सुस्वर॒सुम नाम कर्म सं, सुस्वर कंठ मीठो हुवे सोय हो लाल॥ 


२१--आदेज वचन सुभ करम थी, तिणरो वचन मानें सहु कोब हों छाल । 
जश किती सुभ नाम उदय हुआं, जश कीरत जग में होय हो लाल ॥ 


२२--अगरुलघ्‌ नाम कम सूं, सरीर हलको भारी नहीं लगात हो लाल। 
परघात सुभ नाम उदे थकी, आप जीते पेलो पामें घात हो लाल॥ 


२३-उसास सुभ नाम उदे थकी, सास उसास सुखे लेवंत हो लाल। 
आतप सुभ नाम उदे थकी, आप सीतल पेलो तपंत हो लाल॥ 


२४--उद्योत सुम नाम उदे थकी, सरीर नों उजवालो जाण हों लाल। 
सुभ गद्ट सुभ नाम कम सूं, हंस ज्यं चोखी चाल वखांण हो लाल॥ 


२५--निरमांण सुम नाम कम सूं, सरीर फोड़ा फूलंगणा रहीत हो लाल। 
तीथंकर नाम कर्म उदे हुआं, तीर्थंकर हुवे तीन लोक वबदीत हो लाल ॥ 


२६--केइ जुगलीयादिक तिरयंच नी, गति नें आण पूर्वी जाण हो लाल। 
ते तो प्रतंक दीसे पुन तणी, ग्यांनी वदे ते परमांण हो लछाल॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: १) 


१६-..-'स्थिर शुभ नाम कर्म! के उदय से शरीर के जवयब हद 
होते हैं; 'शुभ नाम कर्म” से नालि से मस्तक तक के अवयव 


उन्दर होते हैं । 


३२०-- सौभाग्य शुभ नाम कर्म” से जीव सर्व छोक-प्रिय होता है; 
'उस्वर शुभ नाम कर्म” ले जीव का कंठ छल्वर जौर मधुर 
होता है । 


२१--- आदेय वचन शुभ नाम कर्म” से जीव के वच्चन सबको 
मान्य होते हैं; 'यश कीत्ति नाम कर्म” के उदय से जगत में 
यश-कीत्ति प्राप्त होती है । 


२१---अगुरुकधु शुभ नाम कर्म' से शरीर हल्का या भारी नहीं 
माल्म देता है; 'पराघात शुभ नाम कर्म! के उदय से जीव 
हवयं विजयी होता है और वूसरा हारता है । 


२३--श्वासोच्छ वास शुभ नाम कर्म” के उदय से प्राणी छसपूर्वक 
श्वासोच्छवास लेता है; 'भातप शुभ नाम कर्म' के उदय 
से जीव ल्‍्वयं शीतल होते हुए भी दूसरा (सामने वाला) 
आतप ( तेज ) का अनुभव करता दे । 

३४--उद्योत शुभ नाम कर्म ' से शरीर शीत प्रकाशयुक्त होता है; 
'भुभ गति नाम कर्म से हंसादि जेसी उन्दर चाल 
प्राप्त होती है। 


223. 


२४५---निर्माण शुभ नाम कर्म! से शरीर फोड़े फुन्सियों से रहित 
होता है; “तीर्थंकर नाम कर्म' के उदय से मनुष्य ठीन 
छोक प्रसिद्ध तीर्थंकर होता द्वे4 । 

२६--कई युगलिया आदि और तिर्यश्ों की गति और आनुपूर्वी 


पुण्य की प्रकल सालूस देसी है फिर जो ज्ञानी कहे यह 
प्रमाण है | 


१४१ 


२४-स्थिर पश्वयव 
२४-पुन्दर भ्रवयव 


१६-लोक-प्रियता 
२७-सुस्वरता 


र८-प्रादेय बचन 
२६९-यश कीति 


३० -अगुहलघु 
३१-पराघात 


३२-उच्छवास 
३३-प्रातप 


३४-उद्योत 
३५-शुभ गति 


३६-निर्माण 
३७-तीथंकर -गीत्र 


श्षर नव पदाय 


२७---पेहलो संघेण संठाण वरज नें, च्यार संघेण च्यार संठाण हो लाल। 
त्यांमें तो मेल दीसे छ पुन तणो, ग्यांनी वदे ते परमांण हो लाल॥ 


र२८--जे जे हाड छे पेहला संघेण में, तिण मांहिला च्यारां मांय हो लाल। 
त्यांनें जाबक पाप में घालीया, प्रिकतो न दीसे न्‍याय हो लाल॥ 


२६---जे जे आकार पेहला संठाण में, तिण मांहिला च्यारां मांव हो लाल। 
त्यांनें जाबक पाप मे घालीया, ओ पिण मिलतो न दीसे न्याय हो लाल ॥ 


३०--ऊंच गोतपणे आय परणम्या, ते उदे आबे जीव रे तांम हो लाल। 
ऊंच पदवी पामें तिण थकी, उंच गोत्त छे तिण रो नांम हो लाल ॥ 


३१--सघली न्यात थ्रकी ऊंची न्यात छे, तिणमें कठे न लागे छोत हो लाल । 
एहवा छे मिनष ने देवता, त्यांरो कर्म छे ऊंच गोत हो लाल॥ 


३२- जे जे गुण आवे जीव रे सुभपणे, जेहवा छे जीव रा नांम हो छाल | 
तेहवा इज नाम पुदगल तणा, जीव तणे संयोगे त्तांम हो लाल ॥ 


३३--जीव सुध हुओ पुदगल थकी, तिणस्‌ं हड्ा रूड़ा पाया नांप हो लाल। 
जीव नें सुध कीधो पुदगलां, त्यांरा पिण सुध छो नांम तांम हो लाल ॥ 


३४---ज्याँ पुदगल रा प्रसंग थी, जीव वाज्यों संसार में ऊंच हो लाल। 
ते पुदगल ऊंच वाजीया, त्यांरो न्वायन जांणे भृंच हो लाल॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल : १ ) 


२७--पहले संस्थान और पहले संहनन के सित्रा ओोष चार संहनन 
ओऔर संस्थान में पुणय का मेल माझूम देता है फिर जो 
ज्ञानी कहे वह प्रमाण है । 


२८--जों-जो हाढ़ पहले संहनन में हैं उनमें लेहेंही जो रोष चार 
संहननों में है उनको एकान्‍्त पाप में डालना न्‍्याय-संगत 


नहीं मालूम देता । 


२६--ओ-जो आकार पहिले संस्थान में हैं उनमें से ही जो आकार 
बाकी के चार संस्थानों में हैं उनको भी एकान्त पाप में 
डालना न्यायसंगत नहीं मालूम देता । 


३०--जो पुदूगल-बर्गणा आत्म-प्रदेशों में आकर उच्च्च गोश्न रूप 
परिणमन करती है भौर उसी रूप में उदय में आती है 
और जिससे उच्च पदों की प्राप्ति होती है उसका नाम 
उच्च गोत्र कर्म! है। 

३१--खबसे उच्च और जिसके कहीं भी छूत नहीं छगी हुई है 
ऐसी जाति के जो मनुष्य और देवता हैं उनके उच्च गोत्र 
कर्म है" * । 

३२--जो जो गुण जीव के शुभ रूप से उदय में आते हैं उनके 
अनुरूप द्वी जीवों के नाम हैं और जीव के साथ संयोग से 
वैसे ही नाम पुदुगलों के हैं । 

३३--जीव पुद्गल से शुद्ध होकर नाना प्रकार के अच्छे-अच्छे 
नाम प्राप्त करता है। जिन पुद्गछों से जीव शुद्ध होता 
है उन पुद्गर्ों के नाम भी शुद्ध हैं । 

३४--ज्िन पुदूगर्ों के संग से जीव संसार में उच्च कहछाता 
है वे पुदूगल भी उच्च कहलाते हैं | इसका न्याय मूल्त नहीं 
समकत' * । 


१४३ 


उच्च गोत्र कर्म 
(गा० ३०-३१) 


पृण्य कर्मों के नाम 
गुणनिष्पन हैं 
(गा० ३२-३४) 


१४६ नव पदाय 


४४--झूप सरीर नों सुन्दरपणो, तिणरों वर्णादिक श्रीकार हो लाल। 
ते गमतो लागे सर्व लोग नें, तिणरों बोल्यो गमे वारंवार हो लाल ॥ 


४५--े जे सुख सगला संसार नां, ते तो पुत तणा फल जांण हो ल्ाल। 
ते कहि कहि नें कितरो कहूं, बुधवंत लीज्यो पिछांण हो लाल॥ 


४६-ए तो पुन तणा सुख वरणव्या, संसार लेखे श्रीकार हो लाल। 
त्यांनें मोख सुखां सूं मींढीये, तो ए सुख नहीं मूल लिगार हो लाल ॥ 


४७--पुदगलीक सुख छे पुन तणा, ते तो रोगीला सुख ताय हो लाल। 
आतमीक सुख छे मुगत नां, त्यांनें तों ओपमा नहीं काय हों लाल ॥ 


-४८--पांव रोगी हुवे तेहनें, खाज मीठी लागे अतंत हो लाल। 
ज्यूं पुन उदे हुआं जीव नें, सबदादिक सर्वे गमता लागंत हो लाल ॥ 


४६--सपं डंक लागा जहर परगम्यां, मीठा लागे नींब पान हो लाल। 
ज्यूं पुन उदय हुआं जीव नें, मीठा लागे भोग परघधांव हो लाल॥ 


५०--रोगीला सुख छे पुदगल तणा, तिणमें कला म जांणो लिगार हो लाल। 
ते पिण काचा सुख असासता, विणसतां नहीं लागे वार हो लाल ॥ 


५९--आतमीक॑ सुख छे सासता, त्यां सुखां रो नहीं कोइ पार हो लाल। 
ते सुख सदा काल सासता, ते सुख रहे एक धार हो लाल॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल * १) 


४४०---पुगयवान के रूप--शरीर की छन्दरता होती है। डसके 
वर्णावि ध्रष्ठ होत हैं । वह सबको प्रिय छगता है। उसका 
बार-बार योलना उद्दाता है । 


४५४--संसार में जो - जो छल है उन सबको पुण्य के फल 
जानो" * । में कह कर कितना वर्णन कर सकता हूँ, चुछ्धिमान 
स्वयं पहचान ल। 


४६--पुण्य के जो छल बतलाए गये दे वे लौकिक ( सांारिक ) 
हष्ट की अपेक्षा से उत्तम है। मुक्ति-छ्ततों सं इनकी तुलना 
करने से ये एकदम ही उख नहीं ठहरत । 

४७--पुण्य के छल पौद्गलिक हैं जौर सब रोगोत्पन्न हैं । मुक्ति 
के छख आत्तमिक हैं और अनुपम हैं। 


४८--जिस तरद् पाँव के रोगी को खाज अत्यन्त मीठी लगती हे 
उसी तरह पुण्य के उदय होने पर इन्दरियों के शब्दादि 
विषय जीव को छसखकर--प्रिय छगते हैं । 


४६--जिस तरह सर्प के इंक मारने से विष फंलने पर नीम के 
पत्ते मीठे लगने लूगत है उसी तरह पुण्य के उदय द्वोने पर 
जीव को भोग मीठे और प्रधान लगत हैं। 


५०--पुणय के छख रोगोत्पन्न हैं उनमें जरा भी सार मत 
समको । फिर ये रुख क्षण-भन्गर और अनित्य हैं। इन्हें 
विनाश होते देर नहीं छगती । 

५४९--झ्लात्मिक छल शाश्वत होते हैं। इन छस्रों का कोई णंत 
नहीं है । ये छल तीनों काछ में शाश्वत हैं और सदा एक 
रस रहते हैं१ 3 । 


श्ष्े७ 


पौदूगलिक और 

झ्रात्मिक सुखों की 
तुलना 

(या० ४६-४१) 


१४८ नब पदार्थ 
४२--पुन॒ तणी वंछा कीयां, लागे छे एकंत पाप हो लांल। 
तिणसुं दुःख पासें संसार में, वधतो जाये सोग संताप हो लाल ॥ 


५३- जिणसुं पुन तणी वंछा करी, तिण वांछिया कांम नें भोग हो लाल। 
त्यानें दुख होती नरक निगोद नां, वले वाला रा पड़सी विजोग हो लाल ॥ 


श४--पुन तणा सुख असासता, ते पिण करणी विण नहीं थाव हो लाल। 
निरवद करणी करे तेहनें, पुत तो सेहजां लागे छ॑ आय हो लाल ॥ 


५५--पुन री बंछा सुं पुन न नीपजे, पुन तो सहजे लागे छै आय हो लाल। 
ते तो लागे छ॑ निरवद जोग सूं, निरजरा री करणी सूं ताय हो लाल ॥ 


५६--भली लेश्या ने भला परिणांम थी, निरचेंद निरजरा थाव हो लाकू। 
जब पुन लागे छो जीव रे, सहजे सभावे ताय हो लाल॥ 


५७--जे करणी कर निरजरा तणी, पुन तणी मन में घार हो लाल। 
ते तो करणी खोए नें बापड़ा, गया जपमारों हार हो लाल॥ 


५८-पुन तो चोफरसी कर्म छे, तिणरी वंछा करे ते मूढ़ हो छाल! 
त्यां कर्म नें धर्म न ओलख्यो, करे करे मिथ्यात नीं हुढ़ हो छाल ॥ 


४६--जे जे पुन थी वस्त मिले तके, त्यांनें त्याग्यां निरजरा थाव हो लाल। 
जो पुन भोगवे ग्रिधी थको, तो चीकणा कर्म बंधाव हो राल॥ 


६०--जोड़ कीघी पुन ओललायवा, श्रीजो दुवारा सहर मकार हो छाल। 
संत्रत अठारे पचावनें, जेंठ विद नवमी सोमवार हो लाल॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल ; १) 


५२--पुणयय की वाल्कछा करने से एकान्त--केवर पाप छगता 
है जिससे हस छोक में दुःख पाना पढ़ता है छोर जीव के 
शोक-संताप बढ़ते जाते हैं । 


४ऐ---जो पुर की वाण्छा--कासना करता है वह कामसोगों 
की कामना करता है। उसको नरक निगोद के दुःख हॉगे 
और प्रिय वस्तुओं का वियोग होगा * । 


५४--पुणय के छख्र अशागश्वत हैं परन्तु वे भी शुभ करनी बिना 
नहीं प्राप्त होते । जो निरवद्य करनी करते हैं उनके पुण्य 
तो सहज ही आकर लगते हैं। 


५४४--पुणय पुण्य की कामना ले प्राप्त नहीं होते, पुणय तो सहज 
ही आकर छगते हैं। पुण्य निरवय योग से तथा निर्जरा 
की करनी से संच्ित होते हैं । 

५६--भली छेश्या और भले परिणाम से निः्शय ही निजरा होती 
है और तब नि्जरा के साथ-साथ पुण्य सहज ही स्वाभाविक 
सौर पर आकर लग जाते हैं।" । 


५७--जो पुण्य की कासना से निर्जरा की करनी करत हैं वे 
बेचारे उस करनी का व्यर्थ ही स्त्रो कर मनुष्य-जन्स को 
हारत हैं। 

५८--पुणय चतुर्ल्पर्शी कर्म हैं। जो उसकी कामना करते हैं वे 
मूल हैं। वे कर्म और धर्म के अन्तर को नहीं सममते 
और केवल प्रिथ्यात्व की रूढ़ि में पढ़े हैं) ५ । 

५६--पुयम्र से जो बस्तुएँ मिली हैं उनके त्याग करने से 
निजरा होती है परन्तु जो पुणय-फल को गृद्ध होकर भोगता 
है उसके चिकने कर्मो का बंध होता हे * । 


६०--भह जो पुरुय तस्व का बांध कराने के लिए ध्ीजीद्वार में 
सं० १८५४ की जेड बदी € सोमबार को की है । 


१४६ 


पुण्य की वाञ्छा 
से पाप-बंध 
(गा० ५२-५३) 


पुष्य-बंध के दुँतु 
'(गा० ५४-१६) 


पुण्य काम्य क्‍यों 
नहीं १ 
(गा० ५७-४८) 


त्याग से निजरा 
भोग से कर्म-बंध 


टिप्पणियाँ 
-दोहा : १-५: 


इन प्रारम्भिक दोहों में स्वामी जी ने पृष्य पदार्थ के सम्बन्ध में निम्न बातों का 
प्रतिपादन किया है : 
(१) पुण्य तीसरा पदार्थ है (दो० १) | 
(२) पुण्य पदार्थ से कामभोगों की प्राप्ति होती है (दो०९) ; 
(३) पुष्य-जनित कामभोग विष तुल्य हैं (दो० २-४) ; 
(४) प्रुष्योत्पल सुख पौदूगलिक भौर विनाशशील हैं (दो०२, ४) ; धौर 
(५) पुष्य पदार्थ शुभ कर्म है मत: अझकाम्य है (दो० ५)। 
नीचे क्रमश. इन पर प्रकाषा डाला जाता है : 
(१) पुण्य तीसरा पदार्थ है (दो० ९): 
भगवान महावीर ने कहा है--“'ऐसी संजा मत करो--ऐसा मत सोचो कि पुण्य प्रौर 
पाप नहीं हैं पर ऐसी संज्ञा करो कि पुष्य और पाप हैं' ।” उत्तराध्ययन में तथ्य भावों 
में पुण्य का उल्लेख किया गया है *। ठाणाज्ल में नवसदमाव पदार्थों में तृतीय स्थान पर 
पुण्य की गिनती की गई है? । संस्तार में द्वन्द्र वस्तुओं का उल्लेख करते हुए पृष्य प्लौर पाप 
परस्पर विरोधी तत्त्व बताये गये हैं ५ । इससे प्रमाणित होता है कि ज॑नघर्म में पुष्य 
की एक स्वतंत्र तत्त्व के रूप में प्रर्पणा है और नत्र पदार्थों में उसका स्थान तृतीय माना 
गया है। दिगम्बराचार्यो ने भी पुष्य को स्वतंत्र पदार्थ के रूप में स्वीकार किया है। 
१--छयगई २.४-६६ : 
नत्थि पुणण व पावे वा नेवं सन्‍नें निवेसए । 
जअत्थि पुगण व पाव्रे वा शव सन्‍ने निवेसए ॥ 
२---डक्त० २८.१४ (० २४ पर उस त) 
३--ठाणांग ६,६६४ (० २३ षा० टि० १ में उद्रुत) 
४--ठाणांग ३.५६ : 
.. अव॒सत्थि ण॑ छोगे त॑ सब्य दुपआओआर तंजहा,.,पुन्ने चेव पाये चेथ 
४--(क) पंयास्तिकाय: २७१०८ : 
जीवाजीवा साया पुण्ण पाव॑ च आलवं तेसि । 
सवंरणिज्जरबंधो भोक्‍्खो य हर्वति ते अद्ठा ॥ 
(ख) व्रव्यसंप्रह १८ : 
आसवबं घजसंव र णिल्जरमो कला सपुशणपाया जे । 


धृण्य पदार्थ : (ढाल : १) टिप्पणी १ १४१ 


तत्त्या्थंसृत्र में सात तत्त्यों का उल्लेख है' धौर पुण्य धौर पाप को पझ्ासख्रव 
तस्व के दो मेद के रूप में उपस्थित किया है' । हेमचन्द्राचार्य ने भी सात दी तत्त्व बताए 
हैं? प्रौर झालव तथा बंध के भेद रूप में मी पुण्य और पाप पदार्थों का उल्लेख नहीं 
किया है। 

मर में हम दो प्रकार के प्राणियाँ को देखते हैं--एक सम्पन्त भौर दूसरे दरिद्र, 
एक त्वस्थ भौर दूसरे रोगी, एक दु:खी भौर दूसरे सुखी । प्राणियों के ये भेद भ्रकस्मात 
नहीं हैं, पर उनके प्पते श्रपने कतृ त्व के परिणाम हैं। जो कर्तृत्व प्रथम वगें की 
स्थितियों का उत्पादक है वही पुष्य तत्त्व है। 

स्वामी ओ ने झ्रागमिक परम्परा के मतानुसार पुण्य को तीसरा पदार्थ माना है। 
(२) घुणय पदार्थ से काम्रभोगों की प्राप्ति होती है (दो> १) 

शब्द श्रौर रूप को काम कहते हैं तया गंघ, रस प्लौर स्पर्श को मोग ४ | 

दाब्द, रूप, गंध, रस और स्पशे क्रमश: श्रोत्रेन्द्रिय, चशुरिन्द्रिय, ध्राणेन्द्रिय रसनेन्द्रिप 
और स्पत्ञनेन्द्रिय के विषय हैं।। ये दृष्ट या भ्रनिष्ट, कान्‍्त या प्रकांत, प्रिय श्रथवा 
प्रप्रिय, मतोज्ञ भ्रषवा प्रमनोज्ञ, मन-प्रास अथवा भ्रमनप्राम इस तरह दो-दो प्रकार के 
होते हैं' । 

यहाँ कामभोग का प्रर्थ है--दष्ट, कांत, प्रिय, मनोज, झौर मन-प्राम शब्द, रूप, गंघ, 
रस झौर स्स्श से युक्त भोग्यपदार्थ । ये कामभोग सजोव भी हो सकते हैं और निर्जोब 
भी* | एक बार भोगने योग्य भी हो सकते हैं प्रौर बार-बार भोगने योग्य भी | पुष्य 
पदार्थ से इन इष्ट कामभोगों की प्राप्ति होती है । 
(३) पुयय-जनित कामभोग विफ्सुर्य हैं (दो? २-४) : 

इन छाब्दादि कामभोगों के सम्बन्ध में दो दृष्टियाँ पाई जाती हैं--(१) संसारासक्त 


जीवाजीवासबबन्धसंवर निर्जरामो क्षस्तत्त्वम्‌ 
२--तस्वार्थ सूत्र ६.१-४ : 
३--जीवाजीवाध्वाजश्च संवरो निज्जरा तथा | 

बन्धों मोक्षश्वति सप्त, तस्‍्त्वान्याहुर्मनीषिण: ॥ 
४--भगवती ७७ 
५--उच्त० ३२--३६, २३२३, ४६, ६२, ७ 
६--डाणांग ९, ३-८३ 
७--मगवती ७,७ 


१५२ नव पवार्थ 


मनुष्य की दृष्टि शौर (२) उदासीन ज्ञानी पुरुष की दृष्टि। जो कामभोगों में गद्ध हैं वे 
कहते हैं“ हमने परलोक नहीं देखा भौर इन काममभोगों का भ्रानन्द तो भआ्ाँखों से देखा 
है--प्रत्यक्ष है । ये वतमात काल के कामभोग तो हाथ में भ्राए हुए हैं। भविष्य में काम- 
भोग मिलेंगे या नहीं कौन जानता है ः झौर यह भो कौन जानता है कि परलोक है या 
नहीं, भ्रतः मैं तो भ्नेक लोगों के साथ रहूंगा" ।” ज्ञानी कहते हैँ--''कामभोग दाल्यरूप 
हैं। कामभोग विष रूप हैं, कामभोग जहर के सहृदा हैं' । सर्व कामभोग दु:खरूप 
हैं? । भनय् की खान हैं" ।”? 

इस दृष्टि भेद के कारण जो संसारी प्राणी हैं वे पुण्य को दब्दादि कामभोगों की 
प्राप्ति का कारण मान उपादेय मानते हें प्रोर ज्ञानी शब्दादि कामभोगों को विष 
सुल्य समझ वंषयिक सुखों के उत्पादक पुष्य पदार्थ को हेय मानते हैं । 

स्वामीजी कहते हैं ज्ञानी की दृष्टि हो यथार्थ दृष्टि है, क्योंकि वह मोह रहित णुद्ध 
इृष्टि है। संसारासक्त प्राणी की दृष्टि मोहाच्छनन होती है जिससे वह वस्तु के वास्तविक 
स्वरूप को नहीं देख पाता भौर जो वास्तव में सुख नहीं है उनमें सुख मान लेता है । 
जिस तरह नीम के पत्त वास्तव में कड़वे होते हैं परन्तु सर्प के डंस लेने पर दारीर-व्यात्त 
विष के कारण वे मीठे लगने लगते हू बसे ही पुण्यजात इन्द्रिय-सुख वास्तव में दु:ख रूप 
ही हैं पर मोह कर्म की प्रबलता के कारण वे प्रमृत के समान मधुर लगते हैं । 
(४) पुण्योत्पन्न सूख पौद्गाझिक और विनाशलीछा हैं (दो० २४) : 

पुष्योदय से प्रा सुख भौतिक हैं। ये सुख प्रात्मा के स्वाभाविक नहीं पर 
झात्मा से भिन्‍न पौद्गलिक वस्तुओं से सम्बन्धित होते है । ये सुख संयोगिक भौर वंषयिक 
हैं, भात्मा के सहज धानन्द स्वरूप नहीं । 

पोद्गलिक वस्तुप्रों पर भाघारित होने के साथ-साथ ये सुख स्थिर नहीं हैं । ये 
शरीर भौर इन्द्रियों के भ्रधीन हैं, उनके विनाश के साथ इनका विनाश हो जाता है। ये 
सुख विषम--चंचल--हानि पृद्धिएप हैं । 
१--उत्त० ५,४-७ 
२३२--उत्त ७० €.श३ : 

सलरकू कामा विसं कामा, कामा आसीविसोवभा । 
३--उच्च० १३.१६: 

सब्बे कामा दुह्दावहा । 
४--उत्त० १४.१३: 

लाणी भणत्याण 5 काममभोगा 


पृण्व पदार्थ (ढाल ; १) : टिप्पणी १ १५३ 


प्रात्मिक सुख की तरह ये निराकुल नहीं होते । ये तृष्णा को उत्पन्न करते हैं भौर 
कर्म-बंधन के कारण हैं | जहाँ इद्धिय-सुख है वहाँ रागादि दोषों की सेना होती है भौर 
बंधन भी प्रवद्यंमावी है । 
(५) पुराष पदार्थ घुभ-कर्स है अत: जकाम्य है (दो० ४) : 

जीव का परिणमन दो तरह का होता है या तो वह मोह-राग-द्ेष भ्रादि भावों में 
परिणमन करता है प्रथवा शुभ ध्यान प्रादि भावों में। मोह-राग-द्वेष भ्रादि भ्रशुम परिणाम 
हैं धोर धरं-ध्यानादि माव शुभ परिणाम। संसारी जीव सर्व दिश्षाप्रों में प्नेक प्रकार की 
पुदुगल-वर्गणाओरों से घिरा हुआ है। उनमें एक वर्गणा ऐसो है जिसके पुदुगल श्ात्म- 
प्रदेशों में प्रवेश कर उनके साथ बंध सकते हैं। जब जीव भ्रशुम भावों में परिणमन करता है 
तब इस वर्गणा के भ्रशुभ पुदुगल भात्मा में प्रवेश कर उसके साथ बंघ जाते हैं भौर जब 
जीव धाभ मावों में परिणमन करता है तब इस वर्गणा के छुभ पुदूगल प्रात्मा के साथ 
बंधते हैं। पुदूगलों की यह विशिष्ट वर्गणा कर्म-कर्मणा कहलाती है झौर बंधे हुए छुभ- 
पझशुभ कर्म विपाकावस्था में सुख-दुःख फल देने की श्रपेज्ञा से पुण्य कर्म भौर पाप कर्म 
कहलाते हैं। इस तरह पुण्य कर्म भर पाप कम दोनों ही पुदूगल की कर्म-वर्गणा के 
विशिष्ट परिणाम-प्राप्त स्कन्ध हैं । 

जीव चेतन है । पुद्गल जड़ है। पुदूगल की पर्याय होने से कर्म भी जड़ है। स्वामीजी 
कहते हैं कि चेतन जीव जड़ कर्मों की कामना कंसे कर सकता है? पुष्य झौर पाप 
जड़ कर्म ही तो उसके संसार-अ्मण के कारण हैं। 

भाचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं प्रशुभ कर्म कुशील है--बुरा है और शुभ कर्म 
सुशील है--भच्छा है ऐसा जगत्‌ जानता है। परनल्तु जो प्राणी को संसार में प्रवेश कराता 
है वह शाभ कर्म सुशील-- भच्छा कंसे हो सकता है ! जंसे लोहे की बेड़ी पुरुष को बांधती 
है भोौर सुवर्ण की मी बांधती है उसी तरह घुस तथा भ्रशुभ कृत कर्म जीव को बांधते हूँ । 
प्रत. जीव तू इन दोनों क्ुशीलों से प्रीति भ्रथवा संसर्ग मत कर | कुशील के साथ संसर्ग 
झौर राग से जीव की स्वाधीनता का विनाष्ा होता है। जो जीव परमार्थ से दूर हैं 
वे भ्रज्ञान से पुष्य को प्रच्छा मान उसकी कामना करते हैं। पर पुष्य संसार-ममत का 
हेतु है। प्रतः तू पुष्य कमे में प्रीति मत कर* |” 

स्वामीजी भौर प्राचार्य कुन्दकुन्द की विचारधारा में प्रदूमुत सामज्जस्य है। 
१--समयसार ३ : १७४४५-१४३७, १४४, १४५० 

20 


१४७ . नव पदाय॑ 


२--पुण्य शुभ कमें और पुदूगल की पर्याय है ( ढाल गाथा १) : 

इस गाथा में पुण्य को पुद्गल की पर्याय बताते हुए उसकी परिभाषा दी गई है। 
इस विषय में पूर्व टिप्पणी १ प्रनुच्छेद ५ में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है। 

स्वामीजी कहते हैं--भात्मा के साथ बंचे हुए कर्म-वर्गणा के शुअ पुदूगल यधथाकास 
उदय में--फल देने की भ्रवस्था में--भ्राते हैं भौर शुभ फल देते हैं। इन्हें ही पृण्य-कर्म 
कहते हैं । 

जिस तरह तेल प्लौर तिल, घुत श्रौर दूध, धातु धौर मिट्टी प्रोतप्रोत होते हैं. उसी 
तरह जीव पग्लौर कमं-वर्गणा के पुद्गल एक क्षेत्रावगाही होकर बन्ध जाते हैं। यह बन्ध 
या तो भ्रवाभ कमं-पुदूगलों का होता है या शुभ कमं-पुदूगलों का। धाम परिणामों से 
जो कर्म बन्धते हैं वे शम रूप से और जो प्रशभ परिणामों से बन्धते हैं वे पाप रूप से 
उदय में भ्राते हैं । 

बन्चे हुए कर्म जब तक फलावस्था में नहीं भाते तब तक जीव के सुख-दुःख जरा 
मो नहीं होता । उदय में श्राने तक कमं-पुदूगल सत्तारूप में रहते हैं । कर्म के उदयावस्था 
में आने पर जब सांसारिक सुख प्राप्त होते हैं तो बन्ध पुण्य कर्मों का कहा जायगा श्रौर 
विविध प्रकार के दु:ख उत्पन्त करने पर बन्ध पाप कर्मों का कहा जायगा । जीव को 
एक तालाब मानें तो बन्ध उसमें भ्रावद्ध जल रूप होगा। उस तालाब से निकलते 
हुए--भोगे जाते हुए---जल रूप पुण्य पाप होंगे" । 

प्राचार्य कुन्दकुन्द कद्ठते हैं : “जिसके मोह-राग-ढंष होते हैं उसके भ्रशम परिणाम 
होते हैं । जिसके चिक्तप्रसाद--निर्मल चित्त होता है उसके शुम परिणाम होते हैं। 
जीव के शुभ परिणाम पुण्य हैं भौर प्शुम परिणाम पाप | शुभ-भ्रशुम परिणामों से जीव 
के जो कर्म-वर्गणा योग्य पुद्गलों का प्रहण होता है वह क्रमश: द्रव्य-पुण्य झौर द्रव्य- 
पाप है" ।” 


१--तेरा द्वार ( जाचार्य सीषणजी रचित ) : ताछाब द्वार 
२--पश्चास्तिकाय ९.१३१-२ : 
मोहों रागो दोसो चित्तससादो य जल्‍्स भावम्मि | 
विज्जदि तसस छट्ठो वा अछह्ो था होषि परिणामों ॥ 
छड्दपरिणामों पुणणं अछट्टों पावंति हृवदि जीवस्स | 
बोबह पोग्गाऊमेसो भावों कम्ससण पत्चो॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: १) : टिप्पणी ३ १४४ 


जींव का शुभ परिणाम भाव पुण्य है। भाव पुण्य के निमित्त से पुद्गल की कर्म- 
वर्गणा विदेष के धाभ पुदगल भ्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश कर उनके साथ बन्ष जाते हैं। यह 
द्रव्य-पुष्य है" । 

पुण्य कम किस तरह पुद्गल-पर्याय है, यह इससे सिद्ध है। 
इ-चार पुण्य कमे (ढाल गा० २): 

इस गाया में वो बातें कही गयी हैं : 

(१) भ्राठ कर्मों में चार एकान्त पाप रूप हूं प्रौर चार पाप झौर पुष्य दोनों रूप । 
(२) प्रुण्य केवल सुखोत्पन्न करता है। 

इन मुद्दों पर नीचें क्रमशः प्रकाषा डाला जाता है: 

(१) आठ कर्मों का स्वरूप : प्रात्मा के प्रदेशों में कर्म-वर्गणा के पुद्गलों का बन्ध 
होता है। बन्धे हुए कर्मो' में भितन-मिन्‍न प्रकृतियों का निर्माण होता है! मूल प्रकृतियाँ 
प्राठ हैं । इन प्रकृतियों के भेद से कर्मो' के भी भाठ भेद होते हैं? : 

(क) जिस कर्म की प्रकृति ज्ञान कों प्रावरण करने की होती है उसे ज्ञानावरणीय कर्म 

कहते हैं । 

(जल) जिस कर्म की प्रकृति दर्शन को श्रवरोध करने को होती है उसे वृरशनावरणीय 

कर्म कहते हैं । 

(ग) जिस कर्म की प्रकृति सुख-दुःख वेदत कराने की होती है उसे वेदनीय कर्म 

कहते हे । 

(घ) जिस कर्म की प्रकृति मोह उत्पन्न करने की होती है उसे मोहनीय कर्स कहते हैं । 

(ड) जिस कर्म की प्रकृति श्रायुष्य के निर्धारण करने की होती है उसे आयुष्य 

कर्म कहते हैं । हे 

(च) जिस कर्म की प्रकृति जीव की गति, जाति, यहा, कीति भ्रादि को निर्धारण 

करने की होती है उसे नाम कर्म कहते हें । 
१--( क ) पश्चाल्तिकाय २. १०८ की असृतचन्ताचार्य कृत तस्वप्रतीपिका कृति : 
शुभपरिणामों जीवस्य, तन्निमित्त: कर्मपरिणाम: पुद्ूगछानाश्य पुययम। 

(ख ) उपयुक्त स्थल की जयसेनाचार्यक्ृत तात्पर्यवृत्ति : 

जीवस्प शुभपरिणामों भावपुणयं भावपुत्यनिभित्तेनोत्पण्न: सह दयादि 
शुभप्रकृतिस्यः पुदृशकपरमाणुपियदोः व्रब्बपुणय॑ 
२--डत्त० ३३.९-३ । ठाणाजुः ८.३.४६६ 
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(छ) जिस कर्म की प्रकृति जीव की जाति, कुल भादि को निर्धारण करने की होती 

है उसे शोज् कर्म कहते हैं । 

(ज) जिस कर्म की प्रकृति लाम, दान भादि में विष्न-बाधा करने की होती है उसे 

अन्सराय कर्म कहते हैं । 

इन श्राठ कर्मो में ज्ञानावरणीय, दर्दानावरणीय, मोहनीय प्ौर प्रन्तराय ये चार 
कर्म एकान्त पाप हूप हैं । 

वेदनीय कर्म के दो भेद होते हें---(क) साता वेदनीय भोर (ख) प्रसातावेदनीय' । 
साता वेदनौय पुण्य-रूप है। 

इसी तरह प्रायुष्य कर्म के दो भेद हैं--(क) शुभ प्रायुष्य भौर (ख) प्रशुभ प्रायुष्य । 
छुभ भायुष्य पुण्य स्वरूप है । 

नाम कर्मो भी दो प्रकार का है--(क) शुभ नाम कर्म भ्ौर (ल) अशुभ नाम 
कर्म । शुभ नाम कर्म पुण्य स्वरूप है। 

गोत्र कर्म के मी दो भेद हैं-- (क) उच्च गोत्र कर्म भौर (ख) नीच गोत्र कर्म १। 
गोत्र कर्म पुण्य रूप है । 

(२) पुण्य केषछ छखोत्पन्न करते हैं : पुष्य भौर पाप दोनों एक दूसरे के विरोधी 
पदार्थ हैं। एक पदार्थ दो परिणमन नहीं कर सकता | पुण्य सुख झौर दुःख दोनों का 
कारण नहीं हो सकता । वहू कैवल सुख का कारण होता है। पुण्य की परिभाषा 
करते हुए कहा गया है--'छह्देऊ कम्मपर्गा पुन्‍्नं--सुख की हेतु कर्म-प्रकृति 
पुष्य है । 





१--(क) उक्त ० ३३.७ : 
वेयणियं पि य दुविहं, सायमसायं च आद्ियं । 
(सत्र) ठाणाज़' २.४.१०४ 
२३--(क) उत्त० ३३.९३ : 
माम॑ कम्म तु वुविहं, छहमछइ व आहिय। 
(ख) ठाणाज् २.४.१०४ 
३--(क) उक्त० ३१.१४: 
गोय॑ कम्मं तु दुषिहं, उच्च बी चर आहियं 
(ख) ठाणाज़' २.७.१०४ 


४--पेचेन्बुसूतिकृत भी नवतस्वप्रकश्णम्‌ ( नवतस्थसाहित्यसंत्रहद: ) गा० २८ 


पृण्य पदार्थ (ढाल: १) : टिप्पणी ४ १४७ 


एक बार कालोदायी ने श्रमण मगवान महावीर से पूछा : 'भन्ते | क्या कल्याण 
कर्म (पुण्य) जीवों के लिये कल्याण फलविपाकसंयुक्त--अच्छे फल के देने वाले हैं १” 
भगवान ने उत्तर दिया : “हे कालोदायी ! कल्याण कर्म (पुण्य) ऐसे ही होते हैं। 
जेसे कोई एक पुरुष मनोहर, स्वच्छ थाली में परोसे हुए रसदार श्रठारह व्यंजनयुक्त 
झोषधि-मिश्षित भाहार का मोजन करे तो प्ारम्म में वहू भद्ब--भ्रच्छा-- नहीं लगता पर 
पचन पर वह सुझुपता, सुवर्णता, घुगन्धता, सुरसता, सुस्पर्शता, इष्टता, कान्तता, प्रियता, 
दाता, मनोज्ञता, मनापता, ईप्सितता, उरध्वता झ्रादि परिणाम उत्पन्न करता है, बार-बार 
सुख रूप परिणमन करता है, दुःख रूप नहीं, उसी तरह हे कालोदायी ! प्राणातिपात, 
मृषावाद, भ्रदत्तादान, मैथुन, परिपग्रह, क्रोच, मान,माया, लोभ, राग, द्वेष, कलह, प्रम्या- 
ख्यान, पेशुन, परपरिवाद, रति-प्ररति, मायामृषा झ्ौर मिथ्याद्शनशल्य का विरमण झौर 
त्याग प्रारम्भ में जीवों को भद्र-शअ्रच्छा--नहीं लगता पर बाद में वरिणाम के समय 
सुहूपता, सुवर्णता श्रादि भाव उत्पन्न करता है, बार-बार सुखरूप परिणमन करता है दुःख 
रूप नहीं। इसलिये हे कालोदायी ! कल्याण (पुण्य) कर्म जीवों को भ्रच्छे फल देने 
बाले होते हैं ऐसा कहा है" ।”” 

स्वामीजी ने जो यह कहा है कि पाप से सुख ही होता है दुःख जरा भी नहीं होता 
यह उपर्युक्त भ्रागम-स्थल से समथित है । 
४--पुण्य की अनन्त पर्यायें (ढाल गा* ३ ) : 

इस गाथा में स्वामीजी ने जो बात कही है, उसका आाधार निम्न भ्रागम-गाथा है : 

सब्वेसि चेव कम्माणं, प्रएसग्गमर्णतगं। 
गंठियससाईय॑, अंतो सिद्धाण आहिय* ॥ 

--सब कर्मो के प्रदंश भनन्‍्त हैं, जो भ्रभव्य जीवों से भ्रनन्‍्त गुण और सिद्धों के श्रनन्तवें 
भाग हैं । 

जीव के प्रदेशों के साथ पुण्य कर्मों के भ्रतन्त प्रदेश बंधे हुए रहते हैं । कर्मो' में फल 
देंने की सक्रियता परिपाकावस्था में भाती है। यह भ्रवस्था कर्मों का उदयकाल कहलाती 
है | इसके पहले कर्म फल नहीं दंते । प्रनन्तप्रदेशी पुण्य कर्म उदय में झ्ाकर श्रनन्त प्रकार 
के सुख उत्पन्न करते हैं। दस तरह पुष्य कर्मो की भ्रनत्त पर्यायें--परिणाम--प्रवस्थाएँ 
होती हैं । 
१--भगवती ७.१० 
२--3₹२० ३३.१७ 
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५--पुण्य निरषद्य योग से होंता है ( ढाल गा० ७४ ) : 
स्वामीजी ने इस गाथा में पुण्य कंसे होता है, इस पर संक्षिप्त प्रकादा डाला है। 
पात्म-प्रदेशों में कर्म-प्रवेश के निमित्त मुख्यतः पाँच हैं--मिथ्यात्व, प्रविरति, प्रमाद, 
कषाय और योग । पहले चार हेतुप्तों से पाप कर्म का प्रागमन होता है। योग का प्र्थ 
है--मन, वचन भौर काया की श्रवृत्ति--क्रिया। योग दो शरह के होते हें--(१) 
निरवद्य योग शौर (२) सावद्य योग । श्रवद्य पाप को कहते हैं। मन, वचन, काया की 
जो प्रष्ृत्ति पाप-रहित होती है वह निरवद्य योग है। जो प्रवृत्ति पाप-सहित होती है उसे 
सावद्य योग कहते हें । सावद्य योग से पाप-कर्मो का भ्र्जन होता है। निरवच योग 
पुष्य के हेतु हैं। उदाहरण स्वरूप सत्य बोलना निरवद्य योग है भ्ौर मिष्या बोलना 
सावद्य योग । पहले से पुण्य बंधता है भौर दूसरे से पाप-कर्म । 
इस सम्बन्ध में तत्त्वा्मूत्र ( भ्र० ६) के निम्न सूत्र स्मरण रखने जंसे हैं : 
कायावादमतः कर्मयोगः (१ 
स॒ आखतव: ।९। 
शुभ: पुणयस्य ।२। 
अशुभः पापस्य ।४। 
भझाचाय उमास्वाति ने भ्रन्यत्र भी लिखा है : 
योग: शुद्ध: पुण्याजवस्तु पापस्य तहिपर्यास:*! 
दिगम्बराचार्य भी ऐसा ही मानते हें * । 
शाचाय॑ कुन्दकुन्द के भ्रनुसार जोव के या तो शुभ उपयोग होता है प्रथवा भ्रशुभ 
उपयोग । शुम उपयोग से पुण्य का सञ्जय होता है और स्वर्ग-सुख की प्राप्ति होती है। 
प्रशुभ उपयोग से पाप का सद्भय होता है भौर जीव को कुनर, तियंच, नारक के रूप में 
संसार-श्रमण करना पड़ता है। श्रमण शुद्ध उपयोगयुक्त भी होता है। शुद्ध उपयोग- 
वाला श्रमण भ्राज्नव-रहित होता है प्रौर उसे मोक्ष-सुख की प्राप्ति होती है? । 
१--ड मास्यातीयं गवतत्त्वप्रकरणम्‌ ( नवतत्त्वसाहित्यसंग्द्द:) : आज्लवतस्त्वम्‌ 
३२--अ्रव्यसंगरह रे८ : 
छड्ठ अछद्ध भावजुत्ता पुणणं पाएं हथंति खलु जीवा । 
३--प्रवचचनसार २.६४ ; १.११ ; १.१९ ; ३.४५ 
उवणोगो जदि हि छह्टो पुण्ण जीवललस संचयं जादि। 
अछहो था तथ पावं तेसिसभावे ण चयमत्यि ॥ 
घम्मेण परिणद॒प्पा अप्पया जदि छद्धसंपयोगजुदों । 


पावदि सं थ सग्ाप॒ह ॥ 
भछहोदयेण आदा तिरियो 
हुक्ससहस्सेहि ्झ अभिषदो भसदि 8, 


समणा छठबजुत्ता छट्टोजजतसा य दोति समयम्दहि। 
तेठ वि छद्धुवजता अणासवा सासवा सेसा ॥ 
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पुष्य का बंधन शुभ योग से कहें, शुभ भाव से कहें, शुभ परिणाम से कहें प्रथवा 
शुभ उपयोग से, एक ही बात है। यह केवल दान्द-ज्यवहार का अन्तर है। 
प्राचाय कुन्दकुन्द के ध्रनुसार बह श्रमण जिसे पदार्थ शौर सृत्र सुविदित हैं, जो 
संयम धौर तप से युक्त है, जो वीहराग है भ्रौर जिसको सुख-दुःख सम है यह शुद् 
उपयोग वाला होता है' । ऐसा श्रमण भ्राख्रव-रहित होता है प्रौर पाप का तो हो ही कंसे 
उसके पुण्य का भी बंधन नहीं होता है' । इवेताम्बर मान्यता के भनुसार चौदहवें गण 
स्थान में श्रमण प्रपोगी कैवली होता है भ्रौर तभी पुण्य का सद्जय रुकता है। उसके 
पहले सब श्रमणों को छाभ क्रियाशों से पुण्य का बंध होता है। 
६--साता वेदनीय कमे ( ढाल गा० ५) : 
गाया २ ( टिपणी ३ ) में बताया जा चुका है कि निम्न चार कम पुण्य रूप हैं : 
१--सातावेदतीय कर्म, 
२--शम प्रायुष्य कर्म, 
३--शुभ नाम कर्म, भौर 
४--शुम गोत्र कर्म । 
दिगाबराचार्य भी इन्हीं चार को पुण्य कर्म कहते है? । 
स्वामीजी ने गाथा ५-३१ में इन चार प्रकार के पुण्य कर्मो' का विस्तार सै 
विवेचन किया है। 


प्रस्तुत गाथा में सातावेदनीय कर्म की परिमाषा देकर उसके स्वरूप पर प्रकाश 
शाला गया है | 
“्यदुदयात्‌ सास॑ सौख्यमनुभवति सत्सातवेदनीयम्‌*”--जिसके उदय से जीव 
सात--सोख्य का प्रनुमव करता है वह सातावेदनीय कर्म है । 
१--प्रवचनसार १.१४ : 
छषिविदपयत्थडझतो संजमतबसंजुदों. विगद्रागो । 
समणो समठहदुक्लों भाणदां सुद्ोवजोगों त्ति॥ 
२--पश्चास्तिकाय ९१,१४२ : 
जसस ण विजदि रागो दोसों मोहों व सब्वदग्बेठ । 
णासवदि छह अउछहं समउह॒तुफ्खल्स भिकक्‍्खस्स ॥ 
३ई--वज्यसंपह रे८ : 
साद॑ छड्डायं जाम गोद पुणणं पराणि पाद॑ च ॥ 
४--भव० क्षत्याविलपेत नवतस्वप्रकरणम्‌ ( ववतत्त्वसाहित्यसंगह; ) <॥१७॥ की बृत्ति 


१६० नव पदार्थ 


उत्तराष्ययन में कहा है 'सायस्य ड बहू भेषा ' --- सातावेदनीय कर्म के बहुत भेद होते 
हैं। सात--सौस्य--सुख प्नेक प्रकार के होते हैँ । जंसे-जंसे सौख्य का प्रनुभव होता है 
बेसे-वंसे ही भेद सातावेदतीय कर्म के होते हैं। 
साता ( धुल ) के छः प्रकार है--(१) श्रोत्रेन्द्रिय साता ; (२) भ्राणेन्धिय साता ; 
(३) रसनेन्द्रिय साता; (४) चक्षुरिच्द्रिय साता (५); स्पर्शनेन्द्रिय साता भौर (६) नोइच्द्रिय 
(मन) पाता" । सातावेदनीय कर्म से इन सब साताझ्नों (सुलों) की प्राप्ति होती है। 
मनोज्ञ शब्द, सनोश रूप, मनोज रस, मनोश गंध, मनोज्ञ स्पर्य, सनः शुभता झोौर 
बचः शभता--ये सब सातावेदनीय कर्म के प्रनुभाव हैं? । 
७--शुभ आयुष्य कम और उसकी उत्तर प्रकृतियाँ ( ढाल गा० ६-७५ ) 
हन गाथाओं में पुण्यहूप शाभ पश्रायुष्य कर्म की परिभाषा ओर उसकी उत्तर 
प्रकृतियों-- भेदों का वर्णन है। 
शभ प्रायुष्य कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ तोन कही गयी हैं : 
(१) जिससे देवभव की भ्रायुष्य प्राप्त हो वह देवायुच्य कर्म ; 
(२) जिसमे मनुप्यभव की भ्रायुष्य प्राप्त हो वह मनुष्यायुष्य कर्म ; भौर 
(३) जिससे तिर्यज्ञमव की प्रायुष्य प्राप्त हो वह तियश्ञायुष्य कर्म । 
प्राय: भ्राचार्यों ने सर्व देव, सर्व सनुष्य भौर सर्व ठिर्यओोों की प्रायूष्य के हेतु 
झायुष्य कर्म को शुभायुध्य कर्म के अन्तर्गत माना है* | स्वामीजी ने शुभ देव, शम 
मनुष्य भौर युगलिक तियंश्चों की भायुष्य के हेतु प्रायुष्य कर्मों को ही पुष्यरूप जभ 
प्रायूष्य कर्म के भेदों में ग्रहण किया है। उनके विचार से सव॑ देव दाभ नहीं होते, 
ने सर्व मनुष्य शुभ होते हैं प्रौर न सर्व तियश ही । शभ देव, शुभ मनुष्य झौर थुगलिक 
तियंञ्ञ के भव-विषयक प्रायुष्य के हेतु कर्म ही शम प्रायुष्य कर्म के उत्तर भेद है। 
स्वामीजी के भनुसार--- 





१०-अचस० ३२.७ + 

२--दणाज़ ६.३-४८८ 

३-०-हाणाज़' ७.२.४८८ : 

_--देखिए्‌ 'गवतस्वसाहित्यपंप्रह:' में संगीत सभी नवतर्व प्रकरण के पुदवाणिकार 
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१---जितस कर्म के उदय से शुभ देव-भव का प्रायुष्य प्राप्त हो वह 'शुभ देवायूष्य 

कर्म है। 

२--जिस कर्म के उदय से शुभ मनुष्य-भव का म्रायुष्य प्राप्त हो वह 'शभ मनृष्यायुष्य 

कर्म' है । 

३--जिस कर्म के उदय से युगलतियंच-भव का आयुष्य प्राप्त हो वह 'शुभ 

तिय॑चायुष्य कर्म! है । 
जो सर्व तियंचायष्य कर्म को शुभायष्य की उत्तर प्रकृति मानते हैं उनके सामने 
प्रइत भाया कि हाथी, भ्रश्व, शुक, पिक भादि तियंचों का झायष्य शुभ कंसे है जबकि वे 
प्रत्यक्ष क्षुषा, पिपासा, तर्जन, ताड़न प्रादि के दुःखों को बहुलता से भोगते हुए देखे 
जाते हैं ? इसके समाधान में दो भिन्‍न-भिन्‍न उत्तर प्राप्त हैं : 
(१) ये तियंच प्राणी पूर्वकृत कर्मो' का फल भोगते हैं, पर उतकः प्रायुष्य भ्रशुभ 
नहीं है क्योंकि दुःख भनुभव करते हुए भी वे हमेशा जीने रहने की ही इच्छा करते हैं 
कभी मरने की नहीं! नारक हमेशा सोचते रहते हैं---कब हम मरें शौर कब इन दुःखों 
से छुटकारा हो ! इससे उनका प्रायुष्य भ्रशुभ है पर तियंच ऐसा नहीं सोचते । प्रतः 
उनका पायुष्य अशुभ नहीं है" । 
(२) छियंचों में युगलिक तियंच भी प्राते हैं। उनका आ्ायुष्य श्युम है। उनकी 
, प्रपेक्षा से तिर्यचायूष्य को शुभ कहा है* । 

इस दूसरे स्पष्टीकरण के प्रनुसार सब तियँंचों का आायुष्य शुभ नहीं होना चाहिए । 
६. ठाणाड् में तियंच योग्य कर्मबंध के चार कारण कहे हैं: (१) मायावीपन 
4 (२) निकृतिभाव, (३) धलीक ठचन झौर (४) मिस्या तोल-माप*। ऐसे कारणों से 
| तियंच गति प्राप्त करने वाले तिर्यच जीवों का श्रायुष्य शुभ कंसे होगा ! 


ह 


५ ग्राचायं कुन्दकुन्द कहते हैं : “अशुभ उपयोग से जीव कुनर आदि होकर सहल्ल 
॥ दु:खों से पीड़ित होता हुआ संसार-अ्रमण करता है” ।” इससे स्पष्ट है कि वे मनुष्यों के 


कह हे पफलरेर ४2 


सब कब ( छमज़ूरू टीका ) पृष्ठ ५३: न तेषामायुरशुभमुच्यतर, यतो 
£  दुःखसनुभवन्तो5पि ते स्वायुषस्समाप्तिपर्यन्त॑ जिजोविषयों न कदाचना5पि 
५ खृत्युं समीहन्ते नारकबत्‌ 

(/0--भीनवतस्‍्त्वप्रकरणस्‌ ६।१६ की बृसि ( नवतस्वसाहित्यसंग्रह: ) : नजु तिर्यगायुषः 
कथसुत्तमत्वम्‌ उच्यते, तस्यापि युगलछिकतियंगपेक्षया प्रधानत्वं, पुण्यप्रकृतित्वात्‌ | 
हैंड. -ठाणाज़' ४.४.२७३ 

हह-प्रवचनललसार १.१९ ( टिप्पणी ४ पा० दि० ३ में उद्धुत ) 
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दो भेद करते रहे। एक कु-मनुष्य झोर दुसरे उत्तम मनुष्य । उतके भनुसार कु-मनुष्यों 
का भायुष्य प्रशुम उपयोग का परिणाम ठहरता है और वह शुभ प्रायुष्य कर्म का भेद 
नहीं हो सकता | 
झागम में कहा गया है: चार कारणों से जीव किल्विषोदेव योग्य कर्म का बंध 
करता है--भरिहंत के प्रवर्णवाद से, प्ररिहंत धर्म के श्रवर्णाद से, झाचायोंपाष्याय के 
झवर्णवाद से भौर चतुविष संघ के श्वर्णवाद से । ऐसे कारणों से प्राप्त होने वाला 
किल्विषोदेव गति का प्रायुष्य शुभ कंसे होगा ! 
जो कर्म शुभ योग से भ्ाते हैं भौर विपाकावस्था में शुम फल देते हैँ वे ही पुष्प 
कर्म हैं। कई मनृष्य, कई देव भोर कई तिपंचों का भ्रायुष्य शम हेतुओं का परिणाम 
नहीं होता । फल रूप में भी उनका प्रायष्य भ्रत्यन्त पापपूर्ण प्रौर कष्टप्रद होता है । 
- इस रह सिद्ध होता है कि उत्तम देव, उत्तम मनुष्य और उत्तम तियंचों के प्रायुष्य 
को प्राप्त कराने वाले प्रायुष्य कर्म ही शम हैं । 
८--शुभ नामक और उसकी उत्तर प्रकृतियाँ ( दाल गा० ६-२५ ) : 
गाया ८ मैं कम नामकर्म की परिमाषा दो गई है। बाद की € से २९ तक की 
गाथाग्रों में शुम तामकर्म की उत्तर प्रकृतियों के स्वरूप का, उतके फल-कथन द्वारा 
अथवा उनकी परिभाषा देकर, विवेचन किया गया है। 
नामकर्म की परिभाषा टिप्पणी ३ (१) (व) (१० १५५ ) में दी जा चुकी है। 
जिस कर्म के उदय से जीव को प्रमुक गति, एकेन्द्रियादि पश्रमुक जाति प्रऋृति प्राप्त 
होते हैं उसे तामकर्म कहते हैं । ज़ो उदयावस्था में जीव को शुभ गति, शुभ जाति प्रादि 
झनेक बातों का प्रापक कर्म है वह शुभ नासकर्म! कहलाता है (गा० ८ )। 
शुभ नामकर्म की उत्तर प्रकृतियां ३७ हैं। नीचे क्रजश: उतका विवेचन किया 
जाता है : 
(१) जिस नामकर्म से शुभ मनुष्य-गति---उच्च मनृष्य-मव को प्राप्ति होती है 
उसे 'छ्ुभ मनृष्यगरति तामकर्म' कहते हैं (गा० ६ )। 
(२) जिस नामकर्म से शुभ मनुष्यानूपूर्वी मिलती है उसे 'शुभ मलुष्यानुपूर्वी 
नामकर्म' कहते हैं (गा० € )। 
जीव जिस स्थान में मरण प्रात करता है वहां से उलसत्ति स्थान शमश्रेणी 
में न होने पर उसे वक्त गति करनी पह़ती है। जिस कर्म से जीव धाकाहा प्रदेश नी 
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श्रेणी का प्रनुसरण करता हुभ्ना जहाँ वहू मनुष्य रूप से उत्पल होने वाला है उस उत्पत्ति 
क्षेत्र के प्रभमुल गति कर सके उसे मनुष्यानुपूर्वी नामकर्म कहते हैं । 

(३) जिस नाप्रकम से शम देवगति प्राप्त होतो है उसे “शुभ देवगति नामकर्म! 
कहते हैं (गा० € )। 

स्वामीजी के कथनानुसार गति झौर श्रानृपूर्वी प्रायुष्य के प्रनुहुप होती है। शुभ 
झायुष्य के देव झौर मनुष्यों की गति और भ्रानुपूर्वी भी शुभ होती है । 

(४) जिस नामहर्म से शुम देवानुपूर्थों प्राप्त होती है उसे 'शुभ देंवानृपूर्वी नाम- 
कर्म” कहते हैं । जिस देव का झ्मायुष्य शुद्ध होता है उसको आझ्ानूपूर्वी भी शुद्ध होती है 
(गा० ६ )। 

जिस कर्म के उदय से वक्रगति से देवगति की श्रोर भ्राते हुए जीव के प्राकाश 
प्रदेश की श्रेणी के प्रतृतार उतात्ति क्षेत्र के अभिमुख गति होती है उसे “शुभ देवानुपूर्बी 
नामकर्म' कहते हैं । 

(४) जिस नामकर्म से विशुद्ध पंचेन्द्रिय जीवों की जाति---कोटि प्रास होती है उसे 
जम पंचेन्द्रिय नामकर्म' कहते हैं (गा० ६)। 

(६) जिस तामकर्म से जीव को निर्मल प्रौदारिक शरीर मिलता है उसको “शुभ 
प्रौदारिक शरीर नामक कहते हैं ( गा० १० )। 

उदार भर्थात्‌ स्थल । स्थल ग्रौदारिक वर्गंणा के यरुदूगलों से निमित शरोर प्रथवा 
मोक्ष प्राप्ति मे साधन रूप होते से उदार---प्रवान शरोर ग्रौदारिक कहलाता है । 

(७) जिस नामकर्म से निर्मल बेक़िय शरीर मिलता है उसे 'शुभ वेक्रिय शरीर 
नामकर्म! कहने हैं ( गा० १० )। 

छोटे, बड़े, मोट, पत्ने प्रादि विवित्र प्रकार के रूप--विक्रिपाओों को करने में 
सम्थ शरीर को वेक्रिय शरीर कहते हैं। यह वंक्रिय वर्गणाओ्रों के पुदुगलों से रचित 
हरीर है। देवों का शरोर ऐसा हो होता है। 

यह शरीर स्वाभाविक और लब्धिऊत दोनों प्रकार का होता है । 

(८) जिस लामकर्म से निर्मल आहारक शरोर मिलता है उसे 'शुभ प्राह्रक शरौर 
नामकर्म' कहते हैं ( गा० १० ) । 

झाहारक शरीर चौदह पूर्व॑ंधर लब्ध्रिघारी मुनियों के होता है। संशय होने पर 
उसके निवारण के लिए प्रन्य क्षेत्र में स्थित तीथथंड्टर प्रथवा केवलज्ञानी के पास जाते के 
लिए वह प्रपनो लब्धरि द्वारा हृस्‍्तप्रमाण तेजस्त्री शरीर घारण करता है। यह शरोर 
श्राह्मरक वर्गणा के पुदुगलों से रचित होता है। इसकी स्थिति भ्न्तमुंहर्त होती है । 
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(६) जिस नामकर्म से निर्मल तेजस शरीर की प्राप्ति होती है उसको शुभ तेजस 
दरीर नामकर्म' कहते हैं (गा० १० ) | 

पाचन क्रिया करनेवाला शरीर तेजस द्वारीर कहलाता है। वह तेजस वर्गणा 
के पुदूगलों से रचित होता है। तेजोलेदया झौर शीतलेदया का कारण तेजस दारीर ही 
होता है । 

| (१०) जिस नामकर्म से निर्मल कार्मण शरीर की प्राप्ति होती है उसको “धुम 

कार्मण शरीर नामकर्म' कहते हैं (गा० १० )। 

कर्मंवर्गणा के पुदुगल झात्म-प्रदेशों में प्रवेश कर कर्म रूप में परिणत होते हैं। 
इन कर्मों का समूह ही कारण शरीर है । 

(११) जिस नामकर्म से प्रोदारिक शरीोर के श्रज्जोपांग सुन्दर होते हैं उसको 'शुभ 
झौदारिक अज्भोपांग नामकर्म' कहते हैं ( गा० १० )। 

(१२) जिस नामकर्म से वेक्रियक शरीर के श्रज्भोपांग सुन्दर होते हैं उसको 'शुभ 
बेक्रियक शरोर भज्ञोरंग नामकर्म' कहते हैं ( गा० १० )। 

(१३) जित्त नामकर्म से भ्राह्मरक शरीर के भ्रड्जोपांग सुन्दर होते हैं उसे 'शुभ ब्राह्मरक 

प्ंगोपांग नामकर्म” कहते हें (गा० १० )। 

यह स्मरण रखना चाहिए कि झंगोप॑ग केवल श्रौदारिक, वेक्रिय और प्राह्रक 
इन तौन शरोरों के हो होते हैं, तेजस भौर कार्मण दारीर के नहीं । जिस तरह जल का 
स्वयं का झाकार नहीं होता पर वह बरतत (पात्र) के प्ननुसार प्राकार प्रहण करता 
है उस्ती तरह तेजस झौर कार्मण दारीर का श्राकार अन्य शरीरों के आकार को तरह 
होता है। इसलिए उनके प्रंगोपांग नहीं होते । 

(१४) जिस कर्म के उदय से प्रथम संहनन--वज्वऋषमनाराच की प्राप्ति होती है 
उसे 'शुम वज्ञऋषभनाराच नामकमं' कहते हैं (गा० ११ ) | 

झस्थियों के परस्पर गठन को संहनन कहते हैं। वजत्च-कील | ऋष॑भ-पट । नाराच- 
मर्कटबन्ध | जहां प्रस्थियाँ मर्कट-बंध से बंबों हों, उनपर भ्रस्थि का पट हो, बीच में 
झस्यि की कील हो--शरौर की प्रस्थियों का ऐसा बन्धन 'वज्चऋषभनाराच संहनन! 
कहलाता है। मोज़ ऐसे संहननवाले व्यक्ति को ही मिलता है। 

(१४) जिस नामकर्म के उदग्र से प्रथम संस्यान--'समचतुरस्र' की प्राप्ति होती है 
उसे 'शभ समचतुरत्न संस्थात नामक” कहते हैं (गा० ११)। 
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सम>समान । .चतुर-बार | प्रस्ि-बाज । 

पर्यकासन में स्थित होने पर जिस पुरुष के बायें कंधे और दाहिने घुटने, दाहिने 
कंधे भौर बायें घुटने, दोतों घुटनों के बीच का झ्रन्तर तथा लसाट झौर पर्यक के बीच का 
प्न्तर--ये चारों प्रत्तर समान हों उसे समचतुरस्रसंस्थान कहते हैं । 

(१६-१६) जिन नामकर्मों से शुम वर्ण, शुम गंध, दुम रस भौर शभ स्पर्श मिलते 
हों प्रयव्रा जिन कर्मों से शरीर के वर्ग, गंध, रस श्ौर स्पर्श धाम होते हों* , उन 
कर्मो को क्रमश: दम वर्ण नामकर्म', 'शुभ गन्ध वनामकर्म', शुभ रस नामकर्म' प्रौर 
'शम स्पर्श नामकर्म” कहते है ( गा० १२-१५ ) । 

(२०) जिस नामकर्म के उदय से जोव में स्वतन्त्र रू से चलने-फिरने का सामय्य 
उत्पन्न होता है उसे 'भुभ त्रस तासकर्म' कहते हैं। जिस जीव में धप से छाया में 
पधौर छापा से घ॒प में प्राने प्रादि रूप शक्ति हो वह जस जीव है (गा० १७) | 

(२९) जिस नामकर्म के उदय से जोव का शरीर नेत्रों से देखा जा सके ऐसा स्थल 
हो, उसे 'शभ बादर नामकर्म' कहते हैं (गा० १७ ) । 

(२२) जिस तामकर्म के उदय से एक शरीर का एक ही जीव स्वामी हो, उसे 'शुम 
प्रत्येक शरीरी नामकर्म' कहते हैं ( गा० १८ )। 

(२३) जिस नाम्रकर्म के उदय से जीव स्वयोग पर्याप्तियाँ पूरी कर सके... शरीर, 
इन्द्रियादि की पूर्णताएं प्राप्त कर सके, उसे “शुभ पर्याप्त नामकर्म' कहते हैं* 
(गा० १५ )। 

(२४) जिस नामकर्म के उदय से शरीर के अवयव दांत, अस्थि भादि मजबूत हों उसे 
'शुभ स्थिर नामकर्म' कहते हैं (गा० २१ )। 

(२५) जिस नामकर्म से जीव के नाभि से मस्तक तक के भाग--पअ्रंग शुभ हों उसे 
पम्म नामकर्म” कहते हैं (गा० १६ ) । ' 

(२६) जिस नाम्रकर्म से जीव सबका प्रिय होता है उसे 'शभ सौमाग्य नामकर्म' 
कहते है ( गा० २० )। 

(२७) जिस नामकर्म के उदय से जोब को सुस्वर की प्राप्ति होती है, उसे 'शभ 
युस्वर नामकर्म' कहते हैं ( गा० २० )। 
६--श्री नवतस्वप्रकरणम्‌ €।१६ की बृति 'बरणचउक्क' सि यदुदयाज्जीवस्य शुभो वर्णः 

शुभों गत्वः शुभो रसः शुभ: रूपश: स्थादिति वर्णलतुप्कम | 
२--शही : यदुदयादाहारशरीरेन्ट्रियोच्छवासनिःश्वासभाषासनोलिः परिपूर्णता स्यात्‌ 

तत्पर्यातनामकर्म 
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(२८) जिस नामकर्म के उदय से जीव का वचन भ्रादेव--लोगों में मान्य हो उसे 


शुभ भ्ादेय नामकर्म” कहते हैं (गा० २१ )। 

(२६) जिस नामकर्म के उदय से जीव को यश और कीत्ति की प्राप्ति होती है उसे 
'्ञभ् यद्षकीत्ति नामकर्म” कहते हैं' ( गा० २१ )। 

(३०) जिस नामकर्म के उदय से सर्वजीवापेक्षा शरीर हल्का प्रथवा भारी नहीं 
होता उसे 'शुभ भ्गहलवु नामकर्म' कहते हैं (गा० २२ ) । 

(३१) जिस नामकर्म के उदय से भ्रपनी जीत भोर प्रन्य की हार होती है उसे 
'शुभ पराघात नामकर्म” कहते हैं (गा० २२ )। 

(३२) जिस नामकर्म के उदय से जीव सुखपूर्वक श्वासोच्छुवास ले सकता है उसे 
शुभ इवासोच्छुवास नामकर्म' कहते हैं (गा० २३ )। 

(३३) जिस नामकर्म के उदय से जीव स्वयं शीतल होते हुए भी उष्ण तापयुक्त होता 
है उसे 'शुभ भ्रातप नामकर्म' कहते हैं? ( गा० २३ )। 

(३४) जिस नामक से जीव बीतल प्रकाशबुक्त होता है उसे 'शुभ उद्योत नामकर्म' 
कहते हैं (गा० २४ )। 

(३५) जिस नामकर्म से जीव को हंस ग्रादि जेसी सुन्दर चाल--नति प्राप्त होती 
है. उप्ते 'शम € विहायो ) गति नामकर्म' कहते हैं (गा० २४ ) । 

(३६) जिस नामकमं से जीव का शरीर फोड़े - फुन्सियों से रहित होता है उसे 
ल्षुम निर्माण नासकर्म' कहते हैं ; अथवा जिस कर्म से ,जोव के अवधब यथास्थान 
व्यवस्थित होते हैं वह शुभ निर्माण नामकर्म है? (गा० २५ )। 

(३७) जिस नामकर्म के उदप से तीथंड्रत्व प्राप्त होता है उसे 'श्भ दीघ्घंड्ूर 
तामकर्म” कहते हैं ( गा० २५ )। 
६--स्वामीजी का विशेष मन्तव्य ( ढाल गा० २६-२६ ) : 

स्वामीजी के मत से कुछ ति्यश्वों की गति भ्रौर भ्रानुपूर्वी शुभ है भौर इसलिए पुष्य 
की प्रकृति मानी जानी चाहिए । उद्दाहरणस्वकूप युगलिया प्रादि तिर्यश्ञों की । इसी तरह 

प्रथम संहनन झौर प्रथम संस्‍्यान के सदृश अ्रस्थियां और झ्राकार विशेष जिस संहनन हर 


९--शुभ तरस नामकर्म” से लेकर “शुभ यशकीत्ति नामकर्म' तक ( २०-२६ ) शसदशक 
कहलाता है 

२--श्री नवतत्त्वप्रकरणम्र्‌ ६।६६ की बृत्ति : यददयाद्रविविम्त्रे तापबच्छरीर॑भवति 
तत्सूर्य बिम्वस्यातप्नामकर्म्स । 

३--वही : बदुदयात्‌ स्वस्वस्थानेषु अक्षराखज्ोपाज़ानां निष्पत्तिस्तम्निर्माणनामब्स्म 
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संस्थान में हो उन्हें भी पुष्पोत्पनन मानना चाहिए। क्‍योंकि पुण्योदय के बिता बसी 
प्रस्थियों सौर प्राकारों का होना सम्मव नहीं मालूम देता | स्वामीजी कहते हैं-.''ौने 
जो कहा है वह प्रपनी बुद्धि से विचार कर कहा है। भ्रन्तिम प्रमाण तो केवलज्ञानी के 
बचनों को ही मानना चाहिए ।” 
१०- उच्च गोत्र कमे (ढाल गा० ३०-३१) : 

जिस कर्म के उदय से उच्चकुल प्रादि की प्राप्ति होती है उसे 'उच्च गोत्र कर्म' कहा 
गया है। उच्च देव श्रौर उच्च मनुष्य उच्च गोत्र कमंवाले होते हैं। 

उच्च गोत्र कर्म से कई प्रकार की विश्ेषतायें प्राप्त होती हैं---जाति-विशिष्टता, कुल- 
विशिष्टता, बल-विदिष्टता, रूप-विशिष्टता, तपोविशिष्टता, श्रुत-विशिष्टता, लाम- 
विदिष्टता भ्लौर ऐद्वर्य-विशिष्टता । इस कर्म के उदय से मनुष्य को जाति, कुल, बल, 
रूप, तप, श्रुत, लाम भौर ऐश्वर्य विषयक सम्मान व प्रतिष्ठा मिलती है। 

ढाल गाथा ३१ के साथ चार घाम कर्मों का विवेत्रन समाप्त होता है । 

तत्त्वार्थमूत्र में साता वेदनीयकर्म, शुभ प्रायुष्यकर्म, शुभ नामकर्म, उच्च गोत्रकर्म 
के उपरात सम्यकत्व मोहनीय, हास्य, रति, पुरुष बेद इन प्रंकृतियों को भी पुण्यरूप 
कहा गया है : 

“सह्ठे चरसम्यक्त्वहास्यरतिपुरुषवेवशुभायुनांसगोश्राणि पुएयम्‌” (८.२६) 

दिगम्बरोय परम्परा में इस पुत्र के स्थान में दो युत्र हैं---'“सहं बशुभायु नामगोम्राणि 
पुण्यम” (२५) पश्लौर “अतोउन्‍्यत्‌ पापम्‌ (२६)” | इनसे स्पष्ट है कि यह परम्परा 
सम्यक्त्व मोहनीय, हास्य, रति और पुरुषवंद को पुण्य प्रकृति स्वोकार नहीं करती । 

इस विषय में प्रजाचभु पण्डित मुखलालजी लिखते हैं : “इवंताम्बरीय परम्परा के 
प्रस्तुत सूत्र में पुण्यहूप से निर्देशित सम्यकत्व, हास्य, रति झौर पुरुषवंद ये चार प्रकृतियाँ 
दूसरे ग्रस्थों में वणित नहीं हैं। इन चार प्रकृतियों को पुण्य स्वरूप मानने वाला मत- 
विशेष बहू प्राचीन हो ऐसा लगता है; कारण कि प्रस्तुत सूत्र में प्राप्त उसके उल्लेख के 
उपरान्त माष्य वृत्तिकार ने भी मतभेद दर्शानेवाली कारिकाएँ दो हैं भौर लिखा है कि 
इस मंतव्य का रहस्य सम्प्रदाय का विच्छेद होने से हम तहीं जानते, चौदह प्र्वंधर 
जानते होंगे* ।” 


(--वस्चार्थसृत्र ( शु० तृ० आ० ) सू० ८. २६ की पावु टिप्पणी पू० २४२ ॥ 


१६८ नव पदाथे 


उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि पुण्य कर्म की सर्वमान्य प्रकृतियाँ ४२ ही हैं : 


१--सातावेदनीय कर्म की १ (गा० ५) 

२--शुभ प्रायुष्य कर्म को ३ (या० ७) 

३--शुम नामकर्म की ३७ (गा० ६-२५) 

४--उच्च गोत्रकर्म की १ (गा० ३०) 
ऊुल डर 


इन ४२ प्रकृतियों का उल्लेख संत में इस प्रकार मिलता है : 
सा-उच्चयोअ-मणदुग - छरदुग - पंजिदिजाह - पणदेहा । 
आइतितणणुवंगा, आइमसंघयण-संठाणा ॥ 
वरणचउक्का - गुरुूूघु - परघा - ऊसास - आयवुज़्जोभं । 
छमस्काद - निरमिण-तसदस - उरनरतिरिआाउ-तित्थयरं॥ 
तस-बायर-पज्जत्तं पत्तेव थिरं छमं च छभगं च। 
छल्सर - आइज्ज - जसं, तसाइदसगं इमं होह' ॥ 
११--फर्मों के नाम गुणनिष्पन्न हैं (गा० ३२-३४) : 
कर्म का ताम्र उसकी प्रकृति--गुण के भ्रनुरुप होता है। उदाहरण स्वषू्प जो सात 
(पुल) उत्तन्‍्न करता है वह सातावेदनीय कम कहलाता है। जिसके जंसा कर्म उदय 
में होता है वसा ही उसको फल मिलता है। जंसे जिसके सातावेदनीय कर्म का उदय है 
उसे घुख की प्राप्ति होती है। जिस मनुष्य के जिस कर्म के उदय से जंसा गुण उत्सत्न 
होता है उसोके अनुसार उसकी संज्ञा होती है। जंसे सातावेदनीय कर्म के उदय से 
जिस जीव को सुख होता है वह सुखी कहलाता है। यही बात सब कर्मो' के विषय में 
समझनी चाहिए । 
कर्म पुदूगल की पर्याय हैं। पुदूगलों के--कर्मो के--जो सातावेदनीय ग्रादि मिन्‍्ल- 
मिन्‍न ताम है वे जीव के साथ पुद्गलों के सम्बन्ध से घटित हैं । 
जीव सुस्वर, भादेय वचन वाला, तीर्थद्वर भ्रादि कहलाता है इसका कारण यह है 
कि वह पुदगलों के द्वारा शुद्ध बना है । 


१--मवसस्व प्रकरण (विवेचन सहित) ११, १२, १३ 


पुण्य पदार्थ ( ठाल: १) ; टिप्पणी १२ १६६ 


पुदगल के जो शुभ ताव है जसे 'तीर्थहुर नाम क्ं', “उच्चतोत्र भायकर्म' दे इस 
कारण से है कि इन पुदुगलों ने जीव को धुद्ध--स्वच्छ किया है । 

जिन पृद्‌णलों के संयोग से जीव सुली, तीर्थक्ुर भ्ादि कहलाता है वे कर्म भी उत्तम 
संज्ञा से घोषित किये जाते है--उन्हें पुष्प कहा जाता है । 

सहाँ यह प्रइन किया जा सकता है कि पुद्मल जीव से पर वस्तु है, पृद्मण-संबद 
होने ते ही जीव को संसार-भ्रमण करना पहता है फिर पुदशल से जीव के सुड्ध होने की 
बात किस तरह घटती है ! हसका उत्तर इस प्रकार है : जिस तरह तालाब में गदा जब 
रहने से वह गंदा कहलाता है झौर स्वच्छ जल रहने से स्वच्छ । उसी तरह पाप कर्मों 
से जीव मलिन कहलाता है भ्रौर पुण्य क्पों से शुद्ध । जिस हरह स्वच्छ था अस्वच्च 
जन के सूखने पर ही तालाब रिक्त होता है भोर भूमि प्रगट होती है वंसे ही शुद्ध-अणुद 
दोनों प्रकार के कर्म पुद्नलों के क्षय होने से ही जीव कद-स्वजाव प्रवस्था में प्रगद 
होता है। इस तरह पुष्य कर्मो से जीव के शुद्ध होने की बात पापकर्मो के फरिषादन 
की भ्रपेक्षा से है । 

पुष्य का धर्च है--जो भात्मा को पवित्र करे! । अ्रशुम--प्राप कर्मो' से मलित हुईं 
प्रात्मा क्र: शुम कर्मो का--पुष्य कर्मो' का भर्जन करती हुई प्रवित्र होती है 
गन्दी बहीं रहती, स्वच्छ होती है। जसे कुपप्य झाहार से रोग बढ़ता है, पष्य भाहार 
से रोग घटता है और पष्य-प्रपप्य दोनों प्रकार के प्राह्यार का त्याग करने से ल्लीष 
दश्रीर से रहित होता है बसे ही पाप से दुःख होता है, पुष्य से सुख होता है, श्र 
पृष्ण -पाप दोनों से रहित होने से मोक्ष होता है । 
१२--पुण्य कमे के फल (गा० ३५-४७) १ 

किस प्रकृति के पुण्य कर्म से किस बात की प्राप्ति होती है, इसका विवेक्षत (वा० ४ 
से ३१ में) कर चुकते के बाद प्रस्तुत गायाओ्रों में स्वामीजी ने पुष्योदय से श्रास् होने 
वाले सुखों का सामान्य वर्णन किया है। उपसंहारत्मक रूप से स्वामीजी कहते है: 
“वुष्योदय से हो जीवों को ( १ ) उच्च पदक्षियाँ; ( २ ) संयोगिक खुख; ( ३ ) शारीरिक 
स्वस्थता; (४) बल झौर वंभव; (५) छुख-संपदा भौर समृद्ि;(६) सर्व प्रकार के परित्रह; 
(५) युक्तीखर, सुन्दर धोर विनयी स्त्री धौर संतान तथा पारिवारिक सुल्ष झौर (८) सुन्दर 


१--पृल्य॑ मास पुमाति आत्मानं पविश्रीकरोतीति पुन्यम््‌ 
22 


१४०: नव पदार्थ 


व्यक्तित्व ( रुप की सुन्दरता, वर्ण प्रादि की श्रेष्ठता, मधुर प्रिव बोली प्रादि ) प्रात 


होते हैं ।” 
स्वामीजी पुनः कहते हैं : "इतना ही नहीं देवगति धौर पतल्योपम सागरोपम के दिव्य 


सुल भी पुष्य के ही फल है।” 

पृष्योदय से प्राप्त सांसारिक सुलों की यह परिगणना उदाहरण ह्यकृप है। जो भी 
सांसारिक सुल हैं वे पुण्य के फल हैं। सुन्दर शरीर हूप से, घुन्दर इन्द्रिय रूप से; सुन्दर 
वर्भादि रूप से, सुन्दर उपयोग--परिमोग पदार्थों के रूप में और इसी तरह श्रन्य प्रमेक 
रूप से पुदगलों का शुभ परिणमन पृष्योदय के कारण हो होता है। पुष्योदय से घ्ुभ रूप 
में परिणमत कर पुदगल जीव को संत्तार में नाता प्रकार के सुल देते हैं. जिनकी गिनती 
सम्मय नहीं | 

स्वामीजी का उपर्युक्त कपषन उत्तराष्ययन के प्रध्ययन ३ से समर्थित है | वहाँ कहा 
गया है : 

/उल्कृष्ट शील के पालन से जीव उत्तरोत्तर विमान वासी देव होते हैँ; सूर्य-चन्द्र की 
तरह प्रकाशमान होते हुये वे मानते हैं कि हमारा यहाँ से च्यवत नहीं होगा । देव संबंधी 
सुख प्रास हुये भौर दच्छानुतार रूप बनाने की शक्तिवाल देव संकड़ों पूर्व वर्षों तक 
विमानों में रहते हैं। वे देव भ्रपने स्थान का प्रायु-जय होने पर वहाँ से ध्यवकर मनुष्य 
योनि प्राप्त करते हैं; वहां उन्हें दस प्नगों की प्राति होतो है। क्षेत्र-वास्तु, हिरष्य-सुबर्ण, 
परश्ष भौर दास-दासी--में चार काम स्कन्घ प्राप्त होते हैं। वह मित्र, जाति शोर उच्च 
गोजवाला होता है। वह सुन्दर, निरोग, महाबुद्धिशाली, सर्वप्रिय, यशस्वी झौर बलवान 
होता है * ।” 

इसी वृत्न में भ्रन्यत्र कहा है' : 

“गृहस्थ हो या साधु, सुबतों का पालन करनेवाला देवलोक में जाता है। गहवासी 
सुब्रती श्रौदारिक शरीर को छोड़कर देवलोक में जाता है। जो संबृत भिन्न होता है बह 
या तो सिद्ध होता है या महाऋद्धिशाली देव । वहां देवों के प्रावास उत्तरोत्तर ऊपर 
रहे हुये हैं। वे प्रावास स्वस्प मोहबाले शत्तिमान देबों से यृक्त हैं वे देव दोष प्रायुवाले 
ऋद्धिमत, तेजस्वी, दृ्छानुतार रूप बतानेवाले, नवीन वर्ण के श्षमान भौर प्रनेक धूर्यों 


१०-३५ ३.(४-१८ 
२--इत्त> ४.२२, २४-९८ 


धुष्द पदार्थ (ढाल: १) : टिप्पणी १३ १७१ 


की दीसिवाले होते है। गहस्थ हों या भिक्ष जिन्होंने कषायों को ध्ान्त कर दिया हैं, वे 
संयम धौर तप का पालन कर देवलोक में जाते हैं ।” 
१३--पौद्गलिक सुखों का वास्तविक स्वरूप (गा० ४६-५१) : 
पुष्य से प्रात सुखों का वर्णन कर स्व्रामीजी प्रस्तुत गाथाओ्रों में सार छप से कहते 

--- इन सुखों को जो सुख कहा गया है वह संसारापेक्षा से। इस संसार में जो नाना प्रकार 
के दुःख हैं उनकी प्रपेक्षा से ये सुख हैं। यदि उनकी तुलना मोक्ष-सुखों--झार्मिक सुलों 
से की जाय तो ये सुलाभास रझूर ही प्रतीत होंगे ।” यही बात स्वामीजो ने प्रारम्भिक दोहों 
में कही है । इस पर टिप्पणी १(३),(४) में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है । 

पौद्गलिक सुख झौर मोक्ष-सुख का पार्थक्य इस प्रकार है : 

(१) पौद्गलिक सुख सापेज होते हैं। एक प्रवस्था में भ्रच्छे लगते है दूसरी में वेसे 
नहीं भी लगते । जेसे जो भोजन निरोगावस्या में स्वादिष्ट लगता है वही रोगावस्था में 
रुचिकर नहीं होता । मुक्त भ्रात्मा के सुख निरंतर सुख रूप हंते हैं । 

(२) पौद्गलिक सुख स्थायी नहों होते, प्राप्त होकर चले भी जाते हैं। मुक्ति के सुख 
स्थायी है; एक बार प्राप्त होने पर त्रिकाल स्थिर रहते हैं। 

(३) पौदृगलिक सुख विभाव भअ्रवस्था---एग्णावस्था के सुख हैं; मोक्ष -युल शुद्ध भात्मा 
का सहज स्वाभाविक प्रानन्द है । 

जिस तरह पाण्ड रोग वाले व्यक्ति को सभी बस्तुयें पीली हो पौली नजर प्राती हैं 
हालाँकि बे बसी नहीं होतीं व॑से हो इन्द्रियों के विषयों से सम्बन्धित पौदूगलिक सुख मोह- 
प्रस्त मनुष्य को सुख रूप लगते है हालांकि वे वास्तव में बसे नहीं होते । विषय सुझ्तों में 
मघरता धौर प्रानन्द का प्रनुभव जीव की विकारग्रस्त प्रवस्था का सूचक है जबकि मोजष- 
सुल् भ्रात्मा की स्वाभाविक स्थिति का परिणाम है। 

स्वामीजी ने इसे एक मौलिक हृ्टान्त द्वारा स्पष्ट किया है। पाँव-रोगी को खुजन 
लाना सुस्तप्रद होता है। जैसे खुजलाना पाँव-रोग के कारण सुख रूप मालूम देता है बसे 
ही वेषयिक--पौदूगलिक सुख कभी सुखप्रद नहीं होते पर मोहग्रस्त प्ात्मा को अधुर 
सगते हैं। 

(४) पोदृगलिक सुख जीव के साथ पुष्य रूपी पुदुगल के संयोग के कारण उल्तनन होते 
ह-..वे पुष्योदय से होते हैं पर भात्मिक सुंख जीव के साथ परवस्तु के संयोग से उत्तन 


३ भंष पदाथ 


महीं होते । भात्मा के प्रवेणों से परवस्तु के एकान्त क्षय होते पर अपने आप बस्सु धर्म 
के रूप में प्रगट होते है प्रतः स्वाभाविक हैं । 

(५) सांसारिक सुल्यों का भ्राधार पौद्गलिक बस्तुएं होती है। हन सुखों के भननव के 
लिये पुदुयलों के भोग की क्षावद्यकला रहती है। मोक्ष सुख में ऐसी बात नहीं है । उसमें 
वाह्याधार की ब्यावश्यकता नहीं होती । उदाहरण स्वरूप पौदगलिक सुख वर्ण, गंध, रस, 
श्पर्श धौर दाब्द संबंधी मोग उपभोग से सम्बन्ध रखते हैं जबकि मोक्ष पुल के लिये इत 
भोगोपष॑धोग वस्तुधों की भ्रावश्यकता नहीं होती | वे झात्मज्ञान में सहण र्मणल्य हैं। इस 
तरह एक सापैज्ञ है भौर दूसरा निरपेक्ष । 

(६) पौद्गलिक सुख नाश्वान है। 'कुसग्गमित्ता इमे कासा' (उत्त० ७: २४)-- 
काम भोग कुदाप्र पर स्थित जलबिन्दु के समान भ्रस्थिर हैं। इष्ट बस्तुप्तों का क्षण-क्षण 
वियोग देखा जाता है। यहू वियोग स्वयं दुःल रूप है। शरीर झौर दन्द्रियों के स्वयं 
नाशवान होने से उनसे प्राप्त मुख भी नाशवान हैं। प्रात्मिक सुख इन्द्रिय जन्य नहीं होते 
प्रोर इसलिये शाश्वत हैं। झात्मा प्रमूत्त है । वह नित्य पदार्थ है। प्रधिक सुख उसका 
निजी गुण है। झात्मा की तरह उसका सुख भी झ्मर है । भ्रात्मिक युख प्रर्यात्‌ शुद्धात्मा 
का सुख । वह प्रात्मा के प्रावरण के क्षय होने से प्रगट होता है, प्नतः: वह सुख श्रात्मा 
की तरह ही प्रक्षय, भ्रव्यय, भ्रव्याबाध प्रौर ग्रनन्त है। 

(७) पौदगलिक सुल भोगते समय ग्रच्छे लगते हैं परन्तु फलावस्था में दुःखदायी होते 
हैं। जैसे किपाक फल वर्ण, गंध, रस झौर स्पर्श में सुन्दर श्रौर खाने में स्वादिष्ट होता है 
पर पचने पर प्राणों को ही हरण कर लेता है, वंसे ही पौदूगलिक सुख भोगते समय सुख - 
प्रद लगते हैं पर विपाक अवस्था में दारुण दुख देते हैं' । उनके सुख क्षणिक है भौर दु:ख 
की परम्परा प्रनन्त है? । मोक्ष सुख जेसे आरम्म में होते है वंसे ही भन्त में होते है । वे 
हमेशा सुख रूप होते है । 


१०-उक्त० ३२, २० 
जहा य किपागफला मणोरमा, रतेण वशणण ये भुजसाणा । 
ते खुबृए जीविय पश्यमाणा, एओवमा कामगुणा बिवागे ॥ 
रे--डत्त० १४. रे 
खणमेरासोक्खा वहुकाल्दुक्सा, पगामदुक्ला अणिगामसोक्खा । 
संसारमोक्खसल्स विपक्खभूया, खाणी अणस्थाण 3 काममोंगा ॥ 





बुण्य पदार्थ (ढाल: १): टिप्पणी १४ १०७३ 


संक्षेप में “इन्द्रियों से लब्प सु दु:ल रूप ही हैं क्योंकि वे पराधीत है, बाया सहित 
हैं, विच्छिन्न हैं; विषम हैं प्रोर बंधत के कारण हैं। थे धात्म-समृत्य ---विवयातीत, 
अनुपम, प्रतन्‍त ध्रौर प्रव्युब्छिन्‍न तहीं होते" । 

इस तरह स्थयंसिद्ध है कि पौदूगलिक सुख वास्तविक सुख रूप नहीं केवल 
बुक्लाभास हैं। 
१४-पुण्य की धाञ्छा से पाप का बंध होता है ( गा" ५२-५३ ) : 

स्वामीजी ने इस ढाल के चौथे दोहे में कहा है : 'पुन पदारथ दाम कर्म छे, तिणरी 
मूल न करणी चाय ।' पुण्य की दृ्छा क्‍यों नहीं करनो चाहिए--इसी बात॑ को यहाँ 
विशेष रूप से स्पष्ट किया है । 

पुष्य की कामना का अर्थ कया है? उसका प्र्थ है काममोगों की इच्छा करना, 
विषय-मुखों को भोगने की दच्छा करना । जो कामभोग---विषय-युखों को पाने था भोगने 
की इच्छा करता है उसके एकान्त पाप का बंधन होता है, यह सहज ही बोध-गम्य 
है। इससे संसार में बार-बार जन्म-मरण करना पड़ता है। भव-श्रमण की परम्परा 
बढ़ती है। संसार की वृद्धि होती है। तरक-निगोद के दुःख भोगने पड़ते हैं। विषय- 
सुख की कामना से उलटा वियोग-जनित दुःख होता है । 

उत्तराध्ययन में कहा है 'भोगा...विसफलोदसा ?' भोग विषफल की तरह हें। 
'पच्छा कडयथिंयागा' ये भोग के समय मघुर लगते हैं पर विषाकावस्था में उतका फल 
कटुक होता है। 'अणबंधतुहायहा"” भोग परंपरा दुःख के कारण है। उसी सूत्र में 
कहा है-- “जे गिड कामलोगेल, एगे कूहाण सच्छई /--जो कामभोय में गृद्ध होता 
है बहू प्रकेला नरक में जाता है। 

स्वामोजी ने जो कहा है उसका भझ्राधार ऐसे हो प्रागम-वाकक्‍्य हैं | 
१५--पुण्य-बंध के हेतु ( गा० ५४-८६ ): 

इन गाथाओं में स्वामीजी ने निम्न सिद्धान्त प्रतिपादित किये हैं : 

(१) पुष्य की कामना से पुष्य उत्कल नहीं होता । बहू धर्म-करनों का सहज 
फल है । 
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१--(क) प्रवसनसाए १.७६ 

(स्व) षह्दी १.१३ 
*५०--उच्त+ १६,१६१ 
दै--इत्त ५,५ 


श्ध्ा | भव पदार्थ 


(२) निरवद्च योग, अली लेश्या, भले परिणाम से तिर्जरा होती है, पुण्य धानुषंगिक 
, झैप से सहज ही लगते हैं । 
(३) निजरा की करनी से हो पुण्य लगते हूँ * । पुष्य प्राप्त करने की धन्य क्रिया 
नहीं है । 
स्वामी कात्तिकेय लिखते हैँ : ''झमा, मार्दव भादि दस प्रकार के घ॒र्म पापकर्म 
का नाश करनेवाले ध्नौर पुष्य कर्म को उत्पन्न करनेवाले कहे गये हैं परन्तु पुण्य के 
प्रयोजन-इच्छा से इन्हें नहीं करना चाहिए । जो पुण्य को भी चाहता है वह पुरुष संसार 
हो को चाहता है क्‍योंकि पुष्य सुगति के बंध का कारण है भ्ौर मोक्ष पुष्य के भी क्षय 
से होता है। जो कषाय सहित होता हुग्ला विषय सुख की तृष्णा से पुण्य की भ्रमिलाषा 
करता है उसके विज्वुद्धता दूर है। पुण्य विशुद्धिमूलक हैं--विजशृद्धि से हो उत्पन्न होते 
हैं। क्‍योंकि पुण्य की वांछा से तो पुष्य बंध होता नहीं झोर वांखारहित पुरुष के पुष्य 
का बंध होता है ऐसा जानकर यतीश्वरो ! पुण्य में भ्रादर ( वांछा ) मत करो।” 
स्वामीजी के मन्तंव्य प्रौर स्वामी कातिकेय के मन्तव्य में केवल वस्तु-विषयक 
समानता ही नहीं दाब्दों की भी प्राइचर्यजनक समानता है । 
इलोक ४०८ का भावार्थ देते हुए पं० महेन्द्रकुमारजी ज॑न लिखते हैं : 
“सातावेदनीय, शुभप्रायु, शुभनाम, शुभगोत्र तो पुष्यकर्म कहे गये हैं। चार घातिया 
कम, झसाता वेदनीय, भ्रशम नाम, भ्रशुभ प्रायु झौर प्रशुभ गोत्र ये पापकर्म कहे गये 
हैं। दस लक्षण धर्म (क्षमा, मार्दव धादि) को प्राप का नाश करनेबाला झौर पुष्य को 
उल्न्‍न्‍न करनेवाला कहा है सो केवल पुण्मोपार्जन का प्रमिप्राय रख कर । इनका सेवन 
उचित नहीं क्योंकि पुष्य भी बंध ही है। ये धर्म तो पाप जो घातिया कर्म हैं उनका 
एवं वृहप्पयारा, पावकम्मस्स णासिया अधणिया। 
पुणणस्स य सजंयणा, पर पुरणत्यं॑ ण कायव्या ॥ 
पुराण॑ पि जो समच्छदि, संसारों तेण ईहिंदों होदि। 
पुएणं॑ सग्गइ हेउं, पुणणस्वेणेव णिव्याणं ॥ 
जो अहिलसेदि पुयर्ण, सकसाओ विसयशतोबखतगहाएं | 
दूर तल्स विसोही, विसोहिसमूछाणि पुयणाणि ॥ 
पृएणासए ण पुणणं, जदो णिरीहस्स पुरणसंपत्ती । 
इय जाणिउण, जह्णों, पुएणवि मे आवपर॑ कुणह ॥ 
६--पावु-5ि० ६ का प्रथम श्छोक 


पुण्य पदार्थ (ढाल ; १) : टिप्पणी १५ (जा 


नाश करनेवाले हैं भौर प्रधातियों में प्रशम प्रकृतियों का नाश करते है। पृष्यकर्म संसार 
के प्रम्युदय को देते हैं इसलिए इनसे ( दस घर्म से ) पुष्य का भी व्यवहार भ्रपेज्ञा बंध 
होता है सो त्ववमेव होता ही है, उतकी वांछा करना तो संसार की वांछा करना 
है भ्ौर ऐसा करना तो निदान हुमा, मोक्षार्धी के यह होता तहीं है। जसे किसान खेती 
प्रनाज के लिए करता है उसके घास स्वयमेव होती है उसकी वांछा क्‍यों करे ? वंसे हो 
मोक्षार्थी को पुष्य बंध की बांदा करना योग्य तहीं' १” 

यह स्वामीजी के उद्गारों पर सहज सुल्वर टीका है । 

मन, वचन, काया की निष्याप-प्रश्कत्ति को दाम योग या निरवय योग कहते है। 

प्रात्मा की एक प्रकार की बृत्ति विशेष को लेक्या कहते हैं। लेदयाएं छः हैं--कृष्ण, 
नील, कापोत, तेजो, पद्म झौर शक्ल । प्रथम तीन लेहयाएँ प्रधर्म लेश्याएं कहलाती हैं 
और भ्रन्तिम तीन धर्म लेदयाएँ। प्रथर्म लेक्ष्याएं दुगंति की कारण हैँ झौर धर्म लेश्याएँ 
पुगति की । 

साश्रव, भगत, प्रविरत, तीव्र ब्रारम्भ में परिणत श्रादि योगों से समायुक्त मनृष्य 
कृष्ण लेक्या के परिणामवाला ; ईर्ष्याल, विषयी, रसलोलप, प्रमत, प्रारम्भी श्रादि 
योगों ते समायुक्त मनुष्य नील लेश्या के परिणामवाला ; भर यक्र, कपटी, मिथ्यादृष्टि, 
भादि योगों से समायुक्त मनुष्य कापोत लेक्या के परिणामवाला होता है। 

नम्न, प्रवपल, दान्त, प्रियषर्मी, दृढघर्मी, पापभीरू, भ्ात्महितंषी श्रादि योगों से 
समापुक्त पुरुष तेजों ; प्रशांतचित्त, दान्तात्मा, जितेन्द्रिय श्रादि योगों से समायक्त पुरुष 
पवृम ; भौर भ्रार्त्त तषा रौद्गष्यान को त्याग धर्म भरौर वाकृष्यान को घ्यानेबाला श्रादि 
योगों से समायृक्त व्यक्ति पाक लेक्या में परिणमन करनेवाला होता है । 

परिणाम दो तरह के होते हैं--शभ प्रथवा प्रशम। परिणाम प्र्थात्‌ प्रात्मा के 
प्रष्यववसाय । 

स्वामीजी कहते हैं निरवद्य योग, धर्म लेइया घौर शुभ परिणामों से कर्मो' की 
निर्जरा होती है, संचित पाप-कर्म भात्म प्रदेशों से दूर होते हैं। ऐसे समय पुष्य स्वयमेव 
शात्म-प्रदेशों में समन करते हैं। पुष्य कर्मों के लिए स्वतन्त्र क्रिया की प्रावक्यकता 
नहीं होती। शुभ भोग से जब निर्जरा होती है तो भात्मप्रदेशों के कम्पन से प्रानुर्षगिक 
रुप से पुण्य कर्मों का बंध होता है । 


१--हवाइशानुप्रेक्षा ३९ २८३-४ 


१७६ नथ पवार्थ 


पुष्य की कामना का धर्थ है--कामभोगों की कामना। कामभोगों की कामना 
करना--ध्वविरति है, भप्रात्तष्यान है, प्रनुपक्ञांतता भाव है, प्रात्ममाव को छोड़ परभाव 
में रमण है । वहू न निरवद्य योग है, न शुभ लेदया है भौर न शुभ परिणाम। किन्तु 
सावथ योग, भ्रशुभ लेदया झोर भ्रशभ परिणाम है । इससे पुण्य नहीं होता, पाप का बंध 
होता है | 
१६--वुण्य कास्य क्‍यों नहीं ( गा० ०७-५८ ) : 
इन गाथाप्रों में स्वामीजी ने दो बातें कहीं हैं : 
(१) पुष्प चतुर्स्पशी कर्म है। उसकी वाञऊ्छा करनेवाला कर्म प्रोर धर्म का प्रत्तर 
नहीं जानता । 
(२) पुष्ण प्राप्त करने की कामना से जो निर्जरा की क्रिया करता है वह करनी को 
खोता है भौर इस मनृष्य भव को हारता है। 
जो प्लात्मा को कर्मों से रिक्त करे वह धर्म है' | संयम श्रौर तप धर्म के ये दो 
भेद हैं? । संयम ले नये कर्मों का प्राल़्व रुकता है, तप से संचित कर्मों का परिशाटन 
होकर श्रात्मा परिशुद्ध होती है? । धामिक पुरुष संयम श्रौर तप के द्वारा कर्मक्षय में 
प्रयक्षक्षीत होता है* । जो पुष्य की कामता करता है वह उल्टा कर्मार्थी है। क्योंकि 
पुष्य झौर छुछ नहीं चतु:स्पर्षी कर्म हैं" । जो पुण्य की कामना करता है वह संसार की 
१--छठच्च० १८. ऐेओ : 
एयं सयरित्तकरं, चारित्त होह आहिय॑ ॥ 
२--उत्त> १६. ७७ : 
एवं धम्म॑ चरिस्सामि, लंजमेण तवेण य ॥ 
३--उश्२ २१६ प्र ० ३६-१७ 
संजमपुण भंते ! जीवे कि जणयहू ? संजमएण अणगहयर्स जणयह्‌ । 
तबेण भंते! जीवे कि जणजयह ? तथेणं वोदार्ण जणयह ॥ 
४--उत्त> २३. रे : 
तम्हा एएसि कम्माणं, अणुभागा वियाणिया। 
एएसि संबरे चंव, खबण य जए बुदहो॥ 
४५--पुएय किस तरह पुद्ग की पर्याय है यह पहले (टिप्पणी २ घू० १५४) बताया 
जा चुका है। कर्कश, स्थु, गुरु, लघु, शीत, उच्ण, स्ति्थ और रूझ ये जाट 
स्व हैं। ये णादों स्पर्श पुद्गाक में एक स्लाथ नहीं रहते | करंश यदु में से कोई 
पूछ, गुढ कु : में से कोई एक, शीत उष्ण में ले कोई एक, स्निरघ रूक्ष में से कोई 
एक, इस तरह चार स्पर्श उत्कृष्ट में एक साथ रह सकते हैं । परमाणु में स्निग्ध, 
रुक्ष, शीत, उच्ण हन चार ह्पशों में ले कोई दो अविरोधी स्पर्श होते हैं। 
कर्म-स्कंध में चार अविस्द्ध ल्पशश होते हैं 


पुण्य पदा्थ (ढाल : १): टिप्पणी १७ | 


ही कामना करता है क्योंकि संवार-अ्रमण केवल पाप से ही नहीं होता पुष्य से भी होता 
है तथा मोक्ष भी पुष्य प्लौर पाप दोनों के क्षय ते प्राप्त होता है* । 

इस तरह स्पष्ट है कि पुण्यार्थी घर्म भयौर कर्म के मर्म को नहीं जानता । जो रहस्य- 
भेदी प्रात्मार्थी है वह धर्म की कामना करेगा, कर्म की नहीं । 

“जो पौद्ूगलिक कामभोगों की वांछ्ा करता है वह मनुष्य-मव को हारता है”--- 
स्वामीजी के इस कथन के पीछे उत्तराष्ययत के समूचे सातवें प्रध्यवन की भावना है। 
वहाँ कहा गया है : “जिस प्रकार खिला-पिला कर पुष्ट किया गया चर्बीपुक्त, बढ़े 
पेट भ्ौर स्थल देहवाला एलक पाहुन के लिए निश्चित होता है उसी प्रकार श्रधमिष्ट 
निद्यित रूप से नरक के लिए होता है। जिस प्रकार कोई मनृष्य एक काकिणी के लिए 
हजार मुद्राएं खो देता है, भौर कोई राजा भ्रपष्य भ्राम खाकर राज्य को खो देता है 
उसी प्रकार देवों के कामभोगों से मनुष्यों के कामभोग तुच्छ हैं ; देवों के काममोग भौर 
श्रायु मनुष्यों से हजारों गुण भ्रधिक हैं। प्रज्ञावान की देवगति में भनेक नयुत वर्ष की 
स्थिति होती है, उस स्थिति को दुर्बृद्धि मनृष्य सौ वर्ष की छोटी भ्रायु में हार जाता है। 
जिम्त प्रकार तीन व्यापारी मूल पूंजी लेकर गये । उतमें एक ने लाभ प्राप्त किया। 
दूसरा मूल पूंजी लेकर वाएस भागा । तीसरा मूलधत खोकर लौटा। मनुष्य-मव मूल 
पूंजी के समान है, देवगति लाभ के समान है। नरक प्रोर तियंज्ञ गति मूल पूंजी को खोने 
के सप्रान है। विषय-सुखों का लोलुपी मूर्ख जीव देवत्व भ्ौर मनुष्यत्व को हार जाता 
है.। वह द्वारा हुप्ला जीव सदा नरक भौर तियश्व गति में बहुत लम्बे काल तक दुःख 
पाता है जहाँ से निकलना दुलम होता है? ।” 
१७-त्याग से तिजेरा-भोग से कमे-बन्ध ( गा० ५६ ) 

स्थानाजु में कहा है : “शब्द, रूप, रस, गंघ भौर स्पर्श ये पांच कामगुण हैं। जीव 
इन पाँच स्थानों में भासक्त होते है, रक्त होते हैं, मूच्छित होते हैं, गढ़ होते हें, लीन होते 
है भ्ौर नाश को प्राप्त करते हैं । ः 





९--उत्त० २१.२४ 
बुषिहं खवेऊमण प॑ पुश्यपावं, निरंगण सव्यओ विप्पमुक्के | 
तरित्ता सम्ुईं व म्रहाभवोधं, लमुहपाके अपुभागमं॑ गए ॥ 
३--उत्त० ७. ९,४,११०१६ 
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९७८ नव पदार्थ 


“पतन पाँच को भ्रच्छी तरह न जाता हो, उनका त्याग ने किया हो तो वे जीव के 
लिए प्रहित के कर्ता, प्रशुम के कर्शा, भ्सामर्थ्य को उत्पन करने वाले, भ्रनि:श्रेयस के 
करने वाले भ्रौर संसार को करवे वाले होते हें। इन पाँच को भ्रच्छी तरह जाना हो, 
उनका त्याग किया हो तो वे जीव के लिए हित के कर्त्ता, वाम के कर्ता, सामर्ष्य को 
उत्पल करने वाले, निःश्यत्र को करने वाले भ्ौर सिद्धि को देने वाले होते हूं । 

“इस पाँचों का त्याग करने से जीव सुगति में जाता है. श्लौर त्याग न करने से 
दुर्गति में जाता है" | 

स्वामीजी का कथन इस प्रागम-वाक्‍य से पूर्णतः: समधित है । 

पुष्य से नाना प्रकार के ऐदवर्य और सुख की वस्तुएं श्रौर प्रसाधन मिलते हैँ । जो 
इनका त्याग करता है उसके कर्मो' का क्षय होता है, भ्ौर साथ ही सहज भाव से पुण्य 
का बंधन होता है पर जो प्राप्त मागों भ्रौर सुखों का ग्द्धि भाव से सेवन करता है 
उसके स्निर्ष कर्मों का बंधन होता है जिन्हें दूर करना महा कठित कार्य होता है । 

उत्तराष्ययन सूत्र में कहा है : “जो मोगासक्त होता है वह कर्म से लिप्त होता है। 
झभोगी लिप्त नहीं होता । भोगी संसार में भ्रमण करता है, भ्रभोगी--- त्यागी जन्म-मरण से 
मुक्त हो जाता है।” “गीले भ्रौर सूखे मिट्टी के दो गोले फेंके जाँय तो गीला दीवार से 
चिपक जाता है, सुखा नहीं चिपकता । बसे ही कामलालसा में मूच्छित दुर्वृद्धि के कर्म 

चिपक जाते हैं। जो कामभोगों से विरक्त होते हैं उसके कर्म नहीं चिपकते? |! 


१७०-०टॉोणांग : ४.१.२६० : पंच कासगुणा षं० तं०--स्रह्ा रूवा गंधा रसा फासा २, 
पंचहि ठाजेहि जीवा सज्जंति तं० सहदद्दि जाव फालेदि ४, पुथ॑ शज्जंति ५ मुच्छ॑ति 
६ गिज्क॑ति ७ अज्मोववज्जंति ८, पर्चाह ठार्णाह जीवा विणिघायमावज्जंति, 
तं२--पद्देद्दि जाव फासेहि £ पंच टाणा अपरिणणाता जीवाणं अहिलाते अतठभाते 
अलखमाते अणिस्सेताते अणाणुगामित्तात भवंति, तं०--सहा जाव फासा १०, पंच 
ठाणा छुपरिन्नाता जीयाणं हिताते छभाते जाव धभाणुगामियताए मधंति तहं०-- 
सद्दा जाव फासा १६, पंच ढठाणा अपरियणाता जीवाणं दुग्गतिगस्णाए्‌ भवति 
तं०--सह्ा जाव फासा १२, पंथ ठाणा परिणणाया प्रीवार्ण छग्गतिगमणाएं भ्रवंति 
तं०--सद्दा जाव फासा (३ 
६---उत्त० २४, ४६-४३ ४ 
डवलेवों हो॥ भोगेछ अमोगी नोवकिप्पई । 
भोदग्री समर संसारे अभोगी विप्पसुर्णा ॥ 
उहो छक्खो प दो छृढा गोछया सिहियामया | 
दो वि आवधिया कुडरे जो उल्लो सोज्त्य रूमर्गा ॥ 
एवं कृशन्ति दुम्मेहा जे भरा कासछारसा। 
विरत्ता उ न छागान्ति जहा से उकखगोरूप ॥ 
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इसी सूत्र में भ्रन्यत्र कहा है : “शब्दादि विषयों से निवृत्त नहीं होनेवाले का 
पात्म-प्रयोजन नष्ट हो जाता है । कामभोगों से निषृत्त होनेवाले का प्रात्मार्थ नष्ट नहीं 
होता? ।” 

पन्यत्र कहा है : “घर, मणि, कुण्डलादि ध्ाभूषण, गाय, घोड़ादि पक्ष भ्रौर दास- 
दासी इन सबका त्याग करनेवाला कामरूपी देव होता है ।”' 

दिगम्बराचार्य भी ऐसा ही मानते हूँ । इस विषय में प्रावार्य कुल्दकुन्द के कथन 
का सार इस प्रकार है : 

"'निएच्रय ही विविध पृष्य शुम्॒ परिणाम से उत्पन्न होते हैँ। थे देवों तक सर्ब 
संसारी जीवों के विषयतृष्णा उत्पन्न करते हैं। पुनः उदीर्णतृष्ण, तृष्णा से दु:खिंल श्रोर 
दुःखर्संतप्त वे विषय सौख्यों की श्रामरण इच्छा करते हैँ प्रोर उनको भोगते हैं। सुरों 
के मी स्वभावसिद्ध सौख्य नहीं है । वे भी देह की वेदना से भ्रार्त हुए रम्य विषयों में 
रमण-- क्रीड़ा करते हैँ । सुखों में प्रभिरत वज्ञायुधघारी इन्द्र तथा चक्रवर्ती शुभ उप- 
योगात्मक भोगों से देहादि की वृद्धि करते हैं3 |” 

पाप से प्रत्यक्ष दु ख होता है भ्रौर पुण्य से प्राप्त भोगों में भ्रासक्ति से दुःख होता है। 
एसी स्थिति में “जो “पुण्य प्लौर पाप इनमें विशेषता नहीं", इस प्रकार नहीं मानता वह 
मोहसंछनन घोर, प्रथार संसार में श्रमण करता है। जो विदितार् पुरुष द्वत्यों में राग 
ग्रथदा दष को नहीं प्राप्त होता वह देहोदभव दुःख को नष्ट करता है? ।” 


६--उच्च७ ७. ३४-२६ : 
हद कामाणियद्ृस्स अक्तदं अवरज्मई | 
सोचा “नेयाउयं सर्गं जं भुजझो परिभमस्सई ॥ 
हृंह काम्ाणियट्रस्स असटे. नावरज्भड । 
पृहदेहनिरोदेणं भते देवि सि में छथं॥ 
२०-उत्त० ६.४५ 
गवासं॑ सणिकुंडल॑ पसवी बासपोसुस । 
सत्यमेय॑ ऋट्साणं कामर्यी  अविघ्सलसि ॥ 
२३--अवचनसार १. ७४, ७५, ७१, ७३, 
३--बही १. ७७-७८ 


पुन पदारथ (ढाल: २ ) 


दुह्ा 
१--नव प्रकरे पुन नीपजे, ते करणी निरवद जांण। 


बयांलीस प्रकारे भोगवे, तिणरी बुधवंत करजो पिछांण ॥ 


२--पुन नीपजे तिण करणी मझ्के, तिहां निरजरा निश्चे जांण। 
तिण करणी री छ जिण आगना, तिण मांहे संक मे आंण॥ 


३--केई साधू बाजे जैन रा, त्यां दीघी जिण मारण नें पूठ । 
पुन कहे कुपातर नें दीयां, त्यांरी गई अभितर फूट ॥ 


४--काचो पाणी अणगल पावे तेहनें, कहै छे पुन नें धर्म। 
ते जिण मारग सूं वेगला, भूला अग्यांनी अर्म॥ 


५--साध बिना अनेरा सर्व नें, सचित अचित दीयां कहे पुन। 
बले नांव लेबे ठाणा अंग रो, ते तो पाठ विना छी अर्थ सुन॥ 


६--किणही एक ठांणा अंग पक्के, घाल्यों छे अर्थ विपरीत। 
ते पिण सगला ठाणा अंग में नहीं, जोब करो तहतीक ॥ 


७--पुन नीपजे छो किण विधे, जोबों सूतर मांव। 
श्री वीर जिणेतर भाषीयों, ते सुणजों चित्त ल्याय॥ 


पुण्य पदार्थ ( ढाल : २ ) 


दोहा 


१... पुणय नौ प्रकार से उत्पन्न होता है। जिस करनी से पुग॒य 
होता है उसे निरव्ध जानो । पुण्य ४२ घकार से भोग में 
आता है। बुद्धिमान इसकी पहचान करे | 

२---जिस कश्नी से पुणशय होता है उसमें निजरा भी निश्चय 
ही जानो। निजरा की करनी में जिन-आज्ञा है दूसमें जरा 
भी गंका अत करो? । 


३ई--कई जन साधु कहछाने पर भी जिन-सार्ग को पीठ दिस्वाकर 
कुपात्र को दान देने में पुगय बतलात है। उनकी आश्यंतरिक 
आँखें फूट चुकी हैं । 

४--जो बिना छाना हुआ कच्चा पानी पिलाने में पुणय और धर्म 


घतलाते है वे जिन-मार्ग से दूर है। वे अज्ञानवश अम में 
मूके हुए हैं। 


४--साधु के अतिरिक्त अन्य सबको भी सचितस्त-अखित्त देने में 
थे पुणय कहते हैं और (अपने कथन की पुष्टि में) स्थानाजः 
सूत्र का नाम लेते हैं; परन्तु मूल में ऐसा पाठ न होने से 
यह श्र्थ शुन्यवत्‌ है । 

ह--ऐसा विपरीत अर्थ भी स्थानांग की किसी एक प्रति में 
घुसा दिया गया है परन्तु सब प्रतियों में नहीं है । देख कर 
जांच करो? । 

४--पुयथ उपाजंन किस प्रकार होता हैं हसके लिए सूत्र 
देखो। सुत्रों में इस सम्बन्ध में वीर जिनेश्वर ने जो 
कहा है उसे चित्त छा कर उनो | 


पुष्य के नवों हेतु 
निरवद्य हैं 


पुण्य की वारनी में 
निर्जरा की नियमा 


कुपात्र भर सचित्त 
दान में पुण्य नहीं 
( दो० ३-६ ) 


ढाल : २ 
[ राजा रामजी हो रेण छ मासी --ए देशी ] 


१--पुन नीपजे सुभ जोग सूं रे छाल, सुभ जोग जिण आगना मांय हो । भविक जण । 
ते करणी छे निरजरा तणी रे लाल, पुन सहिजां लागेछ आय हो ॥ मविक जण॥ 
पुन नीपजे सुभ जोग सूं रे लाल॥ 


२--जे करणी करे निरजरा तणी रे लाल, तिणरी आगना देबे जगनाथ हो । म०*। 
तिण करणी करतां पुन नीपजे रे लाल, ज्यं खा्वलो गोहां रे हुवे साथ हो ॥ म० *पु० *॥ 


३-पुन नीपजे तिहां निरजरा हुवे रे छाल, ते करणी निरवद जांण हो । 
सावद्य करणी में पुन नहीं नीपजे रे छाल, ते सुणज्यो चुतर सुजांण हो ॥ 


४-- हिसा कीयां भूठ बोलीयां रे लाल, साधु नें देवे असुध अहार हो । 
तिण सूं अल्प आउखो बंधे तेहनें रे लाल, ते आउमल्लो पाप ममार हो ॥ 


५--छांबो आउपो बंधे तीन बोल सूं रे छाल, लांबो आउपो छे पुन मांव हो । 
ते हिंसा न करे प्राणी जीव रीरे लाल, वले बोले नहीं मूसावाव हो ॥ 


६-- तथारूप श्रमण निग्नंथ ने रे लाल, देवे फासू निरदोष ज्याहं आहार हो | 
यां तीनां बोलां पुन नीपजे रे लाल, ठाणा अंग तीजा ठाणा ममार हो ॥ 


+बाद की प्रत्येक गाथा के अन्त में इसी तरह 'मबिक जण” और 'पुन नौपजे मुम 
जोग सं रे लाल' की पुनरावत्ति है। 


ढाल : २ 


९--पुण्य शुभ योग से उत्पन्न होता है। शुभ योग जिन आज्ञा 
में है। शुभ योग निर्जरा की करनी है; उससे पुणय सहज 
ही आकर लगते हैं । 


२--जिप्त करनी से निर्जरा होती है, उसकी आशा स्वयं जिन 
भगवान देते हैं । निर्जया की करनी करते समय पुण्य अपने 
दी आप उत्पन्न (संचय) होता हैं जिस तरह गेहूँ के साथ 
तुष । 

३--जहा पुएयोपार्जन होगा वहां निजरा निश्चय ही होगी; जिस 
करनी से प्राय की उत्पत्ति होगी वह निःच्रय ही निरवद्य 
होगी । खावद् करनी ले पुगय नहीं होता ; ( इसका 
खुलासा करता हूँ ) चतुर और विज्ञ जन झनें” 

४--्थानाजुः सूत्र के तृतीय स्थानक में कहा है कि हिसा 
करने से, झूठ बोलने से तथा साधु को अशुद्ध आहार 
देने से--इन तीन बातों से जीव के अल्प आयुष्य का बंध 
होता हैं । यह अल्प आयुष्य पाप कर्म की प्रकृति है | 

५--वहीं कहा है कि जीवों की ह्िसा न करने से, मूठ नहीं 
बोलने से और तथारूप क्षमण निग्नन्थ को चारों प्रकार 
के प्राएक निर्दोष आद्ार देने से--ट्न तीन बातों से दीर्घ 
आयुष्य का बंध होता है। यह दीर्घ आयुष्य पुण्य में है" । 


शुभ योग निजंरा 


के हेतु हैं, पुष्य 


बंध सहज फल है 


निर्जा के हेतु 
जिन-प्राज्ञा में हैं 


जहाँ पुष्य होता है 
वहाँ निजंरा श्रौर 
शुभ योग की 
नियमा है 
प्रशुभ॒प्रल्पायष्य 
के हेतु सावधद्य हैं 


शुभ दीर्घायु के हेतु 
निरवद हे 


१८४ नव पदार्थ 


७-हिंता कीयां मूठ बोलीयां रे लाल, साघू नें हेले निदे ताय हो। 
आहार अमनोगम अपीयकारी दीये रे लाल, तो असुम लांबो आउपषो बंधाय हो ॥ 


घ--सुभ लांबों आउषो बंधे इण विघे रे लाल, ते पिण आउषों पुन मांव हो । 
ते हिंसा न करे प्राणी जीव री रे लाल, बले बोले नहीं मूसावाय हो ॥ 


६---तथाहप समण निग्नंथ नेंरे लाल, करे बंदणा ने नम्तसकार हों। 
पीतका री वेहरावें व्यारं आहार नें रे लाल, ठाणा अंग तीजा ठांणा पक्कार हो॥ 


१०--एहीज पाठ भगोती सूतर मर्के रे छाल, पांचमें सतक पष्ठम उदेश हो। 
संक्रा हुवे तो निरणों करो रे लाल, तिणमें कूड़ नहीं छवलेस हो॥ 


११-वंदणा करतां खपावे नीच गोत नें रे लाल, उंच गोत बंधे वले ताय हो । 
ते बंदणा करण री जिण आगना रे छाल, उतराधेन गुणतीसमां मांय हो ॥ 


१२-धर्मंकथा कहै तेहनें रे लाल, बंधे किल्याणकारी कर्म हो। 
उत्तराधेन गुणतीसमां अधेन में रे लाल, तिहां पिण. निरजरा षर्म हो ॥ 


१३--करे वोयावच तेहनें रे लाल, बंधे तीथंकर नाम कर्ण हो। 
उत्तराधेन गृणतीसप्रां अधेन में रे छाल, तिहां पिण निरजरा ध् हो ॥ 


१४--नीसां बोलां करेनें जोवड़ो रे छाल, करमां री कोड खपाय हो। 
जव बांधे तीर्थंकर नाम कर्म ने रे लाल, गिनाता आठमा अधेन मांय हो ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल : २) 


७--हसी तरह स्थानाज़ सूत्र के तृतीय स्थानक में कहा है कि 
हिसा करने से, कूठ बोलने ले, साधनों की जवद्देलना और 
निन्‍दा कर उनको अप्रिय, अमनोश ( अरुचिकर ) जाहार 
देने से--हन तीन बातों से अशुभ दीर्घ आयुप्य का बंध 
होता है | 
८-६--वहीं कहा हैं कि हिसा न करने से, मिथ्या न बोलने से 
और तथारूप श्रमण निग्रंथ को वन्दन-नमस्कार कर 
उसको चारों प्रकार के प्रीतिकारी आहार वान देने से शुभ 
दीर्घ आयुध्य कम का बंध होता है' | यह पुण्य है। 


१०--ऐसा ही पाठ भगवती सूत्र के पंचम शतक के षप्ठ उदहेशक 
में है। किसी को शंका हो तो देख कर निर्णय कर ले। 
इसमें जरा भी झूठ नहीं है * । 


१६--बंदना करता हुआ जीव नीच गोत्र का क्षय करता है और 
उसके उद्य गोप्न कर्म का बंध होता हैं। घंदना करने की 
जिन आज्ञा है। उत्तराध्ययन सूत्र का २६ वाँ अध्ययन 
इसका साक्षी है: । 

९२--5त्तराष्ययन सृत्र के २६ थे अध्ययन में कहा है कि धर्म- 
कथा करते हुए जीव शुभ कर्म का बंध करता हे | साथ ही 
वहाँ धर्म-कथा से निज़रा होने का भी उल्लेख है ' । 

१३--उस्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन में यह भी कहा है कि 
घेयादृत्य करने ते तीर्थक्र नामकर्म का बंध होता है। साथ 
ही धहां घेयावृत्य से निर्जरा होने का उल्लेख सी है । 

१४--ज्ञाता सूत्र के आठवें अध्ययन में यह बात कही गई है कि 
जीव २० बातों से कर्मो' की कोटि का क्षय करता है और 
उनसे उसके तीर्थक्लर वामकर्म का बंध होता द्वै' ” । 
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१८२ 


भ्रशुभ दीर्घायष्य 
के हंतु सावध् हैं 


शुम दीघयिष्य के 
हेतु निरवद् हैं 


मगवती में भी 
ऐसा ही पाठ 


वंदना से पुण्य भौर 
निर्जरा दोनों 


घ॒ं-कथा से पुण्य 
श्रौर निर्जरा दोनों 


वयाषत्य से पुष्य 
शोर निजंरा दोनों 


जिन बातों से कम - 

क्षय होता है उन्हीं 

से तीर्थंकर गोत्र 
का बंध 


१८६ नव पदार्थ 
१५--सुबाह कुमर आदि दस जणा रे लाल, त्यां साधां नें असणादिक वेहराव हो। 
त्यां बांध्यो आउषो मिनख रो रे लाल, कह्मो विपाक सुतर रे मांव हो ॥ 


१६--प्राण मृत जीव सत्व नें रे लाल, दुख न दे उपजाबे सोग नांय हो । 
अजुरणया नें अतिप्पणया रे लाल, अपिट्टणया परिताप नहीं दे ताय हो ॥ 


१७--ए छ प्रकारे बंधे साता वेदनी रे छाल, उलटा कीधां असाता थाय हो। 
भगोती सतपंघ सातमें रे लाल, छुटा उदेसा मांय हो ॥ 


१८-करकत्त वेदनी बंधे जोवरे रे छाल, अठारे पाप सेव्यां वंधाय हो । 
नहीं सेव्यां बंधे अकरकस बेदनी रे लाल, भगोती सातमां सतक छुठा मांय हो ॥ 


१६--कालोदाई पूछुषो भगवांन तें रे छाल, सुतर भगोती मांहि ए रेस हो । 
किल्यांणकारी कर्म किण विध बंधे रे लाल, सातमें सतक दसमें उदेस हो ॥ 


२०--अठारे पाप थानक नहीं मेवीयां रे लाल, किल्यांणकारी कर्म वंबाय हो । 
अठारे पाप धानक सेवे तेह सूं रे छाल, बंधे अकिल्यांणकारी कर्म आय हो ॥ 


२१-प्रांण भूत जीव सत्व ने रे छाल, बहु सबदे च्यांखइ मांहि हो । 
त्यांरी करें अणकम्पा दया आणतें रे छाल, दुःख सोग उपजावे नांहि हो ॥ 


२२--अजुरणया नें अतिष्पणया रे छाल, अपिटृणया नें अपरिताप हो 
यां चददे सं बंधे साता वेदनी रे वाल, यां उल्टा सं बंधे असाता पाप हो ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: २ ) 


१५--बिपाक सूत्र में उल्लेख है कि छवाहु कुमार आदि दस जनों 
ने साधुओं को अशनादि देकर मनुप्य-आयुष्य को बांघा" *। 


१६-१७-भगवती सूत्र के सातवें शतक के छठे उद्देशक में जिन 
भगवान ने ऐसा कहा है कि प्राणी, भूत, जीव और सर्त्य 
को दुःख नहीं देने से, शोक उत्पन्न नहीं करने से, न कूराने* 
से, बेदना न करने से, न पीदने से और प्रतापना न 
देने से इस तरह छः प्रकार से स्लाता बेदनीय कर्म का 
बंध होता ह. और इसके विपरीत आधचरण से असाता- 
बेदनीय कर्म का बंध होता है* १ । 

१८--भगवती सूत्र के सातवें शतक के छठे उद्शक में कहा ह कि 
अठारह पार्षों के संवन करने सर कर्कश वेदनीय कर्म का बंध 
होता है और इन पार्पों के संवन न करने से अकर्कश 
वेदनीय कर्म का बंध होता है? ' । 

१६-२०-भगवती सूत्र के साततें शतक के दसत्रें उदशक में कालोवाई 
ने भगवान से प्रग्ग किया कि कल्याणकारी कर्मों का बंध 
कंस होता है ? उत्तर में भगवान ने बतलाया कि अठारह 
पाप स्थानकों के संवन नहीं करने से कल्याणकारी कर्स 
का बंध होता है और इन्हीं अठारह पाप स्थानकों के 
संवन से अकल्याणकारी कर्म का बंध होता है" ५ । 

३१-२१ -बहु प्राणी, भूत, जीत्र और सत्त्व इनके प्रति वुया लाकर 
अनुकम्पा करने से, दुख उत्पन्न नहीं करने से, शोक 
उत्पन्न नहीं करने से, न भूराने से, न रुलाने से, न पीटने 

से और प्रतापना न देने से, हस प्रकार १४ बोलों से 

साता वेदनीय कर्म का बंध होता है" * । 


*दूसरों को दुःखी करना | 


१८७ 


निरवद्य सुपात्र दान 
का फल : मनुष्य- 
प्रायुष्य 


साता वेदनीय कर्म 
के छ: बंघ हेतु 
निरवद्य हैं 


कर्कश - प्रकर्कश 
बेदनीय कर्म के 
बंध हेतु क्रमशः 
सावद्य निरवद्य हैं 

पापों के न सेवन से 
कल्याणकारी कर्म 


सेवन से भ्रकल्याण - 
कारी कर्म 


सातावेदनोय कर्म 
के बध हुतुओं का 
पग्रन्य उल्लेख 


श्८८ नव पदार्थ 
२३-माहा आरंभी नें माहा परिग्रही रे लाल, करे पचिद्रि नी धात हो । 


मद पांस तणो भलण करे रे लाल, तिण पाप सं नरक में जात हो ॥ 


२४--माया कपट नें गृढ़ माया करे रे लाल, वले बोले मूसावाय हो । 
कूड़ा तोला नें कूडा मापा करे रे लाल, तिण पाप सूं तिरजंच थाय हो ॥ 


२५--प्रकत रो भद्रीक नें वनीत छे. रे लाल, दया नें अमछर भाव जांण हो । 
तिण सूं बंधे आउषों मिनख रो रे लाल, ते करणी निरबद पिछांण हो ॥ 


२६--पाले सरागपणे साधृषणों रे लाल, वले श्रात्रक रा वरत बार हो | 
बाल तपसा नें अकांम निरजरा रे लाल, यां सूं पामें सुर अवतार हो ॥ 


२७--काया सरल भाव सरल सूं रे छाल, वले भाषा सरल पिछांण हो । 
जेहवो करे तेहवो मुख सूं कहै रे लाल, यांस॑ बंधे सुभ नाम कर्म जांण हो ॥ 


२८- ए च्यारू बोल बांका वरतीयां रे लाल, बंधे असुभ नाम करम हो। 
ते सावद्य करणी छे पाप री रे लाल, तिणमें नहीं निरजरा धर्म हो ॥ 


२६--जात बुल बल रूप नो रे लाल, तप लाभ सुतर ठाकुराय हो । 
ए आठोई मद करे नहीं रे लाल, तिणसूं ऊंच गोत बधाय हो ॥ 


३०--ए आठोई मंद करे तेहनें रे छाल, बंधे नीच गोत कर्म हो। 
ते सावद्य करणी पाप री रे लाल, तिणमें नहीं पुन धर्म हो ॥ 


पुण्य पदाथ 


३३--महा आरम्भ, महा परियह, पंचेन्द्रिय जीव की घात तथा 
मद्यर्मास के भ्रक्षण से पाप-संचय कर जीव नरक में 
जाता है* * | 


३४--माथा--कपट स, गृढ़ माया से, कूठ बोलने से, कूठे तोल, भूठे 
माप से जीव तियंज्ञ (योनि में उत्पन्न) होता है' < । 


२४--प्रकृति के भद्र और विनयवान होने से, दया से और 
भमात्सर्य भाव से जीव मनुप्य आयु का बंध करता हैं। 
भद्धता, विनय, दया और अकपट भाव ये निरवथ 
कत्तव्य है * । 

२६--साथ के सराग चारित्र के पालन से, श्रावक के बारह वत 
रूप चारित्र के पालन से, बाल तपस्या और अकाम निर्जरा 
से छर अचतार--देव-भ्रव प्राप्त होता ह* * । 


२७-२३ ८-कायिक सरलता से, भावों की सरलता स, भाषा की सर- 
छता से तथा जैसी कथनी बसी करनी से जीष शुभ नामकर्म 
का बंध करता है। इन्हीं चार बातों की विपरीतता 
सर अशुभ नामकर्म का बंध होता है। कायिक कपटता 
जादि सावश् कार्य हैं । ये पाप के हेतु हैं। इनस निजरा 
नहीं होती * । 

१६€-३०-जाति, कुल, बल, रूप, तप, लाभ, सूत्र (की जानकारी) 
ओर ठकुराई इन आठों मर्दों ( अभिमसानों ) के न करने 
से जीव के उच्च गोत्र का बंध होता है और इन्हीं झाठों 
मर्दों के करने से नीच गोत्र का बंध होता है। मद करना 
साधध--पाप किया है | हसमें धर्म (निर्जरा) और पुण्य 
नहीं है* * । 


१८६ 


नरकायु्‌ के 
बंध हेतु 


तियंञ्चायु के 
बंध हेतु 


मनुष्यायुष्य के 
बंध हेतु 


देवायुष्य के 
बंध हेतु 


शुभ-धजम नाम- 
कम के बंध हेतु 


उच्च गोत्र और 
नीच गोत्र कर्म के 
बंध हेतु 


१६० नव पदार्थ 


किक 


३१--्यांनावर्णी नें दरसणावर्णी रे छाल, वले पोहणी नें अंतराय हो। 
ये च्यांख्इ एकंत पाप कम छे रे लाल, त्यांरी करणी नहीं आग्या मांय हो ॥ 


३२--वेदनी आउधो तांम गोत छे रे लाल, ए च्यांरई कर्म पुन पाप हो। 
तिणमें पुन री करणी निरवद कही रे लाल, तिणरी आग्या दे जिण आप हो ॥ 


३३--ए भगवती शतक आठ में रे लाल, नवमां उदेसा मांव हो। 
पुन पाप तणी करणी तणो रे छाछ, ते जाणे समदिष्टी न्याय हो ॥ 


३४---करणी करे नीहांणो नहीं करे रे छाल, चोखा परिणामां समकतवंत हो । 
पमाध जोग वरते तेहनों रे लाल, खिमा करी परीसह खमंत हो ॥ 


३५४--पांचूं इन्द्री नें वग कीयां रे छाल, वले माया कप रहीत हो । 
अपासत्थपणों ग्यांनादिक्त तणों रे छाल, समणपण छे सहीत हो ॥ 


३६--हितकारी प्रवचन आठां तणों रे लाल, धर्ंक्था कहैँ विसतार हों। 
यां दसां बोलां बंधे जोव रे रे छाठ, किल्याणवारी कर्म श्रीकार हो ॥ 


३७--ते किल्याणकारी कर्म पुन छे रे लाल, त्यांरी करणी पिण निरवद जांण हो। 
ते ठाणा अंग दसमें ठाणे कह्यो रे छाल, तिहां जोय करो पिछांण हो ॥ 


इ८--अन पुने पांण पुने कह्यो रे छाल, लेण सेण वस्त्र पुन जांण हो । 
मन पुने बचत काया पुने रे छाल, नमसकार पुने नवमों पिछांण हो ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: २) १६१ 


३१--ज्ञानावरणीय कर्म, दुर्शनावश्णीय कर्म, मोहनीय कर्म और  ज्ञाणावरणोय प्रादि 
अन्सराय कर्म थे चारों एकान्त पाप हैं। जिस करनी से इन चार पाप कर्म 
कर्मा का बंध होता है वह जिन-आज्ञा में नहीं है? ? । 


३२--बैदनीय, आयुप्य, नाम और गोत्र ये चारों कर्म पुणय और वेदतीय भ्रादि चार 
पाप दोनों रूप हैं। पुण्य रूप वेदनीय, आयुष्य, नाम और गे कर्मो' की 
गोत्र कर्म जिस करनी से होते हैं वह करनी निरव् करनी निरवय है 
है। इस करनी की आज्ञा भगवान देते हैं' ४ । 

३३--पुग्य पाप की करनी का अधिकार भगवती सूत्र के आठवें भगवती ८.६ का 
शतक के नवें उद्देशक में आया हैं। उसका न्याय सल्यक्‌ उल्लेख दृष्टव्य 
हृष्टि समभते हैं? ४ । 


३४-३७-करनी कर निदान--फल की हच्छा न करने से, शुभ कल्याणकारी कर्म 
परिणाम और सम्यकत्व से, समाधि योग में प्रबत्तन से, ते के दस बोल 
क्षमापूत्क परिषह्ठ सहन करने स, पांचों इन्द्रियों को घश निरवद्य हैं 
करने से, माया और कपट से रहित होने से, ज्ञानादि की 
उपासना से, अ्रसणत्व से, शा प्रवचन माताओं मे संयुक्त 
होने से, धर्म-क्था कहने से.--दन दस बोलों स जीव के 
कल्याणकारी कर्मो का बंध होता है। ये कल्याणकारी 
कर्म पुण्य है और इनको प्राप्त करने की करनी भी ह्पष्टतः 
निरवय है । ये दस बोल स्थानाड सत्र के दसवें सथानक 
में कहे हैं । देख कर पुगयन्करनी की पहिचान करो ६ । 


र८--अन्न पुगय, पान पुगय, स्थान पुग़य, शय्या पुगय, नौ पुष्य 
धस्त पुगय, मन पुण्य, वचन पुराय, काया पुण्य और 


नमस्कार पुण्य--हल तरह नो पुरुय (भगवान ने ) 
बट्दे हैं । 


श्हर नज पदार्थ 
३६--पुत्य बंधे नव प्रकार सूं रे लाल, ते नवोई निरवद जांण हो। 
ते नवोई बोलां में जिण आगना रे लाल, तिणरी करज्यो पिछाण हो ॥ 


४०--कोई कहै नवोई बोल समचे कह्या रे लाल, सावद्य निरवद न क्या तांम हो। 
सचित अचित पिण नहीं कह्या रे लाल, पातर कुपातर रो पिण नहीं तांम हो ॥ 


४१--तिणसूं सचित्त अचित्त दोनूंकह्मा रे लाल, पातर कुपातर नें दीयां तांम हो। 
पुन नीपजे दीधां सकल नें रे लाल, ते मठ बोले सुतर रो ले ले नांम हो ॥ 


४२--साध श्रावक पातर नें दीयां रे लाल, तीथंकर नामादिक पुन थाय हो। 
अनेरां ने दान दीधां थकां रे लाल, अतेरी पुन भ्रकत बंधाय हो ॥ 


४३-इम कहै नांम लेई ठाणा अंग नो रे छाल, नवमा ठाणा में अर्थ दिखाय हो । 
ते अर्थ अगहुंतों घालीयों रे लाल, ते भोरछां ने खबर न काय हो॥ 


४४--जो अनेरा नें दीयां पुन नीपजे रे छाछ, जब टलीयो नहीं जीव एक हो । 
कुपातर नें दीयां पुत किहां थकी रे लाल, समझो आंण वबेक हो ॥ 


४५--पुन रा नव बोल तो समचे कह्या रे छाल, उण ठामें तो नहीं छेनीकाल हो। 
ज्यूं वंदणा वीयावच पिण समचे कही रे लाल,ते गुणवंत सूं लेजो संभाल हो॥ 


४६--वंदणा कीयां खपावे नीच गोत नें रे लाल, उंच गोत कर्म बंबाव हो । 
तोथंकर गोत बंधे वीयावच कोयां रे लाल, ते पिण समचे कह्मा छे ताव हो॥ 


पुण्य पदाथ 


३६--पुतय बंध हन्हीं नौ प्रकार से होता है। ये सब बोछ 
निरवध हैं | हन सबमें जिन भगवान की आज्ञा है। घुद्धिमान 
इस बात की पहचान करें) ० । 

४०-४ १-कई कहते हैं कि भगवान ने नवोँ थोर समुख्य-- 
(बिना किसी अपेक्षा के) कह्टे हैं। सावध-निरवद्य, सचित्त- 
अचित्त, पात्र-अपातञ्न का भेद नहीं किया है। इसकछ्षिप 
सचित्त-अखित दोनों प्रकार के अन्न आदि देने का भगवान 
ने कहा है, तथा पात्र-कुपात्र दोनों को देने को कहा है 
सबको देने में पुण्य है। ऐसा कहने वाले सूत्रों का नाम 
लेकर भूठ बोलत हैं । 

४२--त्रे कट्ठत हैं कि साधु ध्रावक इन पात्रों को देने से तीर्थकर 
नामादि पुरय प्रकृतियों का बंध होता है तथा अन्य छोगों 
को दान देने से अन्य पुण्य प्रकृति का बंध होता है । 

४३- वे ह्थानाज़ सूत्र का नाम लेकर ऐसा कहते हैं और नवें 
स्थानक में अर्थ दिखलाने हैं। परन्तु न होता हुआ अर्प 
वहाँ घुसा दिया गया हे--भोले लोगों को इसकी खबर 
नहीं है । 

४४--- यदि 'अन्य को' देने स भी उुग्य होता है तब तो एक भी 
जीव बाकी नहीं रहता । परन्तु कुपात्र को देने से पुगय कंसे 
होगा ? यह विवेक पूवंक समभने की बात है? ८ । 

४४-- पुण्य के नौ बोल समुश्नय (बिना खुल्मशा ) कटे गये हैं ; 
स्थानाड़ सूत्र के € थे स्थानक में कोई निचोद नहीं है । 
इसी तरह वंदना और वेयादृत्य के वोल भी समुख्चय 
कटे हैं। गुणी हनका मर्म समक छें । 

४६-- बंदना करता हुआ जीव नीच गोत्र को खपाता है और उच्च 
गोत्र का बंध करता है तथा वेयावृत्य करने से तीथंकर 
गोत्र का बंध करता है। ये भी समुलषय बोल हे । 
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१६३ 


पृष्व के नवों धोल 
निरवध व जित- 
भाज्ञा में हैं 


नवों बोल क्या 
अपेक्षा रहित हैं 


(गा० ४०-४४] 


पमुज्यय बोल 
प्रपेक्षा रहित तहीं 
(गा० ४५-५४) 


१६४ नव पदार्थ 


४७---तीथंकर गोत बंध बीस बोल सं रे लाल, त्वांमें पिण समचे बोल अनेक हो। 
समचे बोल घणा छे सिधंत में रे छाल, त्यांमें कुण समके विगर ववेक हो॥ 


४८--जो अन पुने समचे दीधां सकल नें रे लाल, तो नवोई समचे जांण हो । 
हिंवे निरणों कहूं छूं नवां ही तणो रे लाल, ते सुणज्यों चतर सुजांण हो ॥ 


४९--अन सचित अचित दीधां सकल नें रे लाल, जो पुन नीपजे छ ताम हो । 
तो इमहीज पुन पांणी दीयां रे छाल, लेण तेण वसतर पुन आंम हो ॥ 


५०--इमहीज मन पुने समचे हुवे रे लाल, तो मन भृंडोइ वरत्यां पुन थाय हो । 
वले वचन पुणे पिण समचे हुवे रे लाल, भूंडो बोल्यांई पुन बंधाय हो ॥ 


५१--काय पुने पिण समचे हुवे रे लाल, तो काया सूं हिंसा कीयां पुन होय हो । 
नमसकार पुते पिण समचे हुवे रे लाल, तो सकल नें नम्यां पुन जोय हो ॥ 


५२-मन वचन काया माठा वरतीयां रे लाल, जो लागे छें एकंत पाप हो। 
तो नवोंई बोल इम जांगणजो रे लाल, उथप गई समचे री थाप हो ॥ 


५३-मन वचत काया सूं पुन नीपजे रे लाल, ते निरवद वरत्यां होंग हो। 
तो नवोई बोल इम जांणजो रे छाल, सावथ में पुन न कोय हो ॥ 


पुण्य पदार्थ 


४७--हूसी प्रकार २० बातों से तीर्थड्र गोत्र का बंध बतछाबा 


गया है। उनमें भी अनेक बोल समुच्चय हैं। हूस 
प्रकार सिद्धान्त में ( जन सूत्रों में ) समुध्यय बोल अनेक 
हैं। बिना वित्रेक उन्हें कौन समझ सकता है 


४८--यदि सभी को अन्न-दान देल से अन्न पुण्य होता हो तथ 
तो सभी बोलों के सम्बन्ध में यह बात सममो | अब में 
नवों ही बोलों का निर्णय करता हूँ । चतुर विज्ञ इसको छन॑। 


४६---यदि सचित्त-अचित्त सथ अन्न सब फो देने से पुणय होता है 
तब तो पानी, स्थान, शय्या, वक्ष आदि भी सचित्त भक्तित्त 
सब सबको देने से पुण्य होगा ! 


५०--इसी तरह यदि मन पुणय भी समुझ्यय हो तत्र तो मन को 
दुष्प्रवृत करने से भी पुएय होगा तथा वचन पुण्य भी 
समुच्य हो तो दुबंचन से भी पुण्य बंधना चाहिए । 

५१--यदि काया पुण्य भी समुच्चय हो तो काया से हिसा करने 
पर भी घुएय होना चाहिए । हसो तरह नमस्कार पुगय भी 
समुश्य हो तो सबको नमस्कार करने से पुगय होना 
पाहिए । 

४५२--अब यदि सन, वचन और काया की दुष्प्रवृत्ति से एकान्त-- 
केवल पाप ही लगता हो तब तो नवों ही बोलों क 
सबन्ध में यह बात जानो । इस प्रकार समुच्चय की बात 
उठ जाती है । 

४२--अब यवि यह मान्यता हो कि मन, वचन तथा काया की 
निरवद्य प्रवृत्ति से पुएय होता हैं तब नयों ही बोलों के 
सम्बन्ध में यह समको | सावद से कोई पुण्य नहीं होता । 


१६५ 


नौ बोलों की 
समझ 
(गा० ४८-५४) 


१६६ नव पदाथ 
ध्ष्ध--नमसकार अनेरा नें कीयां थकां रे लाल, जो लागे छी एकत पाप हो | 
तो अनादिक सचित दीयां थकां रे लाल, कुण करती पुन रो थाप हो ॥ 


५५--निरवद करणी में पुन नीपजे रे लाल, सावद्य करणी सूं लागे पाप हो। 
ते सावद्य निरवद किम जांणीये रे लाल, निरवद में आग्या दे जिण आप हो॥ 


५६--अन पांणी पांतर नें बेहरावीयां रे लाल, लेण सयण वस्त्र बेहराव हो | 
त्यांरी श्रीजिण देवे आगना रे लाल, तिण ठामें पुन बंधाय हो ॥ 


५७-अन पाणी अनेरा नें दीयां रे लाल, लेण सेण वसतर देवे ताय हो। 
त्यांरी देवे नहीं जिण आगन्या रे लाल, तिणरे पुन किहां थी बंधाय हो ॥ 


५८--सुपातर नें दीयां पुन नीपजे रे छाल, ते करणी जिण आयना मांय हो। 
जो झनेरा नें दोयांई पुन नीपजे रे लाल, तिणरी जिण आगना नहीं कांय हो॥ 


५६--ठाम ठाम सुतर में देखलो रे छाल, निरजरा नें पुन री करणी एक हो | 
पुन हुवे तिहां निरजरा रे लाल, तिहां जिन आगनां छे क्शेष हो ॥ 


६०--नव प्रकारे पुन नीपजे रे लाल, ते भोगवे बयांलीस प्रकार हो। 
ते पुन उदे हुवे जीवरे रे छाल, सुख साता पामें संसार हो॥ 


६१--ए पुन तगा सुल्ल कारिमा रे लाल, ते विगसंतां नहीं वार हो। 
तिणरी बंछा नहीं कीजीये रे लाल, ज्यं पार्मे भव पार हो ॥ 


पुण्य पदार्थ 


५४--यदि पाँच पदों को छोड़ कर अन्य को नमस्कार करने से 
एकान्त पाप छगता हो तब अन्नादि सच्ित देने में कौन 
घुण्य की ध्थापना करेगा** ? 


४४--पुण्य निरवेध करनी से होता है, सावथ करनी से पार्ष 
छगता है। सावचद्य निरवर्ध की पहचान यह हैं कि निरवध 
कार्या की खुद भगवान जाऊा देते हैं । 


४५६---पात्र को (निदोष ऐचणीय) अशन, पान आधि बहराने तथा 


स्थान, शस्या, वस्त्र आदि देने की जिन देव आज्ञा करते है । 


हनसे पुण्य का बंध होता है। 


५७--अन्न-पानी आदि तथा एथान, शरया, वस्त्र, पात्र अन्य को 
देने की जिन मूगवान आज्ञा नहीं देते। इसलिये ऐसे दान 
से ज़ीच के पुगय बंध कंसे हो सकता हैं १ 


५८--रुपात्र को देने से पुएय होता है। यह करनी जिन-आज्ञा 
सम्मत है; यदि अन्य किसी को देने से भी पुण्य होंता है 
तो उसके लिए जिन-भाज्ञा क्‍यों नहीं है?" 7 


५६--स्थान-स्थान पर सूय्रों में देख लो कि निर्जा और 
पुगाय ५ करनी एक है। जहां पुगय होता हे वहां निजरा 
भी होती है और जहाँ नि्जरा होती हैं वहां विशेष रूप से 
जिन-आज्ञा है । 

६०--पुण्य नौ प्रकार से उत्पन्न द्ोता है सथा वह ४२ प्रकार 
से भोग में आता है। जीव के पुण्य का उदय होने से 
वह संसार में छख पाता है । 


६ १--श्रुण्य-जात छस्त्र क्षणिक हैं। उनके विनाश होते देर 


नहीं लगती ; इन छखों की कभी वांछा नहीं करनी चाहिए 
जिससे कि संसार रूपी समुद्र के पार पहुँचा जा सके । 


रह 


सावद्य करनी से 

पाप का बंघ 
होता है 

(गा० १५-४८) 


पुण्य श्रौर निजरा 
की करनी एक है 


पुष्य की € प्रकार 
से उत्पत्ति ४र 
प्रकार से भोग 


पुण्य झ्वाउञ्छतीय 
मोक्ष वाज्छनीय 
(गा० ६१-६३) 


१६८ नव पदाय॑ 


६२--जिण पुन तणी वंछा करी रे लाल, तिण वंछीया काम नें भोग हो। 
संसार बधे काममोग सूं रे लाल, तिहां पामें जन्म मरण सोंग हो ॥ 


६३--बंछा कीजे एक मुगत री रे लाल, ओर वंछा नकीजे लिगार हो। 
जे पुन तणी वंछा करे रे छाल, ते गया जमारों हार हो ॥ 


६४--संवत अठारे तयांले समे रे लाल, काती सुद चोथ विसपतवार हो । 
पुन नीपजे ते ओलखाववा रे लाल, जोड़ कीघी कोठास्था मभार हो ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल: २ ) 


६२--जो पुणय की कामना करता है वह कामप्रोगों की ही 
कामना करता है। कामभोग से संसार की वृद्धि होती है 
तथा प्राणी अन्म्, झत्यु भौर घोक को प्राप्त करता है। 


है ३--कामना केवल पुक मुक्ति की करनी चाहिए । अन्य कासना 
किल्नित भी नहीं करनी लाहिए । जो पुरुष की वांछा करता 
है, वह मनुष्य-सव को हारता है?" । 


६४--पुण्य की उत्पत्ति कंसे होती है यह बताने के लिएप्‌ सं० 


१८४३ की कारसिक छदी ४ गुरुवार को यह जोड़ कोठारणा 
गांव में की है| 


९६६ 


रचना -काल 


पुण्य पदार्थ ( ढाल : २) 


टिप्पणियाँ 


१--पुण्य के हेतु और पुण्य का भोग ( दो? १) : | 
स्थानाज़ सूत्र में कहा है*--'पुण्य नौ प्रकार का है--भ्रन्न पुण्य, पान पुष्य, 
वस्त्र पुण्य, लयन* पुण्य, दायन पुण्य, मन पुण्य, वचन पुण्य, काय पुण्य, और नमस्कार 
पुष्य 7 
यहाँ पुण्य का प्र्थ है--पुण्य कर्म की उत्त्पत्ति के हँंतु कार्य । अन्त, पान, वस्त्र, 
स्थात, शपत के निरवदय दान से, सुप्रव्त मत, वचन, काया से तथा मुनि के नमस्कार 
से पुष्य प्रकृतियों का बंच होता है। श्रतः कार्य प्लौर कारण को एक मान पुण्य के कारणों 
को पुण्य की संज्ञा दी गयी है। 
स्थानाजू के टीकाकार श्री झ्भयदेव ने अ्रपनी टीका में नवविध पुण्य को बतलाने 
थाली निम्न गाया उद्धत की है : 
अन्न पान च वस्त्र च आलयः शयमासनम्‌ । 
शु्रूषा वंदनं तुष्टि: पुग्॒य॑ नवविध॑ स्मतम्‌ ॥ 
इस गाथा में बताये हुए पुण्यों में छः तो वे ही हैं जो मूच त्थानाडु में उल्लिखित 
हैं किन्तु मत, वचन झौर काय के स्थान में यहाँ श्रासन पुण्य, शूश्रुपा पुष्य और तुष्टि 
पुष्य हैं। नवविध पुण्य की यह परम्परा श्रवर्य ही श्रागमिक नहीं है । 


१--ठाणाड़ु €. ३. ६७६ : 
णवबविधे पुन्ने पं? तं॑० अन्नपुसने, पाणपुणण, वत्थपुन्ने, लेणपुणण, सथणपुन्ने, 
सणपुन्ने, वतिपुणणे, कायपुणण, नमोकारपुणण 

२--गृहद, स्थान 

३--शय्या-- संल्ता(क-बिह्ाने की वल्तु 


पुण्य पदार्थ ( ढाल: २) : टिप्पणी २ २०१ 


दिगम्वर ग्रन्थों में प्रतिबदण, उच्चस्थापन, पाद-प्रक्षालन, भचन, प्रणाम, मन:जुद्धि; 
वचन-बाद्धि, काय-घुद्धि श्ौर एचण (भोजन) शुद्धि इन नौ को नौ पुण्य कहा है' । इन नो 
पुण्यों में बहुमाल की उत विधियों का संकलन है जो दिगम्बर मत से एक दाता को दान 
देते समय मुतरि के प्रति सम्पत्त करनी चाहिए" | 

स्वामीजी नौ प्रकार के पुष्यों से उन्हीं पुण्यों की श्रोर संकेत करते हैं जिनका 
उल्लेख 'स्थानाज्' प्रागम में है 


स्वामीजी कहते हैं--''नव प्रकारे पुन नीपजे, ते करणी निरवद जाँण''--प्रन्त-दान 
ग्रादि पुष्य के कारण तभी होते हैं जब वे निरवद्य होते हैं। जब प्रन्न-दान झादि सावच 
होते हैं तब उनसे पुण्य का बंघ नहीं होता । 

यह पहले बताया जा चुका है कि कर्मो' के दो विभाग होते हैं-“-(१) प्रुण्य भौर 
(२) पाप | पुण्य का स्वभाव है सुखानुभूति उत्पन्न करना। पाप का स्वभाव है 
दुःखानभूति उत्पन्न करना । पुण्य और पाप दोनों ही के प्रतेक प्रन्तरभेद हैं। और 
प्रत्येक भेद की भ्रपनी -अपनी विशिष्ट प्रकृति श्रथवा स्वभाव है| पुण्य कर्म के ४३२ भेद 
पहले बताये जा चुक्रे हैं। प्रत्येक भेद अपने स्वभाव के प्रनुसार फल देता है। कर्मों 
का यह फल देना हो उतका भोग है। पुण्य कर्म श्पने ग्रन्तरभेदों की विवक्षा से ४२ 
प्रकार से उदय में प्रात है। दूसरे शब्दों में कहा जाता है--जीव पुण्य कर्म का फल 
भोग ४२ प्रकार से करता है । 
२--पुण्य की करनी में निजंरा और जिन-आज्ञा की नियमा ( दो २): 

स्वामीजी यहां दो सिद्धान्त प्रतिपादित करते हैं : 

१-.. जिस करनी--क्रिया से पुण्य का बंध होता है उससे निर्जरा भ्रवद््य होती है । 

२--वह क्रिया जिन-पआ्राजा में होती है---जिनानुमोदित होती है । 

स्वामीजी ने इन दोनों हो सिद्धान्तों पर बाद में विस्तृत प्रकाश डाला है ( देखिए 
गा० १-२ प्लादि )। वहीं टिप्पणियों में विस्तृत बिवेषन भी है। 





१--पडिगहणसुच्चदाणं पादोदकमच्चणं ल वणमं लर । 
मणवयणकायछद्धी एसणछद्धी य णवविद् पुणणं ॥ 
२--सांगारधर्मोास्त ५. ४४ 
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इ-- साधु के सिचा दूसरों फो अन्नादि देने से तीर्थंकर पुण्य प्रकृति से 
भिन्‍न पुण्य प्रकृति का बंध होता है? इस प्रतिपादन की अयोक्तिता 
(दो० २-३): 

“ब्रन्न पुण्य' भ्रादि के साथ विशेषात्मक श्रथवा व्याख्यात्मक दाब्द नहीं हैं। भतः 
इनका अथ दो प्रकार से किया जा सकता है : 

१--पंच महाब्रतघारी मुनि को, जो योग्य पात्र है, प्रामुक एषणीय प्राहार भ्रादि का 
देता प्रन्न पृण्य भ्रादि हैं । 

२-पात्रापात्र के भेदातिरिक्त चाहें जो भी हो उसे सचित्त-अचित्त अ्रन्‍न न्रादि का 
देना भ्रन पुष्य श्रादि हैं। 

स्वामीजी कहते हैं---''अन्न पृण्य श्रादि को पहली व्याख्या ही ठीक है | वर्योंकि निरवद्य 
दान से ही पृण्य हो सकता है सावद्य दान से नहीं। अपात्र को सचित्त-अचित्त देता सावधच्य 
दान है वह पृण्प का हुंतु नहीं |” उदाहरणस्वह्प स्वामीजी वहते हें--“जल के एक 
बिन्दु में प्रसंस्य ग्रप्कायिक जीव हैं! उसमें वनस्पति जीवों की नियमा है। धान्यादि 

भी सचित्त हैं। जो इन सजीव चीज़ों का दान करता है उसके पुण्य का बंध कंसे होगा २ 

मुनि ऐसी पप्रायुक वस्तुप्नों को लेते हो नहीं। वे प्रायुक्र अ्रचित्त वस्तुएं लेते हैँ।इन 

वस्तुप्रों को श्रपात्र ही ले सकते हैं। श्रपात्र-दान सावद्य है ।” 

स्वामीजी कहते हैं कि जो सावद्य दान में पृष्य बतलाते हूं वे ज्ञान-चक्षुओं को खो चुके। 

स्वामीजी के समय में वई जेत-साधु ऐसी प्ररूपणा करते रहे कि पंचबत्रतधारी साधु 
को श्राहार आदि देने से तीथंकर पुण्य प्रकृति का बंध होता है और साधु के सिवा भ्रन्य 
को देने से झ्न्य पृष्य प्रकृति का बंध होता है--ऐसा स्थानाज्र में लिखा है । 

स्वामोजी कहते हैं--/स्थानाडू के मूल पाठ में ऐसा कुछ नहीं है । जंसे श्रंक के बिना 
शल्य का कोई मूल्य नहीं रहता बसे हो पाठ बिना ऐसा प्रर्थ करना ग्रजागलस्तनवत्‌' है ।” 
फिर ऐसा प्रर्थ भी स्थानांग को सब प्रतियों में नहीं है। किसी-किमी प्रति में जो 
ऐसा प्र्थ देखा जाता है वह स्पष्टत: बाद में जोड़ा हुआ है । 

स्थानाजू के उम्त मृत्र को, जिसमें नो पुष्यों का उल्लेख है, टीका करते हुए श्रमय- 
देव मूरि लिखते हैं : 

#यात्रायान्नदानाद यस्तीर्थकरनामादिपुण्यप्रकृतियन्धस्तदन्नपुएयमेव॑ सर्वश्र”--- 
प्र्थात्‌ पात्र को पल देने से तीयंकर नामादि पृष्यप्रकति का बन्ध होता है। भ्रत: भ्रन्न दान 
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अन्न पृण्य” कहलाता है। इसी प्रकार पान से लेकर शायन पुण्य तक जानना चाहिए। 
यहाँ पात्र-दान से हीर्थंकर श्रादि पुण्य-प्रकृति का बंध कहा है न कि हर किसी को 
प्रन्नादि देने से । पात्र अ्रप्रापुक नहीं लेता । प्नत: पात्र को प्रासुक देने से हो पुष्प होता है । 
उत्कृष्ट पुण्य-प्रकृति का बंध भावों की तीत्रता के साथ सम्बन्धित है । भावों में उत्कृष्ट तीव्रता 
होने से निरवद्य दान से तोथकर पुण्य-प्रकृति का बंध होता है ब्रन्यथा भ्रन्य पुष्य-प्रकृतियों 
का । इसका श्र्थ यह कदापि नहीं हो सकता कि साध को देने से तीथंकर पुष्य-प्रकृति 
झ्रादि का बंध होता है और अन्य को देने से अन्य पुण्य प्रकृतियों का । 
४-पुण्य-बंध के हेतु और उसकी प्रक्रिया ( गाथा १-३ ) : 

इस ढाल के दोहे १, २ और इन गाथाश्रों में जो सिद्धान्त दिए गए हैं वे इस 
प्रकार हैं : 

(१) पुण्य शुभ योग से उत्पन्न होता है । 

(२) शुभ योग से निर्जरा होती है और पृण्य सहज रूप से उत्पन्न होता है । 

(३) जहाँ पुण्य होगा वहाँ निर्जेरा भ्रवश्य होगो । 

(४) सावच्य करणी से पुण्य नहीं होता । 

(५) पुण्प की करणी में जिनाजा है । 

हम नीचे इतपर क्रमश' विचार करेंगे। 

(१) पुण्य शुभयोगले उत्पन्न होता हैं: इस विषय में कछ प्रकाश पूर्व में डाला 
जा चका है ( देखिए पु० १५८ टि० ५ ) | 'योग' का श्रर्थ है कर्म, क्रिया, व्यापार । 
योग तीन हैं---कामिक कर्म, वरचिक कर्म और मानसिक कर्म। हिंसा करना, चोरी 
करना, अज्नहाचर्य का रोवन करना, ग्रादि अशुभ का्यिकयोग हैं । सावद्य बोलना, झूठ 
बोलना, कटु बोलना, चुगली करना आदि श्रशुभ वाचिकवोग हैं। दुर््यान, किसी को 
मारने का विचार, ईर्प्पा, असूया आदि अशुभ मानसिक योग हैं। जो इनसे विपरीत 
कांयिक भ्रादि योग वे शुभ हैं? । 


हिसा न करना, चोरी न करना, ब्रह्मचर्य का पालन करना जझ्ुभ काययोग हैं। 
सत्य, हित, मित बोलना शुभ काययोग है। भहंत प्रादि कौ भक्ति, तपोरुचि, श्रुत- 
विनयादि शुभ मतोयोग हैं) । सिद्धसेन कहते हैं--धर्मध्यान, शुक्लष्यान का ध्यान 


१ ---तस्वार्थसूत्र ६,९६९ भाष्य 
२- राजवार्तिक ६.३ वातिक : अहिसा5स्तेयब्रह्मर्ण्यांदिः शुभः काययोगः | सत्यहितमित 


भाषणादि:शुभोवाग्योग: । अ्ृदादिभक्तितपोरुचिश्रुतविनयादिः शुभो मनोबोगः। 
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कुशन मनोयोग है। मूर्च्छामाव परिग्रह-- झशुभ योग है। मूर्च्छा न रखना कुशल 
मनोयोग है" । 

झ्राार्य पुज्यपाद ने लिखा है---काया, वचन और मन की क्रिया को थोग कहते 
है। भात्मा के प्रदेशों का परिस्पन्दन- हलत-चलन योग है* । 

जिस तरह मकान के द्वार, तालाब के नाला झौर नौका के छिद् होता है बसे ही जीव के 
योग होता है । जसे मकान के द्वार से प्राणी घर में प्रवेश करता है बसे ही योग से कर्म 
पुदुगल भ्रात्म-प्रदेशों में प्राख़नव करते हैं; जंसे नाले के द्वारा तालाब में जल इक्कठा 
होता है, वसे ही योग द्वारा कर्म प्रात्म-प्रदेशों में इकट्ठु होते हैं; जैसे छिद्र द्वारा नौका 
में जल भरता है बसे ही योग द्वारा प्रात्म-प्रदेशों में कर्म संचित्र होते हें * । 

योगयुक्त जीव के श्रात्म-प्रदेशों के परिस्पन्दन से कर्म-वर्गणा के पुदृगल आत्मा में 
प्रवेश करते हैं। यदि योग शुभ होता है तो कर्म पुण्य रूप होते हैं। यदि योग प्रशुभ 
होता है तो कम पाप रूप होते हैं । 

(२) शुभ योग से निर्जरा होती है और पुण्य सहज रूप से उत्पन्न होता है: 

इस सम्बन्ध में कुछ प्रकाक्ञ पूर्व में डाला जा चुका है ( देखिये पृु० १७३-४ टि० 
१५ )। स्वामीजी ने प्रन्यत्र लिखा है-- जब जीव शुभ कत्तव्य--निरवद्य क्रिया करता 
है तब कर्मों का क्षय होता है। इससे जीव के सर्व श्रात्म-प्रदेशों में हूतन-चलन होती है, 
जिससे प्रात्म-प्रदेशों मे कर्मों का श्राश्रव होतः है। जब शुभ योग के समय जीव के 
प्रात्म-प्रदेशों में स्पन्दन होता है तब सहचर नामकर्म के उदय से पुण्य-कर्म श्रात्म -प्रदेशों 
में प्रवेश पाते हैं। मन-वचन-काया के योग प्रशस्त और स्रप्रणस्त दो तरह के होते हैँ । 
प्रप्रशस्त योगों से पाप का प्रवेश होता है । प्रशस्र योगो से निर्जरा होतो है। निर्जरा 
होते समय प्रात्म-प्रदेशों का जो परिस्पन्दन होता है उसमे पुण्य-कर्म प्राकृष्ट होकर प्रात्म- 
१---तर्क््चाथयूत्र ६.६ की बृति : अनभिध्यादिधर्म शुक्रष्यानध्यायिता वेत्ति मनोयोग : 

कुशल:, मूच्छालक्षण: परिय्द्द दृति मनोव्यापार एव । 
»--सखवार्थसिद्धि ६.१ की वृत्ति 

कर्म किया हृत्यनथोन्तरम्‌। कायवाहमनसा फर्म कायवाइः मनःकर्म योग इत्याख्यायते 

आत्मप्रदेशपरिस्पन्दो योग: 
३--(क) तेरा द्वार 

(श्र) तस्वार्धयूत्र भ्ाष्य : शुभाशुमयों: कमंणोरास्तव णावास्‍्तव: सरः सल्िलयाहिनि 

बाइिस्तोतोवत 
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प्रदेशों में स्थान पाते हैं। प्रश॒स्त योग से ये कर्म विपाकावस्था में झ्रच्छे फल के देने 
वाले होते हैं इसलिये पुण्य कहलाते हैं* । 

(३) जहां पुणय होगा वहां निर्जरा अवश्य होगी: स्वामीजी ने भ्रागे चलकर भिन्न- 
भिन्न सूत्रों के भ्रतेक पाठ दिए हैं जिससे इस सिद्धान्त की वास्तविकता स्वयंसिद्ध होती है । 
जहां नि्जरा होती है वहां पुण्य नहीं भी हो सकता है। लेकिन जहां पुण्य होगा वहां 
निजंरा अवदय होगी । शुभ योगों से निर्जरा होती है श्रौर प्रासंगिक रूप से पुण्य का बंध 
(देखिये गाथा ४-३७ तथा टिप्पणी ५-२६) । 

(४) सावच्य करनी से पुगय नहीं होता : बाद में स्वामीजी ने सूत्रों से प्रनेक 
उद्धरण दिये हैं उनसे यह वाह स्वयमेव सिद्ध हो जाती है। इसके लिए पाठक देख गाया 
४-३७ तथा टिप्पणी ५-२६ । 

(५) पुगय की करनी में जिन-आज्ञा है: दवेताम्बर आचार्यों' ने शुभ योग से पृष्य 
का बंध माना है और दिगम्बर आ्ाचार्यो ने शुभ उपयोग से । जब पुण्य भी बंधन रूप 
है तब प्रइन है उसके उत्पादक जम योग अथवा शुभ उपायोग हेय हैं ग्रथवा ग्राह्म ? 

ब्रह्मदेव कहते हैं : “जो ज्ञानदर्शननारित्रमय रक्तत्रयी रूप मोक्ष-मार्ग को नहीं 
जानता, वही निश्चय तय से हेय होते पर भी पुण्य को उपादेव समझ उसे करता 
है? ।! [यहां पृष्य का अर्थ है पुण्य को उतर करने वाले शुभ उपयोग । ) जो यह 
नहीं जानता है. कि ब और गोझ्न का हेतु 'निज' है वहो पुण्य और पाप दोनों को 
९--निरजरा री निरवद करणी करता, करम तणों खूय जानो रे। 

जीव तणां परदेश चले छें, त्यांसू पुन छागे छें आंणो रे॥ ४२॥ 

निरजरा री करणी करें तिण काले, जीव रा चाले सर्व परदेशो रे। 

जब सहचर नाम करम स्‌ उदे भाव, तिणसूं पुन तणों परवेशों रे ॥ ४३ ॥ 

सन वचन काया रा जोग तीनूंह, पसत्थ नें अपसत्थ घाल्या रे। 

अपसत्थ जोग तो पाप ना दुवार, पसत्थ निरजरा री करणी में घाल्या रे ॥ ४४ ॥ 

३-- परमात्मप्रकाश २. ५३ की टीका : 

निजशुद्धात्मानुभूतिरुचिविपरीतं मिथ्यादशनं स्वशुद्धात्सप्रतीतिविषरीत॑ मिथ्याज्ञानं 

निजशुद्धात्मद्न्यनिश्चलस्थितिविपरीतं मिथ्याचारित्रसित्येतश्र  कारण॑, तस्मातत्रया- 

विपरीत भेदाभद्रक्तत्रयस्वरूपं मोक्षस्य कारणमिति योञ्सों न जानाति स एव 


पुत्मपापद्ट् निश्ययनयेत हेयसपि सोहपशात्पुश्यम्ुपादेयं करोति पाप॑ हेयं करोतीति 
भावार्थ: ' - 


२०६ लब पदार्थ 


मोह से करता है' । जो दर्शन, ज्ञान, चारित्रमय भ्रात्मा को नहीं जानता वही जीव 
पुण्य भौर पाप दोनों को मोक्ष का कारण जानकर करता है? ।” यहाँ प्रइन उठता है-- 
परमतवादी पुण्य और पाप को समान मानकर स्वच्छंद रहते हैं, फिर उनको दोष क्यों 
दिया जाय ? इसका उत्तर ब्रह्मदेव इस प्रकार देते हैं: “जब शुद्धात्मानभूतिस्वरूप तीन 
गुप्ति से गुप्त वोतराग-निविकल्य समाधि को पाकर ध्यान में मम्म हुए पुण्य श्रोर पाप को 
समान जानते हैं, तब तो जानना योग्य है। परन्तु जो मूह परम समाधि को न 
पाकर भी ग्रहस्थ प्रवस्था में दान, पूजा श्रादि शुभ क्रियाओं को छोड़ दंते हैं औौर 
मुनि-पद में छह श्रावष्यक कर्मो' को छोड़ते हैं, वे दोनों बातों से अ्रष्ट होते हैं । 
बेन तो यती हैं, न श्रावक हो। वे निंदा योग्य ही हैं। तब उनको दोष ही है, ऐसा 
जानना? ।/ 


दिगम्बर विद्वानों की दृष्टि से शुभ, भ्रशुम और शुद्धोपयोग का स्थान इस प्रकार है: 
'पंच परमेष्ठी की वंदना, भ्रपने ग्रशुभ कृत्यों की निन्‍दा और प्रतिक्रमण पुण्य के कारण 
हैं ( मोक्ष के कारण नहीं ) इसलिए ज्ञानी पुरुष इन तीनों में से एक भी न तो करता, न 
कराता, त करते हुए को भला जानता है” । एक ज्ञानमय शुद्ध पवित्र भाव को छोड़- 
कर प्रन्य वंदन, निन्दन और प्रतिक्रमण करता ज्ञानियों को युक्त नहीं" | वन्दना करो, 
निन्‍्दा करो, प्रतिप्रमण लेकिन जिसके श्रश॒ुद्ध भाव हैं उसके नियम से संयम नहीं हो 
सकता ६ । शुद्धोपयोगियों के ही संयम, शील, हप होते हैं, शुद्धों के हो सम्यक दर्शन 
प्रौर सम्यकज्ञान होते हैं, श॒द्धों के कर्मों का नाश होता है। इसलिए शुद्ध उपयोग 
ही प्रधान है? । विशुद्ध भाव हो प्रात्मीय है। शुद्ध भाव को ही घ॒र्म समझ कर 
प्रंशीकार करो। वही चारों गतियों के दुखों में पड़े हुए इस जीव को आनन्द स्थान 
में रखता हैट । मुक्ति का मार्ग एक शुद्ध भाव दो है" । शुभ परिणाम से धर्म-- 


१--परसात्मप्रकाश २, ४३ 
२---वही २. ५४ 
३ई--बही २. ५४ की टीका 
४--वही ३. ६४ 
४--बही २. ६४ 
६--बही २. ६६ 
७--वही २. ६७ 
८--बही २. ६८ 
€--बही २. ६६ 
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पुण्य मुख्यता से होता है। प्रशुभ परिणामों से प्रघर्म--प्राप होता है। इन दोनों से 
रहित--शुद्ध परिणाम से कर्म का बंध नहीं होता! ।” 


प्री वीतराग देव, द्वादकांग शास्त्र भर मुनिवरों की भक्ति करने से पुण्य होता है 
लेकिन कर्मशप नहीं होता* । इस कथन के भाव का स्फोटन ब्रह्मदेव ने अपनी टीका 
में इस प्रकार किया है: 


“सम्यक्त्व पूर्वक देव, ज्ञास्त्र और गुह की भक्ति से मुख्यतः: तो पुण्य ही होता है, 
मोक्ष नहीं होता । प्रदन उठता है, यदि पुण्य मुल्यता से मोजझ्ष का कारण नहीं तो 
त्याज्य ही है ग्रहण योग्य नहीं ! यदि ग्रहण योग्य नहीं तो भरत, सगर, राम, पॉडवादि 
ने निरन्तर पंच परमेष्ठि के गुण-म्मरण क्यों किये प्रौर दान-पूजादि शुभ क्रियाप्नों से 
पुण्य का उपार्जन क्यों किया ? इसका उत्तर यह है--जसे परदेश में स्थित कोई रामादि 
पु*ष अपनी प्यारी सीतादि स्त्री के पास से झ्ाये हुए किसी पुरुष से बातें करता है, 
उसका सम्मान करता है, यह सब कारण उसकी श्रपनी प्रिया के हैं। उसी तरह वे 
भरत आदि महान्‌ पुष्प वीतराग परमानन्दरूप मोक्ष-तह्मों के मुख अमृत रस के प्यासें 
हुए संसार की स्थिति के छेदन के लिए, विषय-कषाय से उत्पन्न हुए प्रार्त्त-रोद' ध्यानों 
के नाञ के हेतु श्री पंच परमेष्टि के गुणों का स्मरण करते हैं श्रोर दान-पूजादि करते 
हैं। पंच परमेष्ठि की भक्ति प्रदि शुभ क्रियाओं से जे। भक्त श्रादि हैं उनके बिना चाहे 
पुण्य प्रकृति का ग्राश्रव होता है। जसे किसान की दृष्टि प्रन्न पर होती है तृण, भूसादि 
पर नहीं, वंसे उन्हें बिता चाहा पृष्य का बन्ध सहज ही होता है? ।” 


श्राचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं-- “यदि श्रामण्य में अ्रहंदादि में भक्ति, प्रवचन--अ्रागम 
मैं अभियुक्तों में वत्मलता होती है वह शभ उपयोग युक्त चर्या होती है। सरागचर्या में 
श्रमणों में उत्पन्न श्रम--खेंद को दूर करना, वन्दन-तमस्कार सहित प्रम्युत्थात, भनुगमन 
की प्रतिपत्ति निन्दित नहीं है। निश्चय ही सम्यग्दर्शन भौर ज्ञान का उपदेश देना, 
विष्य ग्रहण करना, उनका पोषण करना भादि सराग-संयमियों की चर्या है। जो मुनि 
सदा काल चार प्रकार के श्रमण-संघ का षट्काय जीवों की विराधनारहित उपकार 
करता है वह सराग-संयमियों में प्रधान होता है" । 





१--परमात्मप्काश २. ७६ 
२--बही २. ६१ 

३--बड्दी २. ६९ की टीका 
४--प्रवचनसार ३.४६-४७-४८-४६९ 


२०८ . नष पदार्थ 


४'वह्‌ श्रमण, जिसे पदार्थ धोर सृत्र सुविदित हैं, जो संयम भौर तप से संयक्त है, 
जो बीतराग है भ्रोर जिसको सु:ख-दुख सम हैं शुद्ध उपयोगवाला है' । 

“सिद्धान्त के धनुसार श्रमण शुद्धोपयोगयुक्त धौर शुभोपयोगयुक्त दो तरह के होते 
हैं। उनमें जो शुद्धोपयोगयुक्त होते हैं वे श्राश्नाव रहित होते हैं। बाकी प्राश्नव सहित 
होते हैं ।” 

इस विवेचन से यह स्पष्ट है कि दिगम्बर प्राचार्यों के प्रनुसार एक सीमा के बाद 
शुभयोग हेय हैं। जब तक मुनि शुद्धोपपोग की भ्रवस्था में नहीं पहुंचता तब तक शूभयोग 
विहित हैं। मुनि को शुद्धोपयोग की प्रवस्था में पहुँचना चाहिये । फिर उसके लिए 
बन्दन, प्रतिक्रमण श्रादि क्रियाएं भी हेय हैं| शुभयोगो को पुण्य की कामता में तो कभी 
करना ही नहीं चाहिए । 

श्री विनय विजयजी कहते हँ---'संयति मुनियों के भी शुभयोग दाभकर्मों का प्राश्नव 
करते हैं, जीव को कम रहित नहीं करते । शुभयोग भी मोक्ष-सुख को नाश करनेवाली 
स्वर्ण-थ्य खला के समान हैं। परत: शुभ योगाश्रव का भी परिहार करे? । 

स्वामीजी ने लिसा हैं--'जब मुनि माहार, गमनागमन श्रादि शुभयोगों को 
करता है तब तिर्जरा के साथ-साथ आनृपंगिक फल के रूप में पुण्य कर्मों का भ्राश्रव 
भी होता है। जब मुनि शुभयोगों का छंथन करता है- - जसे उपवास श्रादि तपस्था करता 
है तब उसके निजंरा होती है, पुण्य का ग्राश्रव नहीं होता । जब तक वह शुभयोगों में 
प्रदत्त होता है लत्र॒ तक उसके निर्जरा के साथ-साथ पुण्य का भी बंध होता है। 
चारित्रिक विकास के तेरहवें गुण स्थान में भी मुनि श्रयोगी नहीं होता। दिगम्बर 
श्राचार्यों के श्रनसार वह शुद्धोपयोगी होगा । इवेताम्बर मत से उसके भी पुण्यकर्म का 
बंध होता है। श्रानुषंगिक रूपसे पुण्य कर्मो का बन्धन होने पर भी शुभयोग हेंय नहीं 
क्यों कि वास्तव में वे निजरा के ही हेतु हैं। गेहूँ के साथ पयाल की तरह पुष्य तो 
धनायास झाकषित होते हैं। 


१--प्रव्धनसार १.१४ 
२--वचही ३२.४४ 


३--शान्‍्त छघारस ७,७ 
शुद्धा योगा रे यद॒पि यतात्मनां। खब॑ते शुभकर्माणा॥ 
काँचननिगडांस्तान्यपि आनीग्रात। हतनिईविधर्माया ॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल : २); टिप्पणी ५ २०६ 


७५--अशुभ अस्पायुष्य और शुभ दीर्घायुष्य के बंच-हेतु ( गा० ४-६ ) : 
गाथा ४ में 'स्थानाज़ू' के जिस पाठ का उल्लेख है वह इस प्रकार है: 
तिहि ठाणेहि जीवा अप्पाउञतताते कम्पं पर्गारिति, सं०--पाणं अतिवातिसा भवति 
मुसं बद्ड्ता भवह्ट तहारूवं समर्ण वा साइणं वा भफाह्एणं भणंसणिज्जणं असणपाण- 
खाहमसाइमेणं पढिकामित्ता भवहद, इच्चेतहिं तिट्टि ठार्णाह् जीवा अप्याउजत्ताते कम्सं 
पररेंति । (३. १. १९४ )। 
यहाँ श्रल्पायुष्यकर्म बंध के तीन हेतु कहे गये हैं : 
१--प्राणातिपात, 
२--म्रषावाद भ्रौर 
३--शयाहूप' श्रमण' माहन को प्रप्रासुक* अनेषणीय" आहार का प्रतिलाम । 
प्राणियों को हिंसा करना, झूठ बोलना, मूलगुणघारी श्रमण-साधु को सचित्त भौर 
प्रकत्य पभ्राहार देना ये तोनों ही कम सावद्य हैं। पग्रशुभ योग हैं। जिन-श्राज्ञा के बाहर 
हैं। इनसे श्रल्पायुष्य का बंध होता है श्रौर वह पाप-कर्म की प्रकृति है । 
गाथा ५-६ में 'स्थानाजू' के जिस पाठ की सूचना है वह इस प्रकार है : 
तिद्दि ठार्णद्व जीवा दीहाउभत्ताते कम्मं पंगरेंति, तं०--णों पाणे अतिवातिसा 
भवद् णो मुसं वतिसा भवति तथारूधं समणं वा माहणं वा फासुएसणिश्ज्णं असण- 
पाणखाइमसाइमेण पढिछासेत्ता भवहू, दृच्चेतेहि तिद्ि ढाणदि जीवा दीहावाउयत्ताए 
बस्मं पगरेंति । ( ३. १. १९५४ )। 
यहाँ दीर्घायुष्यकर्म॑ बंध के तीन हेतु कहे हैं : 
१--प्राणातिषात न करना, 
२--म्ष्रा न बोलना और 
३--तथारूप श्रमण निग्रंथ को प्रासुक एषणीय भ्राह्मर से प्रतिलाभित्त करना । 


१--तथा तत्प्रकारं रूपं--स्वभावो नेपथ्यादि वा यल्य स तथारूप: वानोचित इत्यर्थ 
३--भ्राम्यति---तपस्यतीति श्रमण: - तपोयुक्तल्सं 

३--मा हन हत्याचप्टे यः पर स्वयं हनननिद्धत्तः सन्निति स माहतो मूछगुणधरछ्सं 
४--प्रगता असबः---छमस्त: प्राणितों यस्मात्‌ तत्प्राउक तन्निषेधादप्राउक स्चेतन- 


४--एष्यते-रवेष्यते उदगमादिदोषविकलतया साधुमियंत्तदेक्णीयं--कछ०- 
तम्निषेधादुनेषणीयं तेन ' 
#./॥ 


३२१० नव पदार्थ 


ये तोनों बंध-हेतु निरवद्य हैं । शुभ योग हैं! भगवान की प्ाज्ञा में हैं। दीर्घायुष्य 
पुण्यकर्म की प्रकृति है। उसका बंध धुभ योगों से है, यह इस पाठ से सिद्ध है । 

्थानाज्ु यृत्र' में कहा है : प्राणातिपातविरमण, मृषावादविरमण, भ्दत्तादान- 
विरमण, मंभुनविरमण धोर परिग्रहविरमण इन पांच स्थानों से जीव कर्स-रज को 


छोड़ता है : 
पर्चाह ठाणेहि जीवा रत॑ वमंति, तं०--पाणातिघातबरेरमणेणं जाव परिग्गद्ववेरसणेणं 
(४.२.४९३ ») 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि जिन बोलों से दीर्घायुष्य कर्म का बंध बताया गया 
है उनसे कर्मों की निर्जरा भी होती है । 
६- अशुभ-शुभ दीर्घायुष्ियकम के बंध-हेतु ( गा० 3-६ ) : 
तिहि ढार्णोदि जीवा अछमदीहाउयत्ताए कम्म॑ पगरेति, तंजहा पाणे अतिवातित्ता 
भवह्व मु वहत्ता भवह तहारूदं सम वा माहणं वा हीलेता णिदित्ता खिसेत्ता गरहिसा 
अवमाणिसा अन्नयरेण अमणुन्नेणं अपीतिकारतेणं असणपाणग्वाइमसाहमेणं पडिलाभंत्ता 
भवह, इच्चेतहि तिदि डाणहि जीवा अछमदीहाउभत्ताए कम्म परगरेंति ( ३, १. १२४ ) 
यहाँ प्रशुभ दीघिष्यकर्म के बंध-हेतु दस प्रकार कहे गये हैं : 
१--प्राणातिपात, 
२--मृषावाद और 
३--तथारूप श्रमण निग्रंथ की हौलना, निन्‍दा, खिसा, गा झौर प्रपमान करते 
हुए प्रमनोज्ञ और श्रप्रीतिकारक श्राहार का प्रतिनाभ । 
प्राणातिपात झादि अशुभ योग हैं । सावध् हैं। जिन-प्राजा के विरुद्ध हैं। तीत्र 
परिणाम पूर्वक इत भ्रशुभ कर्त्तव्यो को करने से भ्रशुभ दीर्घायष्य का बंध होता है। 
शुभ दीर्घायुष्यकर्म के बध-हेतुओं का सूचक पाठ इस श्रकार है 
तिद्दि ठाणहि जीवा छमदीहाडअत्ताते कम्म॑ पगरेंति, तंजदा--णो पाणे अतिवातित्ता 
भवहृ णो मुख वदित्ता भवइ्ट तहारूव समर्ण वा माहणं वा घंदिता नमंसित्ता सक्कारित्ता 
समाणेत्ता कल्‍्लाणं मंगरं देवत्त चतितं पज्जुबासेत्ता मणुन्नेणं पीतिकारएणं अलण- 
पाणलाइमसाइमेणं पडिलाभित्ता भवह, दच्चतेट्टि तिद्दि ठाणेहि जीवा छहृदीहाउतत्ताते 
इम्मं पारेंति (२. १. १२४ » | 
यहाँ शुभ दीर्घायष्यकर्म के बंध-हेतु इस प्रकार कहे गये हैं 
१--प्राणातिपात न करना, 


पुण्य पदार्थ (हाल ; २) ; टिप्पणी ८ २११, 


२--म्ृषा न बोलना और 

३--तथारूप श्रमण माहन को वंदन-नमस्कार, सत्कार-सम्मान कर, उस 
कल्याणहूप, मंगलरूप, देवत चेत्य को पर्युपासना कर उसे मनोन्न, प्रियकारी ग्राहार 
से प्रतिलाभित करना | 

शुभ दीधघयिष्यकर्म पुण्य की प्रकृति है। उसके यहाँ बणित बंध-हेतु मो शुभ हैं।. 

समवाया ड्र' में कहा है--निर्जरा पांच हैं : प्राणातिपातविरमण, मृपावादविरमण, 
प्रदत्तादानविरप्तण, मंथुनविरमण और परिग्रहविरमण : 

पंच निज्जरट्टाणा पन्‍नत्ता, तंजहा-पाणाहवायाओ वेरमणं, मुसावायाओ वेर्मणं, 
अद्िन्नादाणाओं वेरमणं, महुणाओ वेरमणं, परिग्गह्माओ वेरमणं ( ५. ६ )॥ 

इस पाठ को सस्थानाज्ञ' के उपर्युक्त पाठ के साथ पढ़ने से यह स्पष्ट है कि जिन. 
बोलों से शुभागृष्यकर्म का बंध बतलाया गया है उनसे निर्जरा भी द्ोती है । 
३--अशुभ-शुभ आयुष्यकम का बंध और भगघतीसूत्र ( गा० १०) : 

यहाँ “भगवती सूत्र' के जिस पाठ का उल्लेख है, वह इस प्रकार है : 

कह ण॑ भंत ! जीवा अछभदीड यत्ताएु कम्मं पकरेंति ? गोयमा ! पाणे अद्ववाएत्ता, 
मु वहत्ता, तहारूत्ं सम वा, माहणं वा हीलिता निदिता खिसित्ता गरहिता अव- 
मन्लनित्ता अन्नयरेणं अमणुन्नेणं अपीतिकारणणं असण-पाण-खाइम-साइम्रण पडिलाभेत्ता 
एवं खलु जीवा अमुभदीहाडयनाए कम्मं पकरेंति |, ४. ६ )। 

कहं ण॑ मंत ! जीवा छभदीहाउयत्ताय कम्मं पकरेंति ? 

गोयम्ा ! नो पाणे अद्ववाइत्ता नो मुस वहत्ता तहारूवं स्मरण वा माहणं वा वंदित्ता 
वा नमंसित्ता जाव पज जुवासित्ता अन्‍्नयरेणं मणुन्नेणं पीतिकारएणं असणप।/णखाइमसाइमेणं 
पड़िछाभेत्ता एवं खलु जीवा सभदीहाउयत्ताए कम्म॑ पकरेंति ( ५.६ )। 

“भगवती का यह पाठ गौतम और भगवान महावीर के प्रश्नोतर रूप सें है जब कि 
स्थानाड्ु' का पाठ 'सगवती' के उत्तर मात्र का संकलत है। दोनों पाठों का प्रथे एक 
ही है। यह पाठ भी इसी बात को सिद्ध करता है कि पुण्य-कर्म के बंध-हेतु शुभ योग रूप 
होते हैं श्रौर पापकर्म के बंघ-हेतु भ्रशुभ योग रूप । 
८--चंदना से निजेरा और पुण्य दोनों (गा० ११): 

'उत्तराष्ययन' का सम्बंधित पाठ इस प्रकार है : 

वन्वृणएणं भनन्‍्ते जीवे कि जणयट्ट । व? नीयागोय॑ कस्म॑ खबेहट । उच्चागोय॑ कम्मं 
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निबन्धद । सोहरगं शव णं अपडिहयं आणाफलं निव्वक्तेह दाहिणभाष॑च रण जणयह ॥ 
(२६.१०) 
शिष्य ने पूछा---''मगवन्‌ ! जीव वन्दना से क्‍या उत्पन्न करता है ?”' भगवान महावीर 
ने उत्तर दिया--"नीच गोत्रकर्म का क्षय करता है, उच्च गोत्रकर्म का बंध करता है, 
प्रप्रतिहत सौभाग्य तथा भ्राज्ञा-फल प्राप्त करता है झौर दाक्षिण्य भाव उत्पन्न 
करता है ।” 

'बन्दना' का प्र्थ है मुनियों का स्तवन करना । यह शुभ योग है। नीच गोत्रकर्म का 
क्षय निर्जरा है। उच्च गोत्र का बंध पुण्य-कर्म प्रकृति का बंध है। शुभ योग से निजरा 
होती है भ्रौर सहज हूप से पुण्य का बंध होता है, यह सिद्धान्त इस प्रइनोत्तर से श्रच्छी 
तरह तिद्ध होता है। 
६--धर्म कथा से निजेरा और पुण्य दोनों (गा० १२): 

(उत्तराध्ययन सूत्र' के जिस पाठ का यहाँ संकेत है, वह इस प्रकार है: 

धम्मकहाए णं भन्‍्ते जीवे कि जणयह्‌। ध० निज्जरं जणयहू। धम्मकहाए णं 
पवयर्ण पभावेइ् । पवयणपभावेणं जीवे आगर्भसस्स भद्त्ताए कम्मं निबन्धइ ॥ २६.२३ 

इसका प्रर्थ है : 

"है भन्ते | धर्मकथा से जीव क्या उत्पन्न करता है ८” "वह निजरा करता है। 
धर्मकथा से प्रवचन की प्रभावना होती है । प्रवचन की प्रभावना से जीव प्रागामिक काल 
में भद्द रूप कर्मों का बंध करता है ।”! 

घमंकथा स्वाध्याय तप का भेद है*। तप का लक्षण ही कर्मो' को दूर करना 
है। टीकाकार ने घर्ंकथा से शुभानुबन्धि शुभकर्म का फल बतलाया है? । 

यहाँ भी शुभ योग से निर्जरा प्लौर पुण्य दोनो कहे हैं। घर्मकथा करना निश्चय ही 
शुभ योग है, निरवधद्य है प्रौर जिन-प्राज्ञा में है । 





१--उत्त ० ३०. ३४ 
बायणा पुच्छणा चर तहँब परियद्णा । 
अणप्पेहा धम्मकष्टा सज़्काओ पंचहा भवे ॥ 
३-०“वर्सकथा आगमिष्यतीति आगमः--आगामी कालूह्तल्मिन्‌ शश्ववूभद्रतया-- 
अन॑ंवर्तकल्पाणतयोपलक्षितं कर्म निवध्ताति, शुभानुबन्धिशुभमुपार्जयतीति भाव: 


पुण्य पदार्थ (डाल : २) ; टिप्पणी ११९ २१३ 


१०--चैयाबृत्य से निजेरा और पुण्य दोनों (गा० १३ ): 
यहाँ उत्तराष्ययन' के जिस पाठ की झोर संकेत है वहू दस प्रकार है : 
पेयावच्चेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयहू। बे० तित्थयरनामगोत्त कम्म॑ निबन्धइ ॥ 
(२६.४३) इसका भ्रथ यह है ' 
“भन्ते ! बेयावृत्य से जीव क्या उत्पन्न करता है?” “बह तीथंकर नामकर्म का 
बंध करता है ।” 
निरवद्य वधादृत्य शुभ योग है | वंषाद्त्य प्राभ्यंतरिक तपों में से एक तप है'। प्रत: 
उससे निर्जरा स्वयंसिद्ध है। उसका फल पुण्य प्रकृति का बंध भी है । 
११--तीर्थ डडर नामकमे के बंध-हेतु (गा? १७) : 
इस विषय का 'ज्ञाताधमंकथा' का पाठ इस प्रकार है : 
इमेहि य णं बीसाएहि य कारणंदि आलेवियबदुलीक्टह तित्थयरनामगोय॑ कम्म॑ 
निव्वत्तंठ तंजहा--- 
अरहं तसिद्धपवयणगुरुथरबहुस्सए._ तबस्सीसु । 
वच्छछया य तेसि अभिकक्‍्ख नाणोवओगोय ॥ १ ॥ 
दंसणविणए ऋावल्सए य सीलव्वए निरइयारों। 
खणलवतर्वाचयाए वेयावच्च समाही य॥ ३१ ॥ 
अपुच्वनाणगहण छयभत्ती पवयणं पहावणया। 
एर्एद्दि कारणहि तित्ययरत्त लहद सो ड॥ ३ ॥ 
नायाधम्मकहाओ ८ 


यहाँ हीर्थंकर नामकर्म के बंध-हेतुओं को संख्या बीस बतलायी गयी है जबकि 
तत्त्वाथंमूत्र' में इनकी संख्या १६ ही प्राप्त है। तत्त्वार्थसृत्रकार ने (१) सिद्ध-वत्सलता, 
(२) त्थविर-वत्सलता, (३) तपस्वी-वत्मलता और (४) प्रपूर्व ज्ञानग्रहण इन चार 
हेतुओों को सूत्रगत नहीं किया । भाष्य में 'प्रवचन वात्सलत्व' की व्याख्या में छृद्ध और 
शपस्वी के संग्रह-उपग्रह-प्रनुग्रह को भ्रवश्य ग्रहण किया है । 


१-- उत्त० ३०, ० 
पायच्छित्त बिणओ वेयावच्च॑ तहेयव सज्काणों । 
कारण अर विशोसग्गो एसो अब्मिन्तरों तवो॥ 
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हम यहाँ प्रागमोक्त बीसों हेतुओं का तत्त्वार्थभाष्य, सर्वार्थंसद्धि टीका और 
सिद्धसेन टीका प्रादि के भ्राधार से स्पष्टीकरण कर रहे हैं : 

जिन बोलों से तो्थंकर नामकर्म का बंध होता है वे इस प्रकार हैँ : 

(१) भरिहंत-वत्सछता : घनघातिय कर्मों का नाष्ा कर केवलज्ञान, केवलदर्शन प्राप्त 
करने वाले झअहंतों की भ्राराघना--सेवा* । “तत्त्वाथसृश्र! में इसके स्थान पर “भरिहंत 
भक्ति. ' परमभाषविशुद्धियुक्ताभक्ति? ( ६.२३ शौर भाष्य ) है। भक्ति भर्थात्‌ परम-- 
उत्कृष्ट भाव-विज्वुद्धि युक्त अनुराग । 

श्री सिद्धसेनगणि ने यहाँ भक्ति की व्याध्या करते हुये लिखा है-- 'सदुभूत 
प्रतिशयों का कीर्तन; वन्दन; सेवा; पुष्प, धप, गन्ध से भ्रचन; भ्रायतन-प्रतिमाप्रतिष्ठापन 
झ्ौर स्नानविधिष्तप भक्ति३ ।” यह प्र्थ मूल सूत्र भाष्यानूसारी नहीं, यह स्पष्ट है। 
'परमभावविशुद्धियुक्ताअक्ति:' इसका भर्थ इन्होंने यथासंभव अभिगमन, वन्दत, पर्युपासन 
भ्रादि भी किया है* श्रौर वही ठीक है । 

(२) सिद्ध-वत्सछता : सिद्धों की झ्ाराधना--ौस्तव, गुणगान” । 

(३) प्रवचन-वत्सलता । तत्त्वार्य--- प्रवचनभक्ति' । श्रुतज्ञान--सिद्धान्त का 
गृुणगान ६ । भ्रहंत शासन के प्रनुष्ठायी श्रुतधर, बाल, दद्ध तपस्वी, शक्ष, ग्लानादि का 
संग्रह-उपग्रह-अनुग्रह । बछड़े पर गाय जिस तरह स्नेह रखती है उस तरह साघमिक 
पर निष्काम स्नेहू* । 


१--जयाचार्य ( भ्रमविध्वंसनम्‌ ) पृ० ३५८६-८९ 

२--सर्वार्थसिद्धि - भावत्रिशुद्धियुक्तो <जुरागों भक्तिः 

३--सिद्धसेन टीका : खद॒भूतातिशयोत्कीतंनवन्दनतेवापुष्पधूपगन्धाम्यचंनायतनप्रति- 
माप्रतिप्ठापनस्नपन विधिरूपा 

४---सिद्धसेन टीका : यथासम्भवमभिगमनवन्दनपयुपासनयथाविद्वितत्रम्पूर्वकाध्ययन- 
भ्रवणप्रद्धानलक्षणा 

४--ज्याचार्य ( अ्रमविध्वंसनम्‌ ) प्रृ० रे८ 

६--जयाचार्य ( भश्रमविध्वंसनम्‌ ) ए० रे८२ 

७--(क) भाष्य : अर्हच्छासनानुप्ठाधिनां श्रुतपधराणां बालबृद्धतपस्विशेक्षरछानादीनां ल 

सदृग्रहोपयहानुप्रहकारित्व॑ प्रबचनवत्सछत्वमिति | 

(स्तर) सर्वार्थसिद्धि : घत्से भेनुबत्सधर्मणि ल्नेहः प्रव्चनवत्सल्त्वम्‌ | 


पुण्य पदार्थ (ढाल : २) टिप्पणी ११ २१४ 


सिद्धसेन के अनुसार 'प्रवचन-मक्ति' का श्र्थ है--भागम--श्रुतज्ञान का विहित- 
क्रम-पूवंक श्रवण, श्रद्धान ग्रादि* । 


(४) गुरुवत्सछता : धमं-गुर का विनय" । “तत्त्वार्थसुत्र' में इसके स्थान में 
झाचार्य-भक्ति' है। 

(५) स्थविर-वत्सलता : ज्ञानव्रद्ध, वयोद्ृद्ध त्थविर साधुझों का विनय? । 

(६) बहुश्नत-वत्सलता : बहुआागम श्रम्यासी साधु का वितय। इसके स्थान में 
“तत्त्वार्थसूत्र' में 'बहुश्नुत-भक्ति! है. । 


(७) तपस्वी-वत्सझता : एक उपवास से आरम्भ कर बड़ी-बड़ी तपस्थाश्रों से युक्त 
मुनियों की सेवा-भक्ति४ । 

(८) अभिन्रणज्ञानोपयोग : भश्रभीह्ण मुह 'महु --प्रतिक्षण । जान श्रर्थात्‌ द्वादशांग- 
प्रवचन । उपयोग अर्थात्‌ प्रणिधान--सुत्र, अर्थ ओर उभय में आत्मव्यापार, झात्म- 
परिणाम ) वाचना, प्रच्छता, प्रनप्रेज्ञा, धर्मोपदेश का श्रम्याम" । जीवादि पदार्थ 


विषयक ज्ञान में सतत जागरूकता  । 


(६) दर्शन-विशुद्धि : जिनो द्वारा उपदिष्ट तत्त्वों में शंकादि दोषरहित-निर्मल 
रुचि, प्रीति, टम्टि, दर्शस का होना*। तत्वों में निर्मल श्रद्धात रूप सम्यगदर्शन 
के होता । 


१--देखिए पृ० २६४ पा० टि० 

५--जयाचाय ( अमविध्यंसनम्‌ ) ए० ३े८२ 

३ई--बहीं प्ृ० ३८२ 

४--वही पृ० देदर 

५--सिद्धसेन टीका 

६--सवार्थ सिद्धि : जीवादिपदार्थस्वतत्त्वविषये सम्यग्शाने नित्य युक्तता अभीकणज्ञानों- 
पयोग: 

७--(क) सिद्धसेन टीका । 
(ख) सवांध सिद्धि : जिनेन भगवता5हतपरमेप्ठिनोपदिष्टे निम्नन्थलक्षणे मोक्षवर्त्मनि 

रुचिदृर्शनविशुद्धिः 


२१६ नव पदाथ 


१०--विनया तत्त्वार्थ : विनय संपलता। सम्यक्षानादि रूप मोक्ष मार्ग, उसके 
साधन प्लादि में उचित सत्कार श्रादि विनय से युक्त होना' । ज्ञान, दर्शन, चारिव 


और उपचार विनय से युक्त होना" । 
११--आवश्यक । तत्त्वार्थ : 'प्रावशयकापरिहाणि। साप्राधिक भादि छह प्रावदयकों 


का भावपूर्वक प्रनुष्ठान करना, उनका भावपृर्वक कभी भी परित्याग न करना? । 
१२--शीछ-मब्तानतिचार : हिंसा, श्रसत्य श्रादि से विमरण रूप मूल गणों को 

ब्रत कहते हैं। उन ब्रतों के पालन में उपयोगी उत्तर गृणों को शील कहते हैं। उनके 

पालन में जरा भी प्रमाद न करना । उनका झनतिचार पालन करना | ब्रत और शील 


में निरवद्य वृत्ति” । 
१३-- क्षणलव संवेग : तत्त्वा्थ : 'भ्रभीह्ण संवेग'! । सांसारिक भोगों के प्रति 


ब्रतत--नित्य उदासीनता" । 
१४--तप : प्रनशन आदि तप । शक्ति को न छिपाकर मोक्षमार्ग के श्रनुकल 
धरौर-क्लेश यथाशक्ति तप है । 


(--सर्वार्थसिद्धि ' सम्यग्ज्ञानादिपु मोक्षमागंप्र तत्साधनेषु व गुर्वादिषु स्वयोग्यवृस्या 
सत्कार आदरो विनयस्तेन सम्पल्नता विनयसम्पन्नता । 
१३-- (क) जयाचार्य ( अ्म विध्वंसनम्‌ ) पृ० ३८९ 
(स) सिद्धसेन टीका 
र--(क) भाष्य : सामायिकादीनामावश्यकानां भावतो<नुप्टानस्यापरिह्णि: । 
(ख) सर्वाथसिद्धि : षणणामावश्यकक्रियाणां यथाकालूं प्रवर्तनभावश्यकापरिद्दाणि: । 
४--(क) भाष्य : शील्ब्रतप्वात्यन्तिको भ्वशमप्रमाद+नतिचारः । 

(लव) सिद्धलेन टीका : शीलमुत्तरगुणा: पिगडविशुद्धिसमितिभावना (दयः) प्रतिमा- 
भिप्रहरक्षणा - : -व्रतग्रहणात्‌ पत्च॒महात्रतानि रजनीसकततिरतिपर्यवलसानान्या- 
क्षिप्तानि । 

(ग) स्वोर्थसिद्धि : अहिसादिषु बतेष तत्प्रतिपालनाथेंपु च क्रोधवर्जनादिषु शीलेषु 
निरवधा जृत्ति! शील्यतेप्वनतीचार: । 

५---सर्वार्थसिद्धि : संसारतु:खान्नित्यभीरुता संवेगः 
६---सर्वार्थंसिद्धि : अनिगृद्ितवीर्यल्य मार्गाविरोधि कायक्छेशस्तप 


पुण्य पदार्थ (ढाल: २) : टिप्पणी १९ २१७ 


१(--त्याग : साथु को प्रासुक एक्णीय दान। यथाशक्ति बथाविधि प्रयुज्यमान 
झ्राहार, घमय धौर ज्ञान-दान यथाशक्ति त्याग है । 

सिद्धसेन ने त्याग” का श्र्थ भूतों को झौर विशेषतः यतियों को दात देना किया है। 
पतियों के श्रतिरिक्त भ्न्य मूत्तों को दिया गया दान 'त्याग' की परिभाषा के प्रन्तगंत 
नहीं धभ्राता । भ्रभयदेव ने यतिजनोचित दान को हो त्याग कहा है । 

१६--शैयाबृस्य । तस्वार्थ, : 'संघसाघुवेयापत्यकरण!। दिगंबरीय पाठ में 'संघ' शब्द 
नहीं है। संघ का प्र सिद्धसेन ने साधु, साध्वी, श्रावक भौर श्ाविका किया है' । इनके 
झनुसार बंयावृत्त्य का भर्य है संघ तथा साधुओं की प्रासुक भाहारादि से सेवा करना*। 
दिगम्बरीय पाठ में 'संघ” पाब्द न होने से साधुओं के भ्तिरिक्त श्रावक-श्ररविकाप्नों की 
वंयावृत्त्य का माव नहीं ग्राता | वंयाजृत्त्य का भ्रागमिक श्र है दस-विध सेवा धर्धात्‌ 
श्राचार्य, उपाध्याय, स्थविर, तपस्वी, ग्लान, शक्ष, कुल, गण, संघ श्रौर साधमिक की सेवा । 
पहाँ संघ का प्रर्थ है गण--समुदाय ४ । साधमिक का भ्र्थ हैसमान धर्मवाला साधु अथवा 


१--(क) भाष्य : यथाशकर्तिस्त्याग: 


(लू) नायाधम्मकह्ाओ ८.६६ अमयदेव टीका : चियाए त्यागेन-- यतिजनोलित 
दानेन 


(ग) खवार्थसिद्धि, ' त्यागों दानम्‌ । तत्त्रिविधम-- आहारदानमभयदानं शानदानं 

थैति | तच्छक्तितो धथाविधि प्रयुज्यमानं त्याग द्वत्युज्यत । 

(घ) सिद्धतेन टीका : ल्वस्थ न्यायाजितस्यानुकम्पानिर्जितात्माजुप्रहालम्बनं भूतेम्यो 

विशेषतस्तु विधिना यतिजनाय दानम्‌ | 
२--सिद्धसेन टीका : सहुए---समूह: सम्यक्त्वज्ञानचरणानां तदाधारण्व साध्वादिश्चतुर्विध; | 
ई--सिद्धप्तेन टीका : व्याद्ृत्तलथ भावों वेयावृत्त्यं, साथूनां, मुमुक्ष्णां प्राइक्ाहारोपधि- 
शय्यास्तथा भेषज्ञ विधामगादिषु पवश्न व ज्याजत्तस्य मनोवाक्काय: शुद्ध: परिणामों 
वैयाह त्यमुच्यते । 
४---(क) दाणाज़ु' ५. १-३६७ टीका : कुरं--चान्द्रा दिकं॑ साथुपपुदाय विशेषरूएं पतीतं, 
गणः--कुछसमुदाय: सद्यो--गणसमुदाय । 

(खत) भगवती : ८-८ की वृत्ति : समूहंणे---ति सम्हं--साधुसमुदाय॑ प्रतीत्य, सत्र 
कुछ चान्द्राविक॑, तत्समूहों गण: कोटिकादि:, तत्समूहस्सघं:, प्रत्यनीकता 
चेतेषामवर्णवादाविभिरिति । 
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साध्वी" । झतः सिद्धसेन का संघ छब्द का श्र सन्देहास्पद है। “स्वार्थंसिद्धि' में 
इसका भ्रर्थ किया है--“गुणियों में--साधुप्नों में दु:ख पड़ने पर निरवध विधि से उसे 
दूर करना! |” 

१७-- समाधि : इसके स्थान में ०“तत्त्वार्यसृत्रः में 'संघताघसमाधिकरण” है । 
दिगंबरीय पाठ में 'संघ' धाब्द नहीं है। जैसे भाण्डागार में झ्लाग लग जाने पर बहुत से 
लोगों का उपकार होने से झभ्राग को शान्त किया जाता है उसी प्रकार पझ्ननेक ब्रत और 
कील से समृद्ध मुनि के तप करते हुए किसी कारण से विध्न उत्पन्न होने पर उसका 
संघारण करता--शान्त करना साध-समाधि है?। 

'सम्राधि' का श्र्थ है चित्तस्वास्थ्यर । सिद्धसेन ने इसका भ्रर्थ किया है--त्वस्थता, 
निषपद्ववता का उत्पादन । 

१८--अपूर्व शान-पहण : प्रप्राप्त ज्ञान का प्रहण करता । 

१६--भ्रुति-भक्ति : सिद्धान्त की भक्ति । 

२०--प्रवचन-प्रभावना : “तत्त्वाथसूत्र' में इसके स्थान पर 'मार्ग-प्रभावना' है । 
पग्रभिमान छोड़, ज्ञानादि मोक्ष मार्ग को जीवन में उतारना श्लौर दूसरों को उसका उपदेश 
दे कर उसका प्रभाव बढ़ाना" । 

प्राचाय पृज्यपाद ने इसका प्र्थ इस प्रकार किया है--“'ज्ञान, तप, दान भौर 
जिन-पूजा के द्वारा धर्म का प्रकाश करना९ |! 

यह व्याख्या प्राचार्य उमास्वाति की स्वोपज्ञ उपयुक्त व्याल्या से भिन्‍न है। दान 
प्रौर जिन-पूजा को प्रवचन-प्रभावना का श्रंग मानना मूल श्रागसिक व्याख्या से बहुत 
दूर है । 
१--(क) ठाणाड़ ५४-१-२६७ टीका : 
साधमिक:ः समानधर्मा लिज्ञत : प्रवचनतश्चेति 
(ख्र) ठाणाड़' १०.१-७१९ टीका : साहम्मिय--त्ति समानों धम्मःसघर्म्मस्तेन 
चरन्तीति साधम्मिकाः-- साधवः 
२---सवारथसिद्धि : गुणवद्दुःखोपनिपात निरवर्यन विधिना तदपहरणं वेयाहृस्थम । 
३--सवार्थंसिद्धि : यथा भागडागारे दहने सप्तुत्यिते तत्प्रशमनमनुष्ठीयते बहुपकारत्वा- 
त्तथाइनेकवतणीऊसरूद्धल्य मुनेल्तपलः कुतस्वित्प्रत्यूदे समुपल्यिते तत्सन्धारणं 
समाधि: 
४--नायाधम्मकहाओ ८.६६ अभयदेव टीका : 
४--भाष्य : सम्बग्दर्शनादेमोक्षमार्गल्य निहेत्य मां करणोपदेशार्स्यां प्रभावगा 
६--खवाथसिद्धि : शानतपोदानजिनपूजाविधिना धर्मप्रकाशनं मार्गप्रभावना 





पृण्य पदार्थ ( ढाल ; २ ) : टिप्पणी १२ २१६ 


तीथंडुर बंधकर्म के जो हेतु झ्रागमिक परम्परा तथा एवेताम्बर-दिगस्बर प्रंथकारों 
के द्वारा प्रतियादित हैं वे सब शुभ योग छप हैं। उनके श्रथ में बाद में जो प्रन्तर झाया 
वह स्पष्ट कर दिया गया है । उनमें से भ्रनेक बोल बारह प्रकार के तपों के भेद हैँ, 
जिनमें निर्जरा स्वयंसिद्ध है। इस तरह सावद्य योगों से निर्जशा और साथ ही पुष्य का 
बंध होता है, यह भ्रच्छी तरह से सिद्ध है। 
१२--निरणद सुपात्र दान से मजुष्य-आयुष्य का बंध ( गा० १५) : 

'पुल विपाक सूत्र' में सुबाहु कुमार का कथा-प्रसंग इस हुप में है : 

एक बार भगवान महावीर हस्तिशीर्ष नामक नगर में पघारे। वहाँ के राजा 
प्रदीनदात्र का पुत्र सुबाहु कुमार उनके दर्दान के लिए गया। वह इष्ट, इृष्टरूप, कान्‍्त, 
कान्तरूप, प्रिय, प्रियरूप, मनोज्न, मनोज्ञरूप, मनोहर, मनोहरखप, सौम्य, सुभग, 
प्रियदशन भौर सुरूप था। गौतम ने भगवान महावीर से पूछा--“भन्ते ! सुबाहु- 
कुमार को ऐसी दृष्टता, घुरूपता घ्रौर उदार मनुष्य-ऋदि कंसे प्राप्त हुई है?! पूर्व 
भेव में वह क्या था ?” भगवान महावीर ने बतलाया---पूर्व भव में सुबाहु कुमार 
हस्तिनापुर नगर का सुमुख नामक गाथापति थां। एक बार घर्मघोष नामक स्थविर 
हस्तिनापुर पघारे । उनके सुदत्त नामक अनगार महीने-महीने का तप करते थे। 
एक बार मासिक तपस्या क॑ पारण के दित सामुदातिक गोचरौ के लिए वे हस्तिनापुर 


में गये। सुदत्त भ्रगगार को झ्ाते हुए देख कर सुमुख गायापति प्रत्यन्त हषित ग्लौर 
सन्तुष्ट हुआ । वह भ्रासन से उठ बंठा | फिर आसन से उतर उसले जूते उतारे । एक- 
साटिक उत्तरासन लगा सात-प्राठ हाथ सामने गया भ्ौर तीन बार झ्ादक्लिण-प्रदक्षिणा 
कर वन्दन-नमस्कार किया | वंदना और नमस्कार कर वह भत्त घर--रस्तोईधर की शोर 
गया। 'भ्रपने हाथ से विपुल अशन-पान-खाद्य और स्वाद्य का दान दुंगा--ऐसा सोच 
तुष्ट-प्रमुदित हुआ । देने समय भी तुष्ट--प्रमृदित हुआ । देकर भी तुष्ट---प्रमुदित हुआ । 
शुद्ध द्रष्य, शुद्ध दाता, शुद्ध पात्र होने से तथा तीन करण तोन योगों को शुद्धिपूर्वक सुदत्त 
प्रनगार को दान देने से सुमुख गायापति ने संसार को परीत--संक्षिप्त किया; मनुष्य- 
श्रायुष्य का बंध किया"* । सुमुख गायापति बहुत दिनों तक जीवित रहा भौर वहाँ से 
१--धबिता णमंसित्ता जेणेव भसघरे तेणेव उधागच्छह, उवागच्छित्ता सएणं हत्थेणं 
विपुलेण॑ असणपाणलाइमसाइमेणं पडिलाभिल्सामि त्ति तुट्टं, पडिलाभेमाणे वि 
तुट्टें पडिलाभिएत्ति तुट्ें। तएु ण॑ तस्स समुहस्स गाहावहस्स तेणं दन्वछझेर्ण 
दायगउदणं पत्तउद्वेंण तिविदेण तिकरणछद्धेणं छदते अणगारे पडिलासिए समाणे 
संसारे परिसीकते मझछसाउपु निबद्धे 


२२० नव पदाथ 


कालकर ह्तिशीर्ष नगर में भ्रदीनदात्र के यहाँ घारिणी की कुक्षि से प्रत्ररूुप से उत्पन्न 
हुआ है। गौतम ! सुबाहु कमार ने इस प्रकार दान देने से इृष्टता श्रादि उदार 
मनुष्य-ऋद्धि प्राप्त को है । 

इसी तरह 'मुख्त विपाक सूत्र' के दोष € श्रष्ययनों में भद्रतन्दि कुमार, सुजात कमार 
सुवासव कुमार, जिनदास, वेश्षमण कुमार, महाबल कुमार, भद्वनन्दि कुमार, महचस्द्र- 
कुमार और वरदत्त कुमार के संसार परोत--संक्षिप्त करते धौर मनुष्य-प्ायुष्य प्रात् 
करने का उल्लेख है| 

निरक्द सुपात्र दान से निर्जरा प्रौर साथ ही पुण्य-कर्म का बंध होता है, यह हन 
प्रकरणों से प्रकट है । 
१३--साता-अखाता वेदनीयकर्म के बंध-हेतु (गा० १६-१७) : 

यहाँ 'मगवतीसूत्र' के जिस पाठ का उल्लेख है वह इस प्रकार है: 

कहं णं भन्‍्त ! जीबाणं सातावे्याणज़ा कम्मा कज्जंति ? गोयमा | पाणाणुकंपयाए 
भूयाणकंपयाए जीवाणुकंपयाए सत्ताणकंपयाए बहुणं पाणाणं जाव सत्तार्ण भदुब्खणयाए्‌ 
असोयणयाए अजृरणयाए अतिप्पणयाए अपिहणयाएं अपरियावणयाएं एवं रछु 
गोबमा ! जीवाणं सायावेयणिजा कम्मा कज्जंति | 

कह ण॑ भन्‍्त ! जीवाणं असायावेयणिज्जा कम्सा कज्जंति ! गोयमा ! पर- 
दुब्ललणबाएं परलोयणयाप्‌ परजूरणयाएं परतिप्पणयाएं परपिट्टणयाएं परपरियावणयाणए 
बहुणं॑ पाणाणं जाब सत्ताणं दुक्खणयाएं सोयणयाए जाव परियावणयाए एवं खलु 
गोयमा ! जीवाणं अल्सायावेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। (७.६) 

गौतम : “मन्ते ! जीव साता वेदनीय कर्म का बंध कंसे करते हैं?” 

महावीर : गौतम ! प्राणानुकम्पा * से, भूतानुकम्पा से, जीवानुकम्पा से, सत्त्वानुकम्पा 
से, बहु प्राणी, भृत, जीव और सत्त्वों को दुःख न करने से, शोक? न करने से, 





१-अनुकम्पा : जैसे मुे हुःख अप्रिय है वैसे ही दूसरे प्राण, भूत, जीव और स्तषों 
को है, इस भावना से किसी को क्लेश उत्पन्न न करना | 
अनुग्रद्द से दुःख दयाद्र चित्त वाले का पूसरे की पीड़ा को अपनी ही मानने 
का भाव । 

३--हुःख पीड़ा रूव आत्म परिणाम । 

३--शोक : शोचन-देन्य; उपकारी से सम्बन्ध लोड कर विकछता उत्पन्ग करना । 


पुण्य पदार्थ ( ढाल: २) टिप्पणी १३ २२१ 


झजूरण* से, प्रटिप्पण५ से, प्रपिट्रन१ से, प्रपरितापन से | हे गौतम ! इस तरह जीव 
साता वेदनीय कर्म का बंध करते हैं।” 

गौतम : “'भन्ते जीव श्रसाता वेदनीय कर्म का बंध कंसे करते हैं १” 

महावीर : “गौतम ! परदुःख से, परशोक से, परजूण से, परटिप्पण से, 
परपिट्टन से, परपरितापन से, बहू प्राणी, भूत, जीव श्र सत्वों को दु:ख देने से, शोक 
करने से, जूण से, टिप्पण से, पिट्रन से, परितापन से | इस तरह गौतम! जीव 
प्रसाता वेदनीय कर्म करता है ।” 

'तत्त्वाथंसूत्र' में साता भौर प्रसाता वेदनीय कर्म के बंध-हेतु इस प्रकार बतलाये 
गये हैं : 

भूतवत्यनुकम्पा दान॑ सरागसंयमादि योग: क्षान्ति : शौचमिति शद्ठ बल्य (६.१३) 

वःखशोकतापाक्रन्द्नवधप रिदेवनान्यात्मपरो भयस्थान्थसह यल्य । ६.१२ 

(१) भूत-पनुकम्पा, (२) ब्रती भ्रनुकम्पा, (३) दान, (४) सरागसंयम आदि योग 
(५) क्षान्ति प्रौर (६) शौच--ये साता बेदनीय कर्म के हेतु हैं। 

(१) दुःख, (२) शोक, (३) ताप, (४) ग्राक्रन्दन, (५) वध और (६) परिदेवन--- 
ये प्रसाता वेदनीय कर्म के हेतु हैं । 

सरागसंयम के बाद के ' झादि ' शब्द द्वारा भाष्य और 'सर्वा्थसिद्धि' दोनों में 
पझकाम निर्जरा ग्रौर बाल तप को ग्रहण किया गया है। 

यह स्पष्ट है कि सालावेदनीय कर्स के जो बंध-हेतु “तत्त्वार्थयूत्र” में प्रतिपादित हैं 
वे ध्रागमिक उल्लेख से भिन्‍न हैं। श्रागम में दान, सरागसयंम, संयमासंयम, प्रकाम- 
निर्जरा ग्रौर बाल तप इनमें से एक का भी उल्लेख नहीं है। '"तत्त्वार्थसृत्र' में 'वती- 
झनुकम्पा' को झलग स्थान दिया है पर प्रामम में बसा नहीं है। 'तच््वार्थयृत्र' में वर्णित 
इन सब हेतुम्ीं का सम्यक्‌ प्र्थ करने पर ये सब मी निरवय ठहरते है । 

जोवों को दुःख प्रादि देना सावद्य कार्य है। दुःखादि न देना निरवद्य है। जीवों 
को दु:ख भादि न देने से निर्जरा होती है, यह पहले सिद्ध किया जा चुका है। यहाँ 
उनसे सातावेदनीय कर्म का बंध कहा गया है, जो पुष्य कर्म है। इस तरह शुभ योग 
निर्जरा प्रौर श्रानुषंगिक रूप से पुण्य के हेतु सिद्ध होते हैं । 
४---जूरण : शरीरापचयकारी शोक। 
४--रिप्पिण : ऐसा शोक जिससे अश्रु छारादि का क्षरण होने लगे। 
है--पिहंग : यष्ट्यादि से शाद़न। 





श्र्र नव पवूर्थ 


१४--कर्कश-अककंर बेदनीय कमे के बंध-हेतु (गा० १८) : 

यहाँ उछिखित संवाद 'भगवतीसूत्र' में इस प्रकार है : 

कह ण॑ भंते ! जीवाणं कक्सवेयणिज्जा कम्मा कफ्जंति! गोयम्ा ! पाणाइवाएणं जाव 
मिच्छादंसणसल्लेणं एवं खलुगोयमा ! जीवाणं ककृषसवेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। 

“भअन्ते ! जीव ककंदा वेदनीय कर्म का बंध कंसे करते हैं !”” 

“गौतम ! प्राणातिपात यावत्‌ मिध्यादर्शनशल्य' से | हें गौतम ! जीव इस प्रकार 
कर्कश वेदनीय कर्म का बंध करते हैं ९” 

कहं णं भन्‍्ते | जीवा अकक्षसवेयणिज्ञा कम्मा कज्जंति ? गोयमा ! प्राणाइवाय- 
वेदमणेणं जाबव परिग्गहवेरमणेणं कोहविषेगेणं जाव मिच्छादंसगणसरलछविवेगेणं एवं खलु 
गोयमा ! जीवार्ण अकक्लसवेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। (७.६) 

“अन्ते | जीव श्रकर्कश वेदनीय कर्म का बंध कंसे करते हैं ?”' 

“गौतम ! प्राणातिपात यावत्‌ परिग्रहविरमण से, क्रोष-विवेक बावत्‌ मिथ्यादर्शन- 
शल्प-विवेक से । हे गौतम ! इस तरह जीव अकर्कश वेदनीय कर्म का बंध करते हैं ।'” 

यह पहले बताया जा चुका है कि प्राणातिपात श्रादि के विरमण से निर्जरा होती 
है। यहाँ उनके विरमण से प्रकर्कश वेदनीय कर्म का बंध बताया गया है, जो शुभ 
कर्म है। इस प्रकार प्राणातिपात विरमण भ्रादि शुभयोगों से निर्जरा और बंध दोनों 
का होता प्रमाणित होता है । 
१५--अकल्याणकारी-कल्याणकारी कर्मों के बंध-हेतु (गा० १६-२०) : 

'भगवतीसूत्र' में कालोदायी का वार्तालाप प्रसंग इस प्रकार है : 

अ्त्थि ण॑ भंत ! जीवाणं पावा कम्मा पावफरूविवागसंजुत्ता कज्जंति ? हंता, अत्थि। 
कह ण॑ भंत ! जीवाणं पावा कम्मा पावफलविवागसंजुत्ता कज्जंति ?.. .,,कालोदाई ! 
जीवाणं पाणाइवाए जाबव मिच्छादंसणसल्ले तस्स णं आवाए भदए भवदह्द तओ पष्छा 
विपरिणसम्ताण चिपरिणममाणे दुरूवत्ताए जाव भुज्जो भुज्जो प्रिणमति एवं खत्लु 
काछोदाई ! जीवा्ं पावा कम्मा पावफलविवागसंजुत्ता कज्जंति । 


१--प्राणातिपात यावत्‌ मिध्यादर्शन शल्य तक अठारह पाप हस प्रकार हैं: 
प्राणातिपात, रषावाद, अवत्तादान, मेथुन, परिग्रह, क्रोच, मान, साया, छोम, 
हाग, हंष, कलह, कभ्याखानं, पेशुन्य, परपरिवाद, रति-अरति, सायासषा और 


मिथ्यादर्शनशल्य । 


पुण्य पदार्थ (ढाल ; २) टिप्पणी १४ २२६ 


भ्रत्यि ण॑ं संते । जीवाणं कएराणा कम्सा कल्छाजफरूचियाशस्संजसा कउ्जन्ति 
इंता ! भत्यि | कह्दं णं भंते ! जीवार्ण कछाणा कम्मा जाव कज्जन्ति (---काछोदाई ! 
जीवाणं पाणाइवायवेरमण जाव परिग्गहजेरमणे कोहविवेगे जाव मिच्छादंसणसछवियेगे 
तल्‍स णं आवाए नो भद्दर मवह्ट तभो पच्छा परिणममाणे परिणम्रमाणे छल्वस्ताए जाव 
नो हुक्खसाए भुज्जो भुज्जो परिणमद पवं खलु काछोदाई ! जीवाणं कह्लाणा कम्मा 
जाब कज्जति। (७.१० ) 
इसका भावार्थ इस प्रकार है : 
'भगवन्‌ ! जीवों के किये हुये पाप-कर्मो' का परिषराक पापकारी होता है?” 
“कालोदायी ! होता है।” “भगवन्‌ ! यह कंसे होता है !” “कालोदायी ! जंसे कोई 
पुरुष मनोज्ञ, स्थालीपाक शुद्ध ( परिपक्व ), प्रठारह प्रकार के व्यंजनों से परिपूर्ण 
विधदुक्त भोजन करता है, वह ( भोजन ) आ्रापातमद्र ( खाते समय भ्रच्छा ) होता है, 
किन्तु ज्यों-ज्यों उसका परिणमन होता है त्यों-त्यों उसमें दुर्गन्‍्ध पंदा होती है--वह 

' परिणाम-मद्र नहीं होता । कालोदायी | इसी प्रकार प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य 
( प्रठारह प्रकार के पाप कर्म ) प्रापातभद्र भ्ौर परिणाम विरस होते हैं । कालोदायी ! 
इस शरह पाप-कर्म प्राप-विपाक वाने होते हैं।' 

“भगवन्‌ ! जीवों के किये हुये कल्याण-कर्मों का परिप्राक कल्याणकारी होता 
है ?" “कालोदायी ! होता है।” “भंगवन्‌ ! कंसे होता है?" *कालोदायी ! जसे 
कोई पुरुष मनोज्ञ, स््थालीपाक शुद्ध ( परिपक्व ) भ्रठारह प्रकार के व्यंजनों से परिपूर्ण, 
झौषधि-मिश्रित भोजन करता है, वह पश्रापातभद्र तहीं लगता, किन्तु ज्यों-ज्यों उतका 
परिणमन होता है त्यों-त्यों उसमें सुरूपता, सवर्णता भौर सुलानुभूति उत्पन्न होती है--- 
वह परिणाममद्र होता है। कालोदायी ! इसी प्रकार प्राणातिपातविरति यावत्‌ 
मिध्यादर्शनशल्य-विरति आपातभद्र नहीं लगती, किन्तु परिणामभद्र होती है। कालो- 
दायी | इस तरह कल्याण-कर्म कल्याण-विपाक्र वाले होते हैं ।' 

इस प्रसंग में पाप कर्म पाप-विपाक वाले भ्लौर कल्याण कर्म कल्याण-विपाक वाले 
कहें गये हैं। प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादशनशल्य द्रन अठारह पापों के सेवन से पाप- 
कर्म का बंध भौर उनकी विरति से कल्याणकर्म का बंध कहा गया है। यहाँ भी 
प्रकारान्तर से--शुभयोग से ही पुण्य-कर्म की प्राति कही गई है । प्राथातिपातबिरति यावत्‌ 
मिच्याद्शनदाल्य से निर्जरा होती ही है| 


ज़२४ स्व पदार्थ 


१६--घाता-असाता वेदमीय कप के बंच-हैलु विषयक अन्य पाठ (गा० २१-२२): 
इन गायाझों में “मगवतीसुत्र' के जिस पाठ का संकेत है वहू इस प्रकार है : 
लायावेयणिज्जकम्मासरीरप्पजओोगबंधे ण॑ संते ! कस्स कम्सस्स उतएणं ! गोयसा ! 

पाणाणुकंप्याए भूषाणकंपयाएं एवं जहा सत्तमसए्‌ दुस्समाउ हंसप्‌ जाब अपरियावणबाए्‌ 

पायावेषणिज्जकम्मासरीरप्पशोगनामाए कम्मस्स टद॒एणं सायावेबणिए्जकम्सा* आव 
अंधे । असायावेयणिज्ज--पुच्छा | गोयमा ! परदुक्खणयाएं परलोयणयाए जहा सत्तमसए 
दुस्समाउदसए जाव परियावणयाए्‌ असायावेयणिज्जकम्मा” जाव पओोगबंध | ( ८.६ ) 

इस पाठ का झर्थ वही है जो टिप्पणी १३ में दिये हुए पाठ का है। इस पाठ से भी 
क्षुमयोग से ही पुण्य-कर्म का बंध ठहरता है । 

१७-नरकायुष्य के बंध हेतु (गा० २२) : 
इस विषय में 'मगवतीसूत्र' का पाठ इस प्रकार है: 
भेरहवाउयकम्मासरीर-पुच्छा । गोयमा ! महारंभयाए, महापरिग्गहयाए, 

कुणिमाहारेणं, पंचिदियवहेणं, नेरहयाउयकम्मासरीरप्पओगनामाए कम्मस्स उदएणं 

नेरइयाउयकम्मा सरीर० जाव पैञोगबंधे । ( ८.६ ) 
यहाँ नरकायुष्यकार्मणशरीरप्रयोग बंध के हेतु इस प्रकार बताये गये हैं : 
१-महा झारम्भ, 
२--महा परिय्रह, 
३--मांसहार, 
४--पैचेन्द्रिय जीवों का वघ भौर 
४- -नरकापुष्यकामंणणरी रप्रयोगनामकर्म का उदय | 
ज्यानाज़' में इस विषय का पाठ इस प्रकार है : 
अउहि दार्णेट्टि जीवा णेरतियसाए करम्म॑ पकरेंति, तंजहा--महार भताते सहापरिगाहयाते 
पंचिद्ियवहेणं कुणिमाहारेणं (४.४.३७३) 
'तत्त्वायंसृतर” में बहुआारम्म, बहुपरिग्रह शोल-राहित्य भौर ब्रत-राहित्य को नरफायुष्य 
के बंध-हेतु कह हैं: 
बड्स्‍ारम्भपरिप्रहत्य'॑य व नारकस्यायुषः। (६.१६) 
निःशीस्यतत्व॑ च॑ सर्यपाम। (६.१६) 
प्रागम उस्लिखित हुंतुओं में क्षीज-राहित्य भौर ब्रत-राहित्य का नाम नहीं है । 
नरकायुष्य प्रशुम है। उसके बंध-हेतु मी श्जुभ हैं । 


पुण्य पवार्थ (ढाल ६२ ) / टिप्पणी १६ २२६ 


१८--तियंच आयुष्य के वंध-हेतु ( गा० २७ ) : 
इन बंध-हेतुओं का वर्णन 'भगवती सुत्र' में इस प्रकार है : 
तिरिक्खजो णियाउअकम्मासरीर-- पुच्छा । गोयमा | माइलयाए, नियडिछयाए 


णलियवयणणं कूडतुल-कूडमाणणं, विरिक्‍्त॒जोणियाउअकम्मा” जाव पयोगबंधे । 
( भ्रग० ५.६ ) 


महाँ तिय॑चायुष्कार्मणदरीरप्रयोगवंघ के निम्न हेतु कहे गये हैं : 
(१) मायावीपत, 
(२) निकृति भाव--कापस्य, 
(३) प्लीक वचन---पझ्ूठ, 
(४) झूठे तोल-माप श्ौर 
(५) तियंत्रायुष्कार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 
'स्वानाडु' का पाठ इस प्रकार है : 
शडहि ठाणहि जीवा तिरिक््जजोणियत्ताए कम्म॑ पगरेंति, त्ं०--माइछताते 
णियडिक्ताते अक्षियवयणणं कूडतुलकूडम।णेणं (४.४.३ ७२) 
6त्त्वार्थयूत्र' में माया, निःशीलत्व झौर अत्रतत्व--ये तियंच-प्रायुष्यबंध के हँतु कहे 
गये हैं : माया तेर्यग्योनल्य (६.१७); निःशीलबतत्वं व सर्वेषाम्‌ (६.१६)। 
ग्रागमोक्त श्रौर “ठत्त्वाथंसूत्र' में वणित हेतुओं का पार्थक्य स्वयं त्यष्ट है | 
झशुभ तियंच ग्रायुष्य के बंध-हेतु भी प्रशुभ हैं । 
१६-मनुष्यायुष्य के बंध-हेतु ( गा० २५ ) 
'सगवशीमृत्र' में मनुष्यायुष्य कर्म के बंच-हेतुओं का वर्गव इस प्रकार है : 
मणुल्साउयकम्मासरीर--पुच्छा । गोयमा ! पयहमहयाएं, पगहविणीययाए, 
साणुक्कोसणयाए, अमच्छरियाए, मणुस्साउयकम्मा” जाव प्रयोगबंधे । (८.६ ) 
मनुष्यायृष्कामंणशरोरप्रयोगबंध के हुंतु ये हैं : 
(१) प्रकृति की भद्गता, 
(२) प्रकृति को विनीतता, 
(३) सानुक्रोशता--सदयता, 
(४)प्रमात्स्य भौर 
(५) मनुष्यायुष्कार्मणदारीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 


श्२ई नव पवाथ 


इस विषय में 'स्थानाज़” का पाठ इस प्रकार है : 
लर्टाह ठाणेहि जीवा मणुस्ससाते क्म्मं पगरेंति, संजद्दा--पगतिभहताते पगति 
विणीययाए साणक्कोसयाते अमच्छरिताते | (४.४.३७३) 
'तत्त्वार्थमृत्र' में मनुष्यायुष्य के बंध-हंतु इस प्रकार वर्णित हैं : 
अल्पारम्भपरियहत्वं स्वभावमार्दवार्जव॑ थ मानुषस्य । (६.९८) 
'तत्वार्थसृत्र' के अनुसार (१) भरल्पारम्भ, (२) प्रल्पपरिग्रह, (३) मार्दव शौर 
(४) प्ला्जव--ये चार मनुष्यायुष्य कर्म के बंघ-हंतु हैं। 
झागमोक्त श्ौर इन हेतुओं का पार्थक्य स्पष्ट है । 
शुभ मनुष्यापुष्य के बंध-हेतु भो शुभ हैं । 
२०--दैघायुष्य के बंध-हेतु (गा० २६ ): 
देवायुष्य के बंध-हँतुप्तों का वर्णन 'भगवती सूत्र' के पाठ में इस प्रकार है : 
देवाउयकम्मासरीर--पुछ्छा । गोयमा ! सरागसंजमेणं, संजमासंजमेणं, धालतवो- 
कम्मेणं, अकामनिज्जराए, देवाउयकम्मासरीर ० जाव पयोगबंध। (५८.६ ) 
यहाँ देवायुष्यक्रामंण शरीरप्रयोगबंध के बंध-हेतु निम्न रूप से बताये गये हैं : 
(१) सरागसंयम* , 
(२) संयसासंयम *, 
(३) बालतपः:करमं १, 
(४) ग्रकामनिर्जरा गौर 
(५) देवायुष्कामं णशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 


१--सकषाय चारित्र | कषायावस्था में सर्व प्राणातिपातविरमण, सर्व सथाबाद्विरसण, 
सर्व अ्रदृत्तादानविर्मण, सर्व मैथुनविरमण और सर परिग्रहविरमण रूप पाँच 
महाघ्र्तों का पालन । यह सकलसंयम है | 





२३--यापों के भांशिक त्याग रूप देश-संयम । स्थूछ प्राणातिपात, स्थूक झषावाद, स्थक 
लद॒तसादान, स्ववारसंतोष, स्थुक्त परिग्रहविस्मणत्रत, दिकप्रिसाण, उपभोग- 
परिभोगपरिसाण, अनर्थद्श्डविरमण, सामायिक, देशावकाशिक, पौषधोपवास 
और अतिथिसंविभाग बतों का पाछन । 

३--बारू अरयांत्‌ मिध्यात्वी । उसकी निरवद्य तप क्रिया को बाछतप/कर्म कहते हैं। 

४--कर्म निर्जरा के हेतु अनशन आदि करना काम तप है। बिना अभिलाषा-- 
परवक्षता ले--भूख, ता, धूपादि के परिषहों को सहन करना अकाम निंदा है । 


पुण्य पदाथ (ढाल : २) ; टिप्पणी २१ श्र्छ 


इस विषयक 'स्थानाड्र का पाठ इस प्रकार है: 
छह ठाणेंदि जीवा देवाठयसाए कम्म॑ पररेंति, संजहा--सरागसंजमेणं 
संजमासंजमेण्ं बाऊतवोकम्मेणं भकामणिज्जराए | (४४,३७२) 
तत्त्वार्थमृत्र' का पाठ इस प्रकार है : 
सरागसंयमसंयमासंयमाकाम निर्जराबालतपांसि वेवस्य | (६.२०) 
यहाँ यह विशेष ध्यान देने की बात है कि इन हुंतुओों को तत्त्वार्थंकार ने साता 
वेदनीय कर्मबंध के हुतुप्रों में मी स्थान दिया है । 
शुभ देवायुष्य कमंबंध के हेतु भी शुम हैं । 
२१--शुभ-अशुभ नामकमे के वंध-हेतु (गा० २०-२८) : 
यहाँ संकेतित “म्गवतीमृत्र' का पाठ इस प्रकार है ; 
छमनासकम्सासरीर - पुच्छा | गोयमा ! काउज्जुययाए, सावज्जुययाएं, भाउज्जुयधाए 
अविसंवादणजोगेणं, छभनामकम्मासरीरः जाव पयोगबंध । अठभनामकस्मासरीर-- 
पुच्छा। गोयमा ! कायअणुज्जुययाए, भावणणुज्जुययाए, भासकणुज्जुययाए, 
विसंवायणाजोगेणं, अछ॒भनामकम्मा” जाव पयोगबंध (८.६ ) | 
शुभ नामकार्मणशरोरप्रयंगब्र के टेतु इस प्रकार हैं : 
(१) काया की ऋजुता, 
(२) भाव की ऋजुता, 
(२) भाषा की ऋजुता, 
(४) प्रविसंवादनयोग -- जेसी कथनी बंसी करनी और 
(५) शुभ नामकार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 
अशुभ नामकामंणशरोरप्रयोगवध के हेतु इस प्रकार हैं 
(१) काया की झ्नजुता, 
(२) भाव की झनजुता, 
(३) भाषा की भ्रनृजुता, 
(४) बविसंवादन योग--जंसी कयनी बंसी करनी का प्रभाव पौर 
(४) भ्रशुभनामकारमं णशरी रप्रयोगना मकर्स का उदय । 
ध्त्त्वार्थसूत्र' में इस विषय का पाठ इस्त प्रकार है: 
योगवक्रता बिसंवादनं चाशुभस्य नाम्न :। (६.९१) 
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विपरीत शुभस्य । (६.२२) 
शुभ नामक के बंध-हंतु शुभ हैं भौर प्रशुभ तामकर्म के प्रशुभ । 
२२--उच्च-नीच गोत्र के बंध-हेतु ( गाथा २६-३०) ; 
'मगवतीसूत्र' में उच्च गोत्रकर्म के बंघ-हेतु का जो वर्णन श्राया है वह इस प्रकार है: 
उच्चागोयकम्सासरीर--पुच्छा । गोयमा ! जातिअमदेणं, कुलअमदेणं, बलअमदेणं, 
ख्यभमदेणं, तबअमदेणं, उयअमदेणं, लाभअमदेणं, हस्सरियअमदेणं उच्चागोयकम्मासरीर ० 
ज्ञाव पयोगवन्य । नीयागोयकम्मासरीर-- पुज्छा । गोयमा ! जातिमदेणं, कुलमदेणं, 
बऊुमदेणं, जाव इृस्सरियमदेणं नीयागोयमकम्मासरीर० जाव पयोगबन्धे (५.६) 
उच्चगोत्रकांणवारीरप्रयोगवंध के हेतु ये हैं : 
(१) जाति-मंद न होता, 
(२) कुल-मद न होना, 
(३) बल-मद न होना, 
(४) रूप-मद न होना, 
(५) हप-मंद न होना, 
(६) श्रुत-मद न होना, 
(७) लाभ-मद न होना, 
(८) ऐश्वर्य-मद न होना श्ौर 
(६) उच्चगरोत्रकामं णशरीरप्रयोग नामकर्म का उदय | 
नीचगोतरकार्मणशरीरप्रयोगबंध के हंतु ये हूँ 
(१) जाति-मद, 
(२) कुल-मद, 
(३) बल-मद, 
(४) रूप-मद, 
(५) तप॑-मद, 
(६) श्रुत-मद, 
(७) लाभ-मद, 
(८) ऐश्वरयं-मद पशौर 


(६) नीचगोत्रकार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 


पुण्य पवार्थ (ढाल : २): टिप्पणी २३ २२६ 


'त्याथ्थंसूत्र' में उच्च गोत्र तथा तीच गोत्र के बंध-हंतु इस प्रकार हैं : 
परात्मनिन्दाप्रशंसे सद्सदूगुणाच्छादनोद्धावने च नीचेगोंश्रस्थ (६.२४) 
तह्दिपयंयो नीचेडृ त्त्यनुत्सेकौ चोत्तरस्य | (६५२४) 

इन पाठों के भ्नुसार परनिन्दा, श्रात्मप्रशंसा, सदगुणों का प्राच्छादन श्लौर 

झसदृगुणों के प्रकाशन ये नीच गोत्र के बध-हंतु हैं भ्रौर इनसे विपरीत प्रर्थात्‌ परप्रशंसा, 
पात्मनिन्दा झादि उच्च गोत्र के बंध-हेतु हैँ । 

शुभ उच्च गोत्र के बंघ-हंतु शुभ हैं श्ौर नोच गोत्र के बंघ-हेतु भ्रशुभ है । 

२३-शानावरणीय आदि चार पाप कर्मों के बंध-हेतु ( गा० ३१ ) : 
कम प्राठ हैं । पुण्य श्र पाप इन दो कोटियों की श्रपेक्षा से वर्गीकरण करने पर 
ज्ञानावरणीय, दर्शवावरणीय, मोहनीय झौर पग्रत्तराय--ये चारों एकांत पाप की कोटि 
में आते हैं ( देखिए पु० १५५-६ दठि० ३ (१))॥। 

बंध-हँतुओं को दृष्टि से पाप कर्मो के बंध-हेतु भी पाप हूप हैं। जिम्न करनी से 
पाप कर्मों का बंध होता है वह सावद्य और जिन-प्राज्ञा के बाहर होती है। ज्ञाना- 
बरणीय आदि चार एकान्त पाप कर्मो के बंध-हंतु तीचे दिये जाते हैं, जिनसे यह कथन 
स्वत: प्रमाणित होगा । 

१---ज्ञानावरणीय कर्म के बध-हतु : 

(१) ज्ञान-प्रत्यनीकता, 

(२) ज्ञान-निहुव, 

(३) ज्ञानान्तराय, 

(४) न्ञान-प्रद्वंब, 

(५) ज्ञानाशातना श्रौर 

(६) ज्ञान-विसंवादन योग । 
२--दर्शनावरणीय कर्म के बध-हेतु 

(१) दर्शन-प्रत्यनीकता, 

(२) दर्शन-निह्वव, 

(३) दर्शनान्तराय, 

(४) दर्शन-प्रहें बः, 

(५) दर्शनाशातना भौर 

(६) दर्शन-विसंवादन योग । 
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३--मोहनीय कर्म के बंध-हेतु : 
(१) तीम्न कोष, 
(२) तीब्र मान, 
(३) तीत्र माया; 
(४) तीब़ लोभ, 
(५) तीब्र दर्शन मोहनीय भर 
(६) तीब् चारित्रमोहनीय । 
४--भ्रन्तराय कर्म के बंध-हेतु : 
(१) दानान्तराय, 
(२) लाभान्तराय, 
(३) भोगात्तराय, 
(४) उपभोगान्तराय और 
(५) वीर्यात्तराय । 


२४--वेदनीय आदि पुण्य कर्मों की निरवद्य करनी ( गा० ३२ )' 
ज्ञानावरणीय पश्रादि चार एकान्त पाप-कर्मों के उपरान्त वेदनीय, झायुष्य, नाम 
झौर गोत्र ये चार कर्म प्रौर हैं तथा इनके दो-दो भेद हैं : 


१--सातावेदनीय झसातावेदनीय 
२-- शुम भ्रायुष्य ग्रदभ भ्रायुष्य 
ई--शुभ नाम प्रशुभ नाम 
४--उच्च गोत्र नीच गोत्र 


इनमें से सातावेदनीय ग्रादि चार पुण्य कोदि के हैं श्रौर प्रसातावेदनीय ग्रादि 
चार पाप कोटि के ( देखिए पृ० १५५ टि० ३ )। 

इनके बंध-हँतुओं का उल्लेख किया जा चुका है तथा यह बताया जा चुका है कि 
पुण्य रूप सातावेदनीय प्रादि कर्मों के बंध-हेतु शुभ योग भ्रौर पाप हूप प्रतातावेदनीय 
झ्रादि कर्मों के बंध-हंतु श्रशुभ योग रूप हैं । 

उपसंहारात्मक रूप से स्वामीजी ने उसी बात को यहाँ पुनः दुहराया है। 
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२०--भगपषती सूत्र में पुण्य-पाप की करनी का उदलेख ( गा? ३३ ) : 

'मगवती सुत्र' शतक ८ उहं शक € से बेदनीय, प्रायुष्य, नाम श्लौर गोत्र कर्म के 
बंध-दहेतुओं से सम्बन्धित पाठों के श्रवतरण ऊपर दिये जा चुके हैं। ज्ञानावरणीय प्रादि 
चार एकान्त पाप कर्मों के बंध-हेतु विधयक पाठ क्रमश: वहाँ इस प्रकार मिलते हैं : 

(१) णाणावरणिजकम्मासरीरप्पणोगवंधे ण॑ भंते ! कलस कम्मत्स उदएणं ? 
गोयमा ! नाणपंडिणीययाए, णाणणिगहवणयाए, णाणंतराएणं, . णाणप्पदोसेणं, 
णाणबासायणयाएु, णाणविसंवादणाजोगेणं॑_ णाणावरणिज्जकम्मासरीरप्पओगनामाए 
कम्मस्स उद॒पर्ण णाणावरणिज्जकम्मासरीरप्पझोगबंध । 

(२) वरिसणावरणिज्जकम्मासरीरप्पओगबंये णं भंते ! कलस कम्मस्स ठद॒एणं 
गोयमा ! दंसणपढ़िणीययाएं, एवं जहा णाणावरगिज्ज, नवरं दंसगनाम॑ पघत्तव्व, जाव 
दंसणविसंचादणाजोगेणं दंसणावरणिजकम्मासरीरप्पओनामाए कम्मस्स उदएयां जाव 
पशभ्ोगबंध । 

(३) मोहणिज्षकम्मासरीर -- पुच्छा । गोयमा ! तिव्वफोहयाएु, तिव्वमाणयाए, 
तिव्वमाययाए, तिन्वछोभयाए, तिज्वदंसणमोहणिजयाए, तिवज्वचरित्तमोहणिजयाए 
मोहणिक्षकम्मासरीरप्पओग ? जाव पओगदबंये । 

(४) अंतराइयकम्मा सरीर - - पुच्छा। गोयमा ! दाण॑तराएणं, लामंतराएणं, भोगंतराएणं, 
उवभोग॑ततराएणं, वीरियंतराएणं अंतराहयकम्मासरीरप्पयोगनामाए कम्मल्स उदएण 
अंतराहुयकम्मासरीरप्योगवंधे । 

२६-- कल्याणकारी कमे-बंध के द्स बोल ( गा० ३४-३७ ) : 

भिन्‍न-भिन्‍न पुष्य कर्मों के बंध-हैतुप्तों का पृथक-पुथक विवरण पहले प्रा चुका है । 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने 'स्थानाहुू सूत्र' के दसवें स्थातनक के उस पाठ का मर्म 
उपस्थित किया है, जिसमें भद्र कर्मो के प्रधान बंध-हेतुओं का समुच्चय रूप से संकलन 
है। वह पाठ इस प्रकार है : 

वसहि ढाणेहि जीवा आगमेसिसदत्ताए कम्म॑ पररेंति लं०--अणिदाणताते, दिद्ि- 
संपन्‍नयाएु, जोगवाहियताते, खंतिखमणताते, मिईंदियताते, अमाइछताते, णपा- 
सत्थताते, छसासएणताते, प्रवयणवच्छछ्याते, पवषणउब्भावणताएु | (१०, ७४८) 

इसका भावार्थ है--दस स्थानकों से--बातों से जीव झ्लागामी भव में भद्द रूपकर्म 
प्राप्त करता है : 
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(१) अनिदान : तप ह्ादि घापिक भ्रनुष्ठान के फलस्वरूप सांसारिक भोगादि की 
प्रार्थना-कामता करने को निदान कहते हैं, उसका श्रमाव ; 
(२) दृष्टिसंपन्‍नता : निर्मल सम्यकदर्शन से संयुक्त होना ; 
(३) योगवाहिता--समाधिभाव । योगों में, बाह्य पदार्थों के प्रति, उत्सुकता का 
झभाव ; 
(४) क्षान्ति-क्षमणता ; झ्राक्रोश, वध, बंधन झ्रादि परिषह-सहन 
(५) जितेन्द्रियवा--दन्द्रिय-दमन ; 
(६) अमायाविता : छल, कपटादि का प्रभाव ; 
(७) अपाणश्वल्थता : ज्ञान, दर्शन, चारित्र की उपासना । शब्यातर पिण्ड, श्रभिह्वत 
पिण्ड, नित्य पिण्ड, नियताग्र पिण्ड श्रादि का सेवत न करना ; 
(5) छश्नामण्य : पार्श्वास्थतादि अबगुणों से रहित मूल उत्तर गुणों से संयुक्त होना; 
(€) प्रवचन-वत्सलता--पाँच समितियों और तीन गुप्ति का सम्यक्गालन और 
(१०) प्रवचन-उद्भावनता - - धमं-कथा-कथन । 
यह भद्र कर्म शुभ है झौर यहाँ वर्णित उसके बंध-हेतु भी शुभ हैं । 
इस पाठ से भी यही सिद्ध होता है कि पुण्य कर्मो के बंध-हेतु निरवद्य होते हैं । 
२७--पुण्य के नव बोल ( गा? ५४ ) : 
द्वितीय ढाल के प्रथम दो दोहों में जा बात कही है वही यहाँ पुनः कही गयी है 
( देखिए पु० २००-२० १ टि० १,२) । इस पुनकक्ति का कारण यह है कि स्व्राप्तीजी 
झागे जाकर इन नवों ही बोलों की अपेक्षा की चर्चा करना चाहते हैँ प्रौर उस चर्चा की 
उत्थानिका के छप में पुनराषृत्ति करते हुए उन्होंने कहा है : 
“धुष्प उत्पत्ति के नवों हेतु निरवय हूँ । वे जिन-ग्राजा में हैं। सावश्य-निरवद्य 
व्यतिरिक्त रूप से नवों वोल पुष्य-बंध के हेतु नहीं हैं ।” 
२८--क्या नवों बोल अपेक्षा रहित हैं ? (गा० ७०-७४) 
इन गाथाश्रों में भो वही चर्चा है, जो श्रारम्मिक दोहों (३-६) में है। इस संबंध में 
पर्व टिप्पणी ३ में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है। 
कद्दयों का कथन है कि जिस स्थल पर प्रस्न पुण्य, पान पुण्य के बोल श्राए हैं वहाँ पर 
भगवान ने यह निर्देश नहीं किया है कि भ्रमुक को ही देना, भ्रमुक तरह का अ्रन्न-पान 
ही देना प्रादि | इसलिये पात्र-भपात्र, सचित्त-प्रबित्त, एघणीय-प्रनेषणीय का प्रपन नहीं 


पुण्य पदाथे ( ढाल : २ ) ; टिप्पणी २६ रश्रे 


उठता । सबको सब तरह के मोजन भौर पेय देने से पुण्य कर्म होता है । 

प्रन्त पुष्य, पान पुण्य श्रादि का इस प्रकार प्र्थ करना स्वामीजी की दृष्टि से मस्याय- 
संगत नहीं । उनके विचार से इस प्रकार का प्र्थ करना जिन-प्रवचनों के विपरीत है। 
ध्वात्र दास से कमी पुष्य नहीं होता । 
२६--पुण्य के नो बोलों की समझा और अपेक्षा (गा ४५-५७) : 

सृत्रों में प्रनेक बोल बिता प्रपेश्ा के दिये हुये हैं। उदाहरण स्वरूप--वंदना का बोल 
(गा० ११ झौर टिप्पणी ८)। सूत्र में मात्र इतना ही उल्लेख है कि वंदता से मनष्य तीच 
गोत्र का क्षय करता है भौर उच्च गोत्र का बंध | किसकी वंदना से ऐसा फल मिलता है, 
इसका वहाँ उल्लेख नहीं । बसे ही वेयावृत्त्य के बोल में कहा है कि वैयावृत्य से तीर्थंकर 
गोत्र का बंध होता है। किसकी व॑ंयाज्धत्य से तीथंकर गोत्र का बंध होता है इसका 
भी उल्लेख नहीं । सोच-विचार कर इन बोलों की अपेक्ना--संगति बंठानी पड़ती है । 
इसी प्रकार इन तो बोलों के संबंध में भी समझना चाहिए। इन नौ बोलों का वही 
संगता्थ होगा जो कि झ्ागम का श्रविरोधी प्रर्थात्‌ निरवद्य-प्रशृत्ति का द्योतक होगा क्योंकि 
यह दिखाया जा चुका है कि पुण्य कर्मों की प्रकृतियों के बंध-हेहुप्रों में एक भी ऐसा कार्य 
नहीं श्राता जो सावद हो । 

स्वामीजी का तर्क है कि नौ बोलों में नमस्कार-पुण्य का भी उल्लेख है। किसे 
नमस्कार करने से पुण्य होता है, इसका वहाँ कोई स्पष्टीकरण नहीं है, परन्तु इससे हर 
किसी को नमप्कार करना पृष्य का हेतु नहीं होता। “नमोक्कार सूत्र' में मगवान ने 
पाँच तमस्य-पद बतलाये हैं; उन्हींको नप्तस्कार करने से पुण्य होता है, श्रन्य लोगों को 
नमस्कार करने से नहीं । 

इसी प्रकार मन पुण्य, वचन पुण्य झौर काय पुण्य का उल्लेख है, परन्तु दुष्प्रवृत्त मन, 
बचन और काय से पुण्य तहीं होगा, उनकी शुभ प्रवृत्ति से ही पुष्य होगा । उसी प्रकार 
प्रन्न पुण्य, पान पुण्य का श्रर्थ भी पात्र-अत्रात्र, सचित्त-प्रचित्त भ्ौर एषणीय-प्रनेषणीय 
के मेदाघार पर करना होगा। पागमों के प्रनुसार निग्रंथ साधु को भवित्त, एबणीय प्रत्त- 
पान पश्रादि का देना ही पुण्य है। भ्रन्य दान निरवच या पुण्य-बंष के हेतु नहीं | स्वामीजी 
कहते हैं : 


(१) यदि प्रन्त पुण्य, पान पुण्य का प्रथ करते समय पात्र-प्पात्र, कल्य-अ्रकल्य 
और पअ्रवित्त-सचित्त के विवेक की प्रावरयकता नहीं भ्ौर प्तव द्वानों में पुष्य हो तो उस 
हालत में स्थान, शय्या भौर वस्त्र पुण्य के सम्बन्ध में मी यही बात क्षामू होगी। मन 
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पुण्य, बचन पुण्य और काय पुण्य में मी शुभ-अ्रशुभ प्रवृत्ति का अन्तर रखने की 
झावश्यकता नहीं होगी ; हर प्रकार के मन प्रवर्तन से पुण्य होगा । हसी प्रकार नमस्कार 
पुण्य में भी नमस्थ को लेकर भेद करने की झावश्यकता नहीं रहेगी ; हर 
किसी को नमस्कार करने से पुण्य होगा | इस तरह 'शुभ योग से पृष्य होता है” यह सर्व- 
मात्य सिद्धान्त ही श्र्थशन्‍्य हो जायगा । 

(२) यदि नमस्कार पुण्य केवल पंच परमेष्ठियों को नमस्कार करने से ही मानते हों 
झौर मन, वचन तथा काय पुण्य केवल उनके शुभ प्रवर्तन में, तो उस हालत में समुच्चय 
की स्थापना नहीं टिक सकती । केवल अन्न पुण्य और पान पुण्य को ही समुच्चय--भपेक्षा 
रहित मानने का कोई कारण नहीं, सबको अपेक्षा रहित मानना चाहिए । यदि नमस्कार 
पुण्य, मन पुण्य, वचन पुण्य और काय पुण्य को सापेक्ष मानते हों तो उस परिस्थिति में 
प्रन्‍्न पुण्य, पान पुण्प भ्रादि को भी सापेक्ष मानना होगा और यही कहना होगा कि 
निम्नंथ-भ्रमण को प्रासुक श्लौर एषणीय कल्प्य वस्तु देने से ही पुष्य होता है । 

(३) दान के सम्बन्ध में श्रमणोपासक का बारहवाँ प्रतिथिसंविभागव्रत विशेष 
दिशासूचक है। जहाँ कहीं भी इस ब्त का उल्लेख झ्राया है वहाँ पर श्रमण-निग्रंथ को 
श्रचित्त निर्दोष अन्न श्रादि देने की बात कही गई है। उदाहरण स्वरूप 'सूत्रकृताडु' 
में कहा है : 

“श्रमणोपासक निग्नंथ-ध्रमणों को प्रासुक, एपणीय और स्वीकार करने योग्य प्रधान, 
पान, खाद्य, स्वाद्य, वस्त्र, पात्र, कंबल, रजोहरण, श्रौषधि, भंपज्य, पीठ, पाठ, शब्या 
झ्रौर स्थान देते रहते हैं! ।” 

(भगवती सूत्र' में तुंगिका नगरी के श्रावकों के वर्णन में भी ऐसा ही उल्लेख 
है? । 'उपासकदशाड्भ मूत्र के प्रथम अ्रष्ययत में झानन्द श्रावक ने इसी रूप में धारहव 
ब्रत को धारण किया है? । 'सूत्रकृताजू” में श्रागे जाकर लिखा है: “..,हस प्रकार 


+चूत्रकृताज़ २.२.३६ : समणे निरगंगे फाष्टएसणिज्जेणं असणपाणखाहमलाइमेणं 
वत्थपडिर्गहकंबलपायपुंछणेणं ओसहभेसज्जेणं पीठफल्गसेज्ञासंधारएणं पढिछाभेमाणा 
.--विहर॑ंति । 

२--भगवती २३. ५  समणे निगांये फ़ाछ--एसणिल्जेणं अलण--पाण--लखाइम-- 
साइमेणं, वत्थ--प्रडिग्गह--कंबल--परायपुंछेणं, पीडद---फलग--सेजा-संधारएणं 
ओसह--मभेसज्जेण. पडिलामेमाणा अ्रद्यापडिग्गहिएहि तवोकम्मेद अप्पाण॑ 
भावेमाणा विहरंति । 

३--उपासकद्शा १. ५८ : कप्पह् में समणे निरगन्धे फासुएणं एसणिज्जेण॑ं असण- 
पाणखाइमसाइमेणं._ वत्थकम्बलपढिग्गहपायपुंछणेणं. पीदफलछगसिजासंथाएए्ं 
आओसहमभेसज्जेणं य पढिलाभेमाणस्स विहरित्तत । 
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जीवन बिताने वाले श्रमणोपासक प्रायुष्य पूरा होने पर मरण पाकर, महाऋद्धि वाले 
तथा महाद्यति वाले देवलोकों में से कोई एक देवलोक में जन्म पाते हैँ' ।? इससे प्रकट 
होता है कि पुण्य का संचय श्रमण-निप्रंथों को भ्रन्‍्न आदि देने से हो होता है श्लोर प्रन्त 
पुष्यादि का प्रर्थ इसी रूप में करता अभीष्ट है। 

(४) विचार करने पर मालूम देगा कि पृण्य-संचय के जो नौ बोल बताए गये 
हैं वे वेदनीय, नाम, गोत्र भौर प्रायुष्य कर्मो' की शुभ प्रकृतियों के बंध-हेतुओं की संक्षित 
पूचि-हप हैं। इन बंघ-हेतुओं को सामने रखकर ही नौ बोलों का श्रर्थ करना उचित 
होगा । वहाँ तथारूप श्रमण-माहन को भ्रशनादि देने ते पुण्य कहा है, सर्व दान 
में नहीं । 

'सुमंगला टीका' में पृषण्य-बंध के हेतुग्रों की व्याख्या करते हुए लिखा है: “ध॒पात्रों 
को--तीथंकर, गणघर, श्राचायं, स्थविर भ्रौर मुनियों को अन्त देना, सुपात्नों को निरवद्य 
स्थान देना; सुपात्रों को वस्त्र देना; सुपात्नों को निर्दोष प्रायुक जल प्रदात करना; 
सुपात्रों को संस्तारक प्रदान करना, मानसिक शुभ संकल्प; वाचिक शुभ व्यापार; कायिक 
शुभ व्यापार झोर जिनेश्वर, यति प्रभ्ृतियों का वंदन-नमस्कार-पूजन आ्रादि ये नौ पुण्य- 
बंध के हेतु हैं) ।” 

नौ पुष्यों की यह व्याख्या त्म्पूर्णतः शुद्ध है और स्वामीजी की व्याल्या से पूर्णरूपेण 
मिलती है । मूल द्वब्द 'नमोकार पुन्ने है, जिसमें पुष्पंद से पूजत करने का समावेश 


१--सूत्रकृताज़ २.२.२५९ : त णं॑ एयारूत्रेणं विहारेणं विहरमाणा बहुईं वासाईं समणो- 
वासगपरियागं पाउणंति पाउणित्ता आबाहंसि उप्पन्नंसि वा अणुप्पन्नंसि वा बहुईं 
भत्ताईं पदच्चक्खायंति बहुईं भत्ताई पच्चफ्खाएत्ता बहुईं भत्ताईं अणसणाए छेदेन्ति 
बटूईं भत्ताईं अणसणाए छेद्दत्ता आलोइयपडिक्कंता समाहिपत्ता कालूमासे काल 
किश्चा अन्नयरेस देवलोएउ देवत्ताए उववत्तारो भवंति, तंजहा--मह॒द्विएछ महज्जुद- 
एुछ जाव महासक्खेर 

२--भ्रीनवतत्त्वप्रररणम्‌ (छमज़ा टीका प्‌ ० ४ ८-४ ६): छपात्रेस्य: तीर्थकरगणधरा55चार्य- 
ह्थविरमुनिभ्यो5न्‍नप्रदानं (१) छपात्रेल्यो निरवश्यवसतेविंतरणम्‌ (२) झुपात्रेश्यों 
बाससां प्रदानव्‌ (२) छपाश्रेल्यो निदृष्टप्राधकजलप्रदानस्‌ (४) छुपात्रेभ्य: संस्तार- 
कस्य प्रदानस्‌ (५) मनसः शुभसंकल्प : (६) वाच: शुभव्यापार: (७)कायस्य शुभ- 
ज्यापार: (५) जिनेश्वरयतिप्रभ्तीनां नमनवंवनपूजनादीनि (६) इत्येतानि नव पुण्य- 
बन्धस्य हेतुत्वेनोदाहतानि, तथा चोक्त' श्रीमत्‌ स्थानाड़सूत्रे---'“णवविधे-पुणणे- 
अन्नपुन्ने १ पाणपुन्ने २ वत्थपुन्ने ३ लेण-पुन्ने ४ सयणपुन्ने £ मणपुन्ने ६ 
घतिपुलने ७ कायपुन्ने ८ नमोक्कार पुन्ने ।” 
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नहीं होता । 'पूजन' शब्द द्वारा पुष्पादि से प्रष्यपूणा का संकेत किया गया है तो वह 
झ्रवश््य बोषरूप है । 

यह ध्यास्या वेने के बाद उसी टीका में लिखा है : 

“लीथकर, गणघर, मोक्षमार्गानुयायी मुनि ही सुपात्र है । 

“देश विरतिवान्‌ रहस्थ तथा सम्पक्टष्टि पात्र हैं। 

“दीन, करुणा कै पात्र, प्रंगोपांग से हीन व्यक्ति मी पात्रों के उदाहरण में 
सम्मिलित हैं । 

“इन दो के प्रतिरिक्त शेष सभी भ्रपात्र हैं। 

“समुपात्रों को घर्मबुद्धि से दिये गये प्रासुक प्शनादि के दान से झजुभ कर्मों की 
महती निजरा तथा महान पृण्य-बंध होता है । 

“देश विरति तथा सम्पयक्रृष्टि श्रावकों को श्रन्नादि देने से मुनियों के दान की 
प्रपेक्षा भ्रल्प पुण्य-बंध तथा भ्रत्प निर्जरा होती है । 

“प्रंग विहीनादि को भप्रनुकंपा की बुद्धि से दान देने से श्रावकों को दान देने की 
प्रपेक्षा भी प्रत्पतर पुण्य-बंध होता है । 

“कमी-कभी ऐसा भी होता है कि कोई व्यक्ति किसी के धर दान के लिए जाता है 
प्रौर उसे यह सोच कर दान देना पड़ता है कि भ्रपने घर प्राये इस व्यक्ति को यदि कुछ 
नहीं देता हूँ तो इससे अपने अ्रहत धर्म की लघृता होगी। ऐसा सोच कर दान देने वाला 
व्यक्ति अल्पतम पृष्य-वंध प्राप्त करता है । 

“करुणा के वशीभूत होकर कुत्त, कबृतर प्रभृति पशुप्रों को भ्रमय दान तथा प्नप्न दान 
देने से पात्रत्व के प्रमाव में भी कहणा के कारण निद्चिचत रूप पुष्य-बंध होगा ही । 

“सत्य स्थाद्रादमत से पराड्मुख भ्रपने घर में झाए हुये ब्राह्मण, कापालिक तथा 
तापसों को धर्म का भाजन समझ कर प्रथवा यह समझ कर कि इन्हें भी दान देने से पुष्प- 
बंध होगा--दान न दे। लेकिन मेरे द्वार पर प्राया हुघ्रा कोई भी व्यक्ति निराश होकर 
लीट न जाय भ्रौर यदि वह बिता प्रलादि को पाए ही लौटता है तो इससे जैनधर्म की 
जुगुप्सा होगी भ्रयवा ऐसा करने से मेरे दाक्षिण्य गुण में कमी भायेगी, ऐसा सोच कर 
पात्मिक बुद्धि से जिनधर्म से विमुख व्यक्तियों को भी ययाश्क्ति भ्रशनादि दान से दान 
गुण को उपबृंहणा तथा घर्म-प्रभावना होती है' ।? 


कृत ओपन 7-7 +3++++- 


१- -भीगवतस्वप्रकरणम्‌ (छम्रंगछा टीका) बू० ४६ 


पुण्य पदार्थ ( ढाल ; २ ) टिप्पणी २६ २३७ 


'सुमंगला टीका' के उपर्युक्त विवेचन का सार यह है कि स्वस्थ मिथ्यात्त्ियों 
को दच्छापूर्वक देने के प्रतिरिक्त सबको भन्न देने में कम या अ्रधिक पुष्य होता है । तत्त्व 
निर्णय में दान के निषेत्र को शंका करने की प्रावश्यकता नहीं । तथ्य यह है कि प्रागमों 
में सुपात्र भर्थात्‌ श्रमण-निग्रंथ को छोड़ कर प्रत्य किसी को भ्रन्नादि देने से पुष्य होता है, 
ऐसा विधान कहीं भी टष्टिगोचर नहीं होता । 

श्रावक के बारहवें व्रत प्रतिथि-संविभाग का स्वरूप बताते हुये तत्त्वार्थसृत्रकार 
की आम कल्पनीय भ्रन्नपानादि द्र॒व्यों का, देश-काल-श्रद्धा-सत्कार के क्रम से, 
प्रपने प्रनुग्रह की प्रकृष्ट बुद्धि से संपतियों को दान करना प्रतिथिसंविभागन्नत है" ।” 

न्यायागत का भ्रर्थ है--शअ्रपनी वृत्ति के प्रनुष्ठान--सेवन से प्रात--अर्थात्‌ भ्पने * । 

कल्पनीय का भ्र्थ है--उद्गमादि-दोष-वर्जित३ । 

प्रन्‍्नपानादि द्वव्यों का श्रर्थ है-परशन, पान, खाद्य, स्वाद्य, वस्त्र, पात्र, प्रतिश्रय 
संस्तार और भेषजादि वस्तुएँ" | 

देश-काल-श्रद्धा-तत्कार के क्रम से का प्रर्थ है-देश, काल के प्रनुसार श्रद्धा--विज्वुद्ध 
परिणाम और सत्कार-- भ्रम्युत्थान, झ्रासन दान, वंदन भ्रनुत्रजनादि की परिपाटी के 
साथ" । 

प्रनुग्रह की प्रकृष्ट बुद्धि का अर्थ है--मैं पंच महात्रत युक्त साधु को दे रहा हैँ, इसमें 
मेरा अनुग्रह -कल्याण है, इस उत्कृष्ट भावना से | 

--तस्वाथसूम्र ७. ९ ६ भाष्य : अतिथिसंविभागो नाम न्‍्यायागतानां कल्पनीयाना- 
मन्नपानादीनां द्रन्‍्याणां. देशकालक्रद्धासत्कारक्रमोपेत॑ परयात्मानुग्रहबुद्धूघा 
संयतेभ्यों दानमिति । 

२--सिखसेन टीका ४. १६ : न्‍्यायोहिजक्षश्रियविटशुदाणां व स्वद्वस्यनुप्ठानम्‌ ।...तेन 
ताहगा न्यायेनागतानाम्‌ । 
३--वही : कल्पनीयानामिति उद्गमादिदोषवर्जितानास्‌ 
४--धह्दी : अशनीयपानीयखादस्वाद्यवस्त्रपात्रप्रतिश्षयसंस्तारभेषजादीनासख । पुदूगल- 
विशेषाणाम्‌ । 

५--उह्ी : श्रद्धा विशुद्धश्चिसलपरिणामः पात्राश्यपेक्ष: | सत्कारो उभ्युत्थानासनदानवन्दनाजु- 
घजनादि:। क्रम: परिषाटी । देशकाछापेक्षों यः पाको निर््त्तः स्वगेहे तस्य 
पेयादिकमेण दानम्‌ । 

६--बही : परयेति प्रकृष्या आत्मनोध्लुप्रहबुद्धणा सममायमनुग्रहो महावतयुक्ले: साधुलिः 
क्रियते बवशनीयाद्ादृदत इति। 


र्३ेट ' नव पवार्थ 


संपत्तियों को--इसका श्र्थ है--मूल उत्तर गुण से सम्पन्न संयतात्माप्नों को । महा- 
ब्रतयुक्त सापश्रों को* । 

भाष्य-पाठ के 'कल्पनीय!, “अरद्धा-सत्कार', 'अनुग्रह-बुद्धि' भौर 'सयंति' धाब्द शौर इन 
एाब्दों की 'सिद्धसेन टीका' से यह स्पष्ट हो जाता है कि तत्त्वाथंकार ने संयतियों--साधुपों 
को ही इस व्रत का पात्र, साधुप्रों के ग्रहण योग्य वस्तुप्रों को ही कल्पनीय देय व्रब्य माना 
है । मूल सूत्र स्पर्शी दिगम्बरीय टीका और वात्तिक! भी इसीका समर्थन करते हैं। तार 
यह है कि बारहवें ब्रत के 'भ्रतिथि' शब्द की व्याख्या में साधु के प्रतिरिक्त किसी प्रन्य को 
दान देने का विधान नहीं है । ऐसी हालत में दूसरों को दान देने में पुण्य की स्थापना 
करना स्वतंत्र कल्पना है। 

दान की परिभाषा 6'6त्त्वार्थ सृत्र' में प्रन्यत्र इस प्रकार है : 'पनुग्रह के लिये ध्रपती 
वस्तु का उत्सर्ग करना दान है' (अनुग्रहार्थ स्वस्यातिसर्गों दानम्‌ ७.३३) | वहीं लिखा 
है : 'विधि, देयवस्तु, दाता झौर ग्राहक की विशेषता से उसकी (दान की) विशेषता है' 
(विधिवव्यदातृपात्रविशेषासहिशेषः ७.३४) । भाष्य में 'पाश्रे5सिसगों दानम' अर्थात्‌ पात्र 
के लिये भ्तिसर्ग करना--त्याग करना दान कहा है। “पात्र विशेष: की व्याख्या करते 
हुये भाष्य में लिखा है: “पात्रविशेषः सम्यग्दर्शनश्ञानचारित्रतपःसम्पन्नता हति।' 
सम्यक्‌ दर्शन, ज्ञान, चारित्र शौर तप की सम्पन्तता से पात्र में विशेषता प्लाती है। 
'सर्वार्थसिद्धि? में भी मोक्ष के कारण भूत गुणों से युक्त रहना पात्र की विशेषता बताई है 
(मोक्षकारणगुगासंयोगः पात्रविशेषः ७.३६) । द्रव्य विशेष की व्याख्या करते हुये लिखा 


१--बही : अतः संयता मुलोत्तरसम्पन्नास्तेभ्य: संयतात्मभ्यो दानमिति 
२---(क) सर्वार्धसिद्धि ७.२६ : संयममरविनाशयन्नततीत्यतिथिः । --सोक्षार्थमभ्युच्ता- 
यातिथये  संयमपरायणाय शुद्धाय शुद्धधतसता निरचधा भिक्षा देया। 
घर्मोपफरणानि च॑ सम्यग्दर्शनायपबु हणानि. दातज्यानि | औषधमपि 
योग्यप्लुपयोजनीयम्‌ । प्रतिश्रयश्न परमघर्मश्रद्या प्रतिपादर्षितज्य हृति 
(ख) राजवातिक ७. २६ : चारिश्नरल्ाभवलोपेतत्यात्‌ू संग्रममविनाशयन्‌ 
अततीत्यतिधथिः 
(ग) श्रृतसागरी ७. २१ : संयममविराधयन्‌ अतति भोजनाथ गच्छति वः सोड- 
तिथिः ।...यो मोक्षायें उद्यत: संयमतत्पर: शुद्ध ब भवति तस्मे मिरमकेन 
चेतसा अनवच्या भिक्षा धातज्या, धर्मोपकरणानि च., . रतत्रयवर्द्धकानि प्रदेयानि, 
ओषधमपि योग्यमेव देयम्‌ , आवासश्य परम्रधर्मश्रदुवा प्रद्मतज्य: 


पुण्य पदार्थ (ढाल: २) टिप्पणी ३० २३६ 


है जिससे स्वाध्याय, तप भ्रादि की षृद्धि होती है यह द्रव्य विषोष है ( तपर्स्वाध्यायपरि- 
बचिहेशुत्वादिद्र व्यविशेष: ७.२६ ) । 

उपर्युक्त विवेचन से भी स्पष्ट है कि दान की विशेष रुप से स्वतंत्र व्याध्या करते 
हुए भी वहाँ पात्र में प्रसंयतियों को स्थान नहीं दिया है। 

'सगवती सृत्र' में प्रसंयतियों को “प्राउक अप्राउक-अशन पानादि' देने में एकान्त 
पाप कहा है : 

समणोवासगल्स णं॑ भंते ! तहारूव॑ असेजयं अविरय-पडिहय-पश्चताखायपाव- 
कस्म॑ फाछएण वा, अफाठएण वा, एसणिज्जेण वा, अणेसणिज्जंम वा अलण- 
पराण० जाब कि कज्जड ? गोयमा ! एगंतसो से पाये कम्मे कज्जहू, मत्यि से कावि 
निज्जरा कज्जहू (८.६)। 

ऐसो स्थिति में किसी भी परिस्थिति में दिये गये भ्रसंयति दानों में पुण्य की प्रस्पणा 
नहीं की जा सकती । 

पूर्व विवेचन में भिन्‍ल-भिन्‍न पुष्य कर्मों के वंष-हंतुओं के उल्लेख प्राये हैं। 
पुण्य-बंध के इन हुंत॒पों में सार्वभौम दान को कहीं भी स्थान नहीं है। तथारूप श्रमण- 
निम्नंष को प्रामुक एषणीय भ्राह्ारादि के दान से ही पुण्य प्रकृति का बंध बतलाया है । 
तथ्य यही है कि प्रन्त-पुण्य, पान-पुण्य भादि की व्याख्या करते हुये पात्र रूप में साथ को 
ही स्वीकार करना श्रागमानुसारी व्याख्या है| 
३०--साधथ-निरवयद काय का आधार ( गा० ५५-५८): 

स्वामीजी ने गाया ४४ से ५४ तक यह सिद्ध किया है कि सावध दान से पृण्य 
कर्म का बंध नहीं होता । सार्दभौम रूप से कहा जाय तो इसका श्राशय यह होगा कि 
सावध्य कार्य से पुण्य-कर्म का बंध नहीं होता, निरवद्य कार्य से पुष्य-कर्म का बंध होता है । 

प्रइन होता है--निरवद कार्य और सावश कार्य का ब्राघार क्‍या है? स्वामीजी 
यहां बताते हैं--जिस कार्य में जिन-प्राज्ञा होती है वह निरवध कार्य होता है भौर 
जिस कार्य में जिन-प्राज्ञा नहीं होती वह सावद कार्य है । 

उदाहरण स्वरूप जीवों का घात करना, प्रसत्य बोलना प्रादि पश्रठारह थापों का 
सेवन जिन-आाज्ञा में नहीं है। ये सावश कार्य हैं। हिंसा न करना, झूठ न बोलना 
भादि जिन-प्राज्ञा में हैं। ये निरवच कार्य हैं। | 

निरवद् कार्य में प्रयुक्त मन, वचन और काय के योग शुभ हैं भौर सावश कार्य में 


२४० नव पदाय 


प्रयुक्त मन, बचत और काय के योग प्रश्ुम ) 

पंयति साधुभों को भरदनादि देने से संयम का पोषण होता है। संयम का पोषक 
होने से संयति-दान जिन-पआाजा में है भौर निरवद्य कार्य है। उसमें प्रवृत्ति शुभ योग 
हूप है धौर उससे पुण्य का बंध होता है। प्रश्य दानों से भ्रसंयम का पोषण होता है । 
उनमें जिन-प्राज्ञा नहीं। वे साव्य कार्य हैं। उनमें प्रव्ृत्त होना भ्रणशुभ योग रूप है 
धौर उससे पाप का बंध होता है | 

धाचार्य पज्यपाद लिखते हैं : “शुभ परिणामनिर्वृत्त योग शुभ है और प्रशुम परि- 
जामनिषृत योग भशुभ । शुभ-ग्रशुभ कर्मों के कारण योग शुभ या भ्रशुभ नहीं होते। यदि 
ऐसा हो तो शुभ योग ही त हो, क्योंकि शुभ योग को भी ज्ञानावरणादि कर्मो के बंध 


का कारण माना है" ।” न 
श्रुतसागरी तत्त्वार्थवृत्ति मैं इतना विद्ेष है: “शुभागुभ कर्म के हंतु मात्र से यदि योग 


शभ-प्शुभ हो तो संयोगी केवली के भी शुभाशुभ कर्म का प्रसंग उपस्थित होगा। पर 
बसा नहीं होता । पुनः शम योग भी श्ञानावरणादि कार्यो के बंध का कारण होता है। 
यथा किसी ने कहा--हें विद्न्‌ ! तुम उपवासी हो प्रतः पठन मत करो; विश्वाम लो ।! 
हित परिणाम से ऐसा कहने वाले का चिक्त प्रभिप्राय होता है--भ्रमी विश्राम लेने पर 
वह बाद में भ्रधिक तप श्रोर श्रुताष्ययत कर सक्रेगा। उसके परिणाम विशद्ध देने से 
हप भर श्रुत का वर्जन करते पर भी वह प्रशुभाश्व का भागी नहीं होता। 'भास मीमासा' 
में कहा भी है--स्व झोर पर में उत्पल होने वाला सुख-दुःख यदि विद्वद्धियूवंक है तो 
पुष्याश्रव होगा, यदि संक्लेशपु्वक हैं तो पापाश्रव होगा" ।/ 
१--सत्रार्थ सिद्धि ६.३ टीका : कर्थ योगल्य शुभाशुभत्वम्‌ ? शुभपरिणामनिदूसो योग : 
शुभ: । अशुभपरिणामनिदृत्तश्चाशुभ: | न पुनः शुभाशुभकर्मकारणत्थेन | यद्ये बमुच्यते 
शुभयोग एवं न स्थात्‌ शुभयोगस्यापि ज्ञानावरणादिबन्धहेतुत्वाभ्युपगमाव्‌। 
३--अतससागरी वृत्ति ६.३: न तु॒शुभाशुभकमहेतुमाऋ़त्वेन शुभाशुभौ योगौ वर्सत। 
तथा सति सबोगकेवलिनो5पि शुभाशुभकर्मप्रसज़ स्थात्‌, न व तथा । नत॒ शुभ- 
योगो5पि ज्ञानावरणादिवन्धदेतुर्व॑तते। यथा केनचितुकम्‌---'भो चिह्न, स्वमु- 
प्रोषितो वर्तससे तन त्वं पढन॑मा कुरु विश्वल्यताम्‌' हृति, तन हितेः्प्युक्त5पि श्ञानावर- 
णादि प्रयोक्‍तुरभवति, तेन एक एवाश्युभयोगोज्ीक्रियताम्‌, शुभयोग एवं नास्सि; 
सत्यमू; स यदा हितेन परिणामेन पटन्स॑ विभ्रमयति दा तस्य खचेतस्थेवे- 
मभिप्रायो वर्तते--'यदि इदानीमर्थ विश्राम्यति तदाउपग्ने अल्थ बहुतरं शपःअता- 
दिक॑ मविष्यति' इत्यमिप्रायेण तप-श्र॒तादिक वारजन्नपि भशुमाल्वभाग न स्थात्‌ 
विशुखिभाकपरिणामद्ेतुत्वादिति । तदुक्तमु--“विशुश्िसल्‍्वछेशाज़' चंद स्वपरस्यं 
उखाउसम्‌। पुण्यपापालो युक्रों न थेंदू व्यर्थस्तवाइंतः ॥ ( आप मीमांसा 
इलछोक ६४ ) 


पुण्य पदार्थ (ढाल : २) ; टिप्पणी ३० रछ४१ 


इस सम्बन्ध में प्रजाचशु पं. सुखलालजी लिखते हैं--“योग के शुभत्व भौर भणमत्व 
का प्राधार भावना की दाभाशुभता है। शुभ उद्दष्य से प्रवृत्त योग शुभ, भर 
प्रशभ उद्देश्य से प्रदत्त योग भ्रशुभ है। कार्य--कर्म-बंध की शुभाशुमता पर योग की 
शुभाणभता भ्वलम्बित नहीं; क्योंकि ऐसा मानने से सारे योग अत ही कहलायेंगे, कोई 
शुभ नहीं कहलायेगा; क्योंकि शभ योग भी झ्राठवें श्रादि गुण स्थानों में झणमभ ज्ञाता- 
वरणीय प्रादि कर्मों के बन्ध का कारण होता है (इसके लिए देखो हिन्दी “कमं- 
प्रन्य/ भाग चौथा : “गुण स्थानों में बंध विचार” ; तथा हिन्दो 'कर्म,प्रन्थ' माग २)१ ।” 

उपर्युक्त तीनों उद्धरणों में जो बात कही गई है वह श्रत्यन्त भ्रस्पष्ट तथा संदिग्ध है । 
उल्लिखित “कर्म-पग्रन्थों' के संदर्भों में भी इस संबन्ध में कोई विशेष प्रकाश डालने वाली 
बात नहीं | शुभगोग से ज्ञातावरणीय कर्म के बंध का उल्लेख किसी भी प्मागम में प्राप्त 
नहीं है । 

इसी भावनावाद का सहारा लेकर ही हरिभद्रतरि जेसे विद्वान प्राचार्य ने दव्य- 
सस्‍्नात" और पुष्प-पूजा? को प्रथुद्ध कहते हुए भी उनमें पुण्य की प्ररूपणा की है। 

स्वामीजी ने प्रकारान्तर से इस भावनावाद का यहाँ खण्डन किया है। उनकी 
दृष्टि से भावना, श्राशय शथवा उहषय से योग शुभ-धशुभ होता है, यह सिद्धान्श ही 
प्रशुद्ध है। सर्दी के दिल हैं। शीत के कारण एक जेत साधु काँप रहा है। एक मनुष्य 
उसे काँपतः हुआ देखकर शीत-निवारण के लिये भ्रप्मि जला कर उसे शपाता है । स्वामीजी 
१--तस्त्वाथसूत्र (नूर आर गुजर) ए० २१४५२ 
९. अध्टकप्रकरण : हनानाप्टक : २-४: 

कृत्व॑ं4द यो विधानेन देवतातिथिपूजनम्‌ । 

करोति मॉलनारम्भी तस्यतदपि शोभनम्‌ ॥| 

भावशुद्धिनिमित्तत्वात्धानुभवसिद्धित: । 

कथब्विद्दोषभावे5पि तदनन्‍्यगुणभावतः ॥ 
३--बही : पूजाष्टकम्‌ : *-४ : 

शुद्धागम्यंथालासं प्रत्यग्रेशुचिभाजने: । 

स्तोकेवां बहुमिवां5पि पुप्पर्जात्यादिसम्भवे: ॥ 

अष्टापायविनिमुक्ततदुत्थगुणभूलये. । 

ढीयत देवदेवाय या साशुद्धृत्युदाहता ॥ 

सह्लीणंपा ल्वरूपेण द्रव्यादूभावप्रसक्तितः। 

पुएयबन्धनिमित्तत्वाद्‌ विज्ेया सर्वतलाधनी | 


जय 


२४२ नव पदार्थ 


झत्यत्र कहते है--यदि भावना से योग शुभ हो तो यह योग भी शुभ होगा ! दूसरा 
मनुष्य जन साध को शनुकम्पावश सचित्त जल देता है। यदि भावना से योग शुभ हो तो 
साध को सचित्त जल देना भो छुभ योग होगा ! 

श्रागम में भ्रग्मि को लोहे के शस्त्र-प्स्तों की श्रपेक्षा भी प्रधिक तीक्षण और पापकारी 
शस्त्र कहा गया है| प्राणियों के लिए यह घात स्वरूप है। कहा है--“साध श्रप्मि 
सुलगाने की कभी इच्छा न करे। प्रकाश झौर शीत प्लादि के निवारण के लिए भी 
किश्वित भी प्रञ्मि का आरम्म न करे | वह भ्रग्मि का कभी सेवन न करे* |” 

इसी तरह साध के लिए सचित्त जल का वर्जन है। कहा है--“निर्जन पथ में 
. प्रत्यन्त तषा से भातुर हो जाने और जिह्ना के सूख जाने पर भी साधु शीतोदक का 
सेवन न करे ।”? 

साधु को प्रकत्प्य का सेवन कराना जहाँ उसके श्षत्ों का भड् करना है वहाँ प्रभि 
सुलगाने श्रोर सचित्त जल देने में भी हिसा है। ऐसी हालत में भावना से शुभाशुभ योग 
का निर्णय करना सिद्धान्त-सम्मत नहीं। जो जिन-पआ,्राज्ञा के बाहर की क्रिया करता है 
उसकी भावना, उसके प्राशय भ्ौर उदंश्य शुभ नहीं कहे जा सकते । 

स्वामीजी श्रागे कहते हैं--एक मनृष्य साधुओं को वंदत करने की भावता से घर से 
निकलता है। रास्ते में ध्रयतनापृर्वंकर चलता है। जीवों का घात होता है। यदि भावना 
से योग शुभ हो तो जीवों का धात करते हुए प्रयतनापूर्वक चलना भी शुभ होगा ! 





१--(क) दशर्ेकालिक सूत्र : ६,३३, २४: 
जायतयं न इच्छन्ति पावगं जलूइत्तण । 
तिक्खमन्नयरं सत्थं सव्वओ वि दुरासयं ॥ 
भूयाणमेसमाघाओ हृव्ववाहों, न लंसओ । 
त॑ पईव-पयावट्टा खंजया किचि नारे ॥ 
(ख्) उत्तराध्ययन सूत्र : ३.७ : 
न में निवारणम्‌ अत्थि छवित्ताणं न विजई । 
अद्दे तु अग्गि सेवामि हृह भिक्‍ख्‌ न चिन्तण ॥ 
२--उत्तराध्ययन सूत्र : २,४,४ : 
तउ पुट्टों पिवासाए दोगुंछी लजसंजए । 
सीउद॒ग न सेविज्ञा वियडस्सेसणं चरे ॥ 
छिल्नावाएउ पन्थेठ्ठ आउरे छपिवासिए । 
परिडक़्खमुद्दादीण त॑ तितिक्ल परीसहं ॥ 


पुण्य पदार्थ (टाल : २) : टिप्पणी ३० २४३ 


एक श्रावक धर्म-लाभ की भावना से खले मुँह स्वाध्याय-स्तवत करता है। यदि 
भावना से योग शुभ हो तो जीवों का घात करते हुए खुले मुंह स्तवन भादि करना भी 
शुभ योग होगा" ! 

जो परिणामवाद पशद्ध द्रव्य पूजा मैं पुण्य का प्रूपक हुआ उसकी झ्ालोचना करते 
हुए स्वामीजी कहते हैं-- “कई कहते हैं कि अपने परिणाम अच्छे होने चाहिए फिर जीव-हिसा 
का पाप नहीं लगता । जो दूसरे जीवों के प्राणों को लूटता है उसके परिणाम भला भरच्छे 
कंसे हैं ? झ्रागमों में कहा है-श्र्थ, ग्रन्थ और धर्म के हेतु जौव-घात करने में पाप होता 
है। फिर भी कई कहते हैं, धर्म के लिए जीव-हिंसा से पाप का बंघ नहीं होता क्योंकि 
परिणाम विशुद्ध हैं। जो उदीर कर जीव-हिंसा कर रहा है उसके परिणामों को ग्रच्छे 
बतलाना निरी विवेकरहित बात है? ।” 


१६--सिक्षु-प्न्थ रत्नाकर (खण्ड १): विरत इविरत री चौपई : ढाल ८.२ ,३,४,६,८ : 
साध नें तपाव अगन सं अग्यांनी, त तो पाप अठारां में पहलों रे। 
तिण मांहें पुन परूपे अग्यांनी, तिणनं पिडत कहीज के गहलो रे ॥ 
साधु नें तपायां में पुन परूपं, त तो मूढ मिथ्याती छे पूरो रे । 
अगन री हिसा में पाप न जांणं, त मत निम्चंद कूढों रे ॥ 
समाय स्तवन कहें मुख उघाड़ें, जब वाउ जीचां री हुवे घातो रे । 
केह् कहें वाउकाय रो पाप न छागें, आ उंध मती री छ बातो रे ॥ 
साथां नें वांदण जाता मारग में, तस थावर री दुवें घातो रे । 
ज़्यां सं जीव मुआ ज्यांन पाप न सरध॑, त्यांरा घट माहें घोर मिथ्यातो रे ॥ 
विण उपीयोग मारग मांहें चाल, कदे न मर जीव किण बारो रे । 
तो पिण बीर क्यो छ॑ तिण नं, छ काय रो मारणहारो रे ॥ 

९१--- (क) वही : ढा० ६. दोहा १-३ : 
जिण आगम मांहें इम कट्मों, श्री जिण मुख सू आप । 
अथ अनर्थ धर्म कारणं, जीव हयणया छें पाप ॥ 
केइ अग्यांनी इम कहें, धर्म काज हणं जीव कोय। 
चोस्ा परिणांमा जीव मारीयां, त्यांरो जाबक पाप न होय।॥। 
जीव मारें छे उदीर नें, तिणगा चोखा कहें परिणांम । 
ते वजेक विकल छथघ बुध विनां, वले जेंनी धराघें नांम ॥ 

(ख) वही : ढा० १९.३४,२६ : 

जीव मारयां हो पाप छागे नहीं, 
खोखा चाहीज निज परिणांम हो ॥ 
तिणरा चोखा परिणाम किहां थकी, 
पर जीवां रा छूटे छं प्रांण हो ॥ 


रष्छ नव पदार्थ 


ऐसी परिस्थिति में शुभ-प्रशुम योग का निर्णायक तत्त्व भावना या उद्देश्य नहीं 
परन्तु वह कार्य जिन-प्राज्ञा सम्मत है या नहीं यह तत्त्व है। यदि कार्य जिन- 
झाज्ञा सम्मत है तो उसमें मन, वचन, काय कौ प्रवृत्ति शुभ योग है भौर यदि कार्य 
जिन-पश्राज्ञा सम्मत नहीं तो उसमें प्रवृत्ति अशुभ योग है : 
मत वचन काया रा योग तोन्‌ई, सावद्य निरवद जांणों। 
निरवद जोगां री श्री जिण आ्राग्या, तिणरी करों पिछांणो रे॥ 
जोंग नांम व्यापार हणों छें, ते भला नें भूंडा व्यापार। 
भल्रा जोगां री जिण प्रागना छें, माठा जोग जिण प्रागना बार रे॥ 
मन वचन काया भली परवरतावों, ग्हस्थ नें कहें जिणराय। 
ते काया भली किण विघ परवरतावें, तिणरों विवरो सुणों चित्त ल्याय। 
निरवद किरतब मांहें काया परवरतावं, तिण किरतब नें काय जोग जांणों । 
तिण किरतब री छें. जिण झाम्या, किरतब नें करों आगेवांणो रे! ॥ 
स्वामीजी ने कहा है: ध्यान, लेइया, परिणाम और अध्यवसाय ये चारों हो 
शुभ-प्रशुभ दोनों तरह के होते हैं। शुभ ध्यान, शुभ लेश्या, शुभ परिणाम झौर शुभ 
प्रध्यवसाय इन चारों में ही जिन-आाज्ञा है। श्रशुभ ध्यान, भ्रशुभ लेदया, अशुभ परिणाम 
प्रौर प्रशभ भ्रध्यवताय इन चारों में जिन-आाज्ञा नहीं? । 





१--भिक्षु-ग्रन्थ रत्नाकर ( खण्ड ९ ) : जिनाग्या री चौपई ढाल: ३.३८-४१ : 

३--बही : ढा० १. १२-१६ : 
धर्म नें उकल दोनू ध्यांन में, जिण आग्या दीधी वारूचार रे। 
आरत रूद्र ध्यांन माठा बेहूँ, यॉनें ध्यावें त आग्या बार रे। 
तजू पदम छकल लेस्या भर्लीं, त्यांमें जिण आग्या नें निरजरा धर्म रे । 
तीन माढी छेस्या में आग्या नहीं, तिण सूं बंधे पाप कर्म रे। 
भला परिणांमाँ में जिम आगना, माठा परिणाम आग्या बार रे । 
अला परिणांस निरजरा नीपजें, माठा परिणांमा पाप दुवार रे ॥ 
भरता अधवसाय में जिण आगता, आग्या बारें माठा अधवबसाय रे | 
भला अधवसाय सू निरजरा हुवे, माठा अधवसाय स्‌ पाप बंधाय रे ॥ 
ध्यांन लेस्या परिणांम अधवसाय, च्यारू' भछां में आग्या जांण रे । 
ध्यारू' माठा में जिण आगना नहीं, यांरा गुणां री कीज़ो पिछांण रे ॥ 


पुण्य पदार्थ (हाल : २) ५ टिप्पणी ३० २४४ 


शुभ ध्यान, शुभ लेइया, शुभ परिणाम झौर ज्ुभ प्रष्यवसाय चारों शुभ श्र प्रशस्त 
भाव हैं। इनसे निजरा के साथ पुण्य का बंध होता है । भ्रशुभ ध्यान, प्रशुभ लेश्या, 
प्रशुभ परिणाम और भपशुभ अ्रध्यवसाय चारों प्रशुभ भ्रोर अप्रद्ास्त भाव हैं। इनसे पाप 
कर्मो' का बंध होता है । इन्हें एक उदाहरण से समझा जा सकता है। साधु की वंदना 
करना निरवश्य काय है। साधु-वंदन का ध्यान, लेद्या, परिणाम श्रौर भ्रध्यवसाय शुभ 
मनोयोग रूप हैं। यतनापूर्वक साधु की स्तुति करना शुभ वचन योग है। उठ-बंठ 
कर वंदना करना शुम काय योग है। परदार-सेवत का ध्यान, लेश्या, परिणाम झौर 
प्रध्यवसाय अशुभ सनोयोग रूप हैं। वचन और काय से उस औझोर प्रवृत्ति करना 
प्रशभ वचन श्रौर काय योग हैं । 

भावना साधु-वंदन की होने पर भी वचन और काय के योग भ्रशुभ हो सकते हैं । 
भावना की वुद्धि से योगों में उस समय तक शुद्धि नहीं झायेगी जब तक वे प्रपने प्राप में 
प्रशस्त और यतनापूवंक नहीं हैं। स्वामीजी ने इस बात को इस प्रकार कहा है : 

“एक मनुष्य साधु की वंदना करने के उद्देश्य से घर से निकलता है। उद्देश्य 
साधु-वंदन का होने पर भी जाते समय वह मार्ग में ल॑से कार्य करेगा बसे ही फल उसे 
मिलेंगे। रास्ते सें सावद्य-निरवद्य जंसे उसके तीनों योग होंगे उसी अनुसार उसके प्ललग- 
अलग पुण्य-पाप का बंध होगा ' यदि मन योग शुभ होगा तो उससे एकान्त निर्जरा होगी 
तथा वचन और काय के योग अशुभ होंगे तो उनसे एकान्त पाप होगा । कदाचित काय 
झोौर वचन योग शुभ होंगे तो उनसे धमं होगा, मन योग अशुभ होगा शो उससे पाप 
लगेगा । भ्रगर तीनों ही योग शुभ होंगे तो जरा भी पाप का बंध नहीं होगा । प्रगर 
तोनों योग अशुभ होंगे तो केवल पाप का बंध होगा । इस प्रकार वन्दना के उद्देश्य से 


रास्ते में जाते समय तीनों योगों का भिन्न-भिन्न व्यापार हो सकता है । जो योग अद्यभ 
होगा उससे पाप और जो योग शुभ होगा उससे पुण्य का बंध होगा, इसमें श्रन्तर नही 
पड़ सकता । दूध और जल की तरह सावद्य और निरवद्य के फल भिन्न-भिन्न हैं। 
साध के पास पहुंचने पर यदि वह भाव सहित साधु की वन्दना करता है तो उसके कर्मों 
का क्षय होता है। साधु-वन्दन के लिए जाना, वहाँ से लौटता और साधु के 
समीप पहुंचने पर उसकी वन्दना करना--ये तीनों भिन्‍न-भिन्‍न कर्तव्य हैं। उसका 
जाना साधु की वन्दना करने के लिए है, उसका श्राना घर के लिए है। साध की 
बन्दना करना उक्त दोनों कार्यों से भिन्‍न है। ये तीनो कर्तव्य एक नहीं हैं* ।"” 


 १--मिक्षु-प्रन्थ रत्नाकर (जग ६) : विरत इविरत री चौपई : ढाऊू €.१२-१६ 


२४६ नव पदाथ 


परिणासवाद का असर दान-व्यवस्था पर भी हुआ्ना। प्राचार्य हरिभद्वसूरि ने 
'भिक्षाष्टक' में कहा है---/जो यति ध्यानादि से युक्त, गुरु-प्राज्ञा में तत्पर भौर सदा 
प्रनारम्भी होता है पश्रौर शुभ आशय से भ्रमर की तरह भिक्षाटत करता है तो उसकी भिक्षा 
पर्वसम्पतकरी/ है। जो मुनि दीक्षा लेकर भी उससे विरुद्ध वर्तन करता है प्रौर 
प्रसदारम्भी होता है उसकी भिक्षा 'पौरुषघ्नी' होती है। श्रन्य क्रिया करने में प्रसमर्थ, 
गरीब, प्रन्धा, पंगुआ्ादि मनुष्य श्राजीविका के लिए भिक्षा मांगता है तो वह 'वृत्ति-भिक्षा' है । 
उक्त तीनों तरह के भिक्षओं को भिक्षा देने वाले व्यक्ति को क्षेत्रानुसार फल मिलता है 
प्रथवा देने वाले के झ्राशय के प्रनुसार फल भिलता है, क्योंकि विशुद्ध आशय फल को देने 
वाला है' । 

ऐसी ही विचारधारा को लक्ष्य कर उपर्युक्त गाथाश्रों में स्वामीजी ने कहा है-- 
“पात्र को प्रासुक एषबणीय झ्ादि कल्प्य वस्तुएं देने से पुण्य होता है । श्रन्य किसी को 
कल्प्य-अकल्प्य देने से पुण्य का बन्ध नहीं है ।” स्वामीजी ने प्रन्यत्र कहा है : 

पातर कुपातर हर कोई नें देवें, तिण नें कहीज दातार । 

तविणमें पातर दान मुगत रो पावडीयों, कुपातर सूं रूलें संसार रे ॥ 

अ्रधर्मो जीवां ने दान देवें छे, ते एकंत अधर्म दांन | 

धर्मी ने दांत निरदोषण देवें, ते धर्म दांन कह्मों भगवांन र॥ 

सुपातर ने दोयां संसार घटे छे, कुपातर नें दीया बचें संसार । 

ए वीर वचन साचा कर जांणों, तिणमें संका नहीं छे लिगार रे? ॥ 

जो दांन सुपातर ने दीयों, तिणमें श्री जिण श्राग्या जांण रे । 

कुपातर दांन में आगना नही, तिणरी बुधवंत करजों पिछांण र ॥ 

पातर कुपातर दोन्‌ ने दीयां, बिकल जाणे, दोयां में घर्म रे 

धर्म होती सुपातर दांत में, कुपातर नें दीयां पाप कम रे॥ 

खेतर कुखेतर श्री जिणवर कह्या, चोर्थे ठाणे ठांणाअंग मांय रे । 

सुखेतर में दीयां जिण शागना, कुखेतर में प्राग्या नहीं कांय रे३॥ 
१--अष्टकप्रकरण : भिक्षाप्टक ४.८: 

दातृणामपि चेताभ्यः फल क्षेत्रानुसारतः । 
विशेयमाशयाद्वापि स विशुद्ध: फलप्रदः ॥ 

*--सिक्षु-प्रन्थ रत्नाकर (खण्ड १) : विरत इबिरत री चौपई : दाल १६. ५० औ५०४०७ 
३--वही : जिनाग्या री चौयई : ढाल १.३२,३४५,३६ 


पुण्य पदाथे (ढाल : २ ) : टिप्पणी ३१ २४७ 


३१--उपसंहार ( गा० ५६-६३ ): 

इन गाथाओं में जो बातें कही गयीं हैं वे प्राय: पुनरुक्त हैं। इन गाथाझं के उपसंहारा- 
त्मक होने से इसी ,ढाल के प्रारंभिक भावों की उनमें पुनरुक्ति हो यह स्वाभाविक 
है । पुण्य की प्रथम ढाल संवत्‌ १८५५ की कृति है। यह दूसरी ढालसंवत्‌ १८४३ की कृति 
है। प्रथम ढाल में विषय को जिस हूप में उठाया गया है, द्वितीय ढाल में विषय को 
उसी रूप में समाप्त किया गया है। प्रथम ढाल के प्रारंभिक दोहों तथा गाथा संख्या 
५२-५८ तक में जो बात कही गयी है वही बात दस ढाल में ६१-६३ संख्या की गाथाओं 
में है। ६०वीं गाथा में जो बात है वही प्रारंभिक दोहा संल्या १ में है। ५९वीं गाथा 
में सार रूप में उसी बाल की पुनर्रुक्ति है जो इस ढाल का मुल्य प्रतिपाद्य विषय है । 
उपसंहार के रूप में यहाँ निम्न बातें कही गयीं हैं : 
(१) निर्जरा और प्रुण्य की करनी एक है । जहाँ पुण्य होगा वहाँ निज़ध द्वोगी ही । 
जिस कार्य में निशा है वह जिन भगवान की आज्ञा में है । 

इस विषय में यथेष्ट प्रकाश टिप्पणी ४ (पु० २०३-२०६४) में डाला जा चुका है| 
पुण्य-हेतुओं का विवेचन श्रौर उस सम्बन्ध में दी हुई सारी टिप्पणियाँ इस पर विस्तृत 
प्रकाश डालती हैं । 
(९) पुण्य नौ प्रकार से उत्पन्न होता है, ४२ प्रकार से भोग में आता है । 

इसके स्पष्टीकरण के; लिये देखिये टिप्पणी १ (पु० २००-१) । 

प्रश्न-पुण्य, पान-पुण्य झादि पुण्य के नौ प्रकारों में मन-पुण्य, वचन-पुण्य ओर काय- 
पुष्य भी समाविष्ट हैं। मन, वचन श्र काय के प्रशस्त व्यापारों की संख्या निदिष्ट करना 
संभव नहीं | ऐसी हालत में नौ की संख्या उदाहरण स्वरूप है; प्रन्तिम नहीं । मन, वचन 
प्रौर काय के सर्व प्रशस्त योग पुण्य के हेतु हैं। पुष्य-बंध के हेतुओों का जो विवेचन पूर्व 
में ग्राया है उसमें मन-पुण्य, वचन-पुण्य भौर काय-पुण्य के प्रनेक उदाहरण सामने भाये 

| 
६ 'विदेषावश्यकमाष्य' में सात वेदनीय, सम्यकत्व मोहनीय, हास्य, पुरुषबेद, रक्त, 
शुभायु, शुभ नाम, शुभ गोव--इन प्रकृतियों को पुण्यप्रकृति कहा गया है' । शुभायु में 
१--विशेषावश्यकभआष्य १ ६४६ : 
सात॑ सम्म॑ हासं पुरिस-रति-छमायु-णाम-गोत्राई । 
पुए्णं सेस पा॑ णेत्५चं सविवागमधिवागं ॥ 


श्ह८ नव पदार्थ 


देव, मनृष्य और तिर्यश्ञ की झायू का समावेद है। शुभ नामक प्रकृति में ३७ प्रकृतियों 
का समावेश है | इस तरह 'विशेषावश्यकभाष्य' के अनुसार ये ४६ प्रकृतियाँ शुभ होने से 


पुष्य रूप हैं । 

6त्त्वार्थयृत्र' के अनुसार भी पुण्य की ४६ प्रक्ृतियाँ हैं। प्रागम में सम्यकत्व मोहनीय, 
हास्य, पुरुषवेद, रति इन्हें पुण्य की प्रकृति नहीं माना गया है। इन्हें न गिनने से पुण्य की 
प्रकृतियाँ ४२ ही रहती हैं* (देखिये टिप्पणी १० पु० १६७-८) । बांधे हुए पुष्य 
कर्म ४२ प्रकार से उदय में आ्राते हैं श्ौर भ्रपनी प्रकृति के अनुसार फल देते है । यही 
पृष्य का भोग है । 
(३) जो पुण्य की वांँछा करता है वह कामभोगों की वांछा करता है। कामभोगों की 
यांछा से संसार की वृद्धि होती है। 

इस विषय में प्रथम ढाल के दोहे १-५ और तत्संबंधी टिप्पणी १ (पु० १५४०-५५) 
दष्ट्य है। इस संबंध में एक प्रसिद्ध दिगम्बराचार्य का निम्न चिन्तन प्राप्त है : 

निम्नंथ-प्रवचन में “पुष्य भर पाप दोनों से मुक्त होना ही मोक्ष है” ।” “जिसके 
पुष्य और पाप दोनों ही नहीं होते वही निरंजन है? |” 

पुष्य से स्वर्गादि के सुख मिलते हैं श्रोर पाप से नरकादि के दु:ख, ऐसा सोच कर जो 
पुण्य कर्म उत्पन्न करने के लिये शुभ क्रिया करता है वह पाप कम का बंध करता है । 
जैसे पाप दुख का कारण है वसे ही पुण्य से प्राप्त भोग-सामग्री का सेवन भी दुख 
का कारण है, अतः पुण्य कर्म काम्य नहीं है । 

“जो जीव पुण्य और पाप दोनों को समान नहीं मानता वह जीव मोह से मोहित 
हुआ बहुत काल हक दुःख सहता हुआ भठकता हैए। 


१--नवतस्त्वसाहित्यसंग्रह : भाष्यसह्दित नवतत्त्वप्रकरणम्‌ 
साथ उद्चागोयं सत्तत्तीस॑तु॒ नामपगईओ | 
तिन्नि य आऊंणि तहा, वायालूं पुन्तपगईओ ॥ ७ ॥ 
२--परमात्मप्रकाश २.६३: 
पावे णारड तिरिंड जिउ पुराण अमर वियाण | 
मिलन मम दोहि वि खइ णिव्वाणु ॥ 
३-- परमात्म प्रकाश १.३१: 
अस्ति न पुण्य न पापं यस्य_.. ............ । 
स॒ एवं निरज्जनों भाव ॥ 
४-- परमात्मप्रकाश २.५४ 
जो णबि मगणइ जीउ सम्तु पुगणु वि पाड वि दोइ। 
सो चिह दुक्खु सहंतु जिय मोहि हिंडह लोह॥ 


पुण्य पदार्थ (ढाल : २) : टिप्पणी ३१ २४६ 


"वे पुष्य अच्छे नहीं जो जोव को राज्य देकर शीघ्र ही दु:ख उत्पन्न करें' ।? “यद्यपि 
अ्रसदुभूत व्यवहारनय से द्वव्यपुण्य और द्रव्यपाप ये दोनों एक दूसरे से भिन्‍ हैं ; शौर 
भ्रशुद्धनिश्चयनय से भावपुण्य भ्रोर भावपाप ये दोनों भी श्रापस में भिन्‍न हैं, तो भी शुद्ध 
निश्चयनय से पुण्य-पाप रहित शुद्धात्मा से दोनों ही भिन्‍न और बंधरूप होने से दोनों 
समान ही हैं। जसे कि सोने की बेड़ी श्रौर लोहे की बेड़ी ये दोनों ही बन्ध के कारण होने 
से प्तमान हैं ।” “पुण्य से घर में धन होता है; धन से मद, मद से मतिमोह (बुद्धिश्रम) 
प्रौर मतिमोह से पाप होता है; इसलिए ऐसा पुण्य हमारे न होवे३। ” 

काम-भोगों की इच्छा--निदान के दुष्परिणाम का हृदयस्पर्शी वर्णन 'दक्षाश्रुतस्कंघ! ४ 
में प्राप्त है। वहाँ सुचरित्र-तप, नियम भ्ौर ब्रह्मचर्य वास के बदले में मानुषिक कम- 
भोगों की कामना करने वाले श्रमण-श्रमणियों के विषय में कहा गया है : 

“ऐसे साधु या साध्वी जब पुनः मनृष्य-भव प्राप्त करते हैँ तब उनमें मे कई तथारूप 
श्रमण-माहन द्वारा दोनों समय केवली-प्रतिपादित धर्म सुनाये जाने पर भी उसे सुनें, यह 
सम्भव नहीं । वे केवलो प्रतिपादित धर्म सुनने के भ्रयोग्य होते हैं । वे महा इच्छावाले, 
महा प्रारम्भी, महा परिग्रही, अधामिक और दक्षिणगामी नेरयिक्र होते हैं तथा श्रागामी 
जन्म में दुर्लभबोधि होते हैं । 

४ कोई घ॒र्म को सुन भी ले पर यह संभव नहीं कि वह धर्म पर श्रद्धा कर सके, 
विश्वास कर सके. उसपर झुचि कर सके । सुनने पर भी वह धर्म पर श्रद्धा करने में 
ग्रसमर्थ होता है। वह महा इच्छावाला, महा श्रारंभी, महा परिग्रहीं और अधामिक 


१--परमात्मप्रकाश २.४७: 
मं पुण पुणणई भल्‍्लाई णाणिय ताईं भणंति । 
जीवहं रज्जइ देवि लद्दु दुक्‍्खइईं जाई जणंति ॥ 
*२--वही २.५५ की टीका : 
यद्यसदभूतव्यवद्दारेण द्वव्यपुरथपाप परल्परभिन्‍्ने भवतस्तथवाशुद्धनिश्रयेन 
भावषुदयपापे भिन्‍ने भवतस्तथापि शुद्धनिश्वयनयेन पुशयपापरहितशुद्धात्मन: 
सकाशाहिछक्षण उतर्णलोहनिगलवदूबन्ध॑ प्रति समाने एव भवतः। 
इ--चही २.६० : 
घुणणेण होइ विहयो विहवेण मो मएण मइ-सोहों । 
मह-मोहेण य पाघं ता पुणण अम्ह मा होठ ॥ 
४--वशा : १० 
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२६० नव पदाथ 


» कोई धर्म को सुन लेता है, उस पर श्रद्धा, विश्वास और रुचि भी करने लगता है 
पर सम्भव नहीं कि वह शीलवब्रत, गृणव्रत, विर्मणब्नत, प्रत्याह्यान और पौषधोपवास को 
ग्रहण कर सके । 

८ कोई तथारूप श्रमण-माहन द्वारा प्ररूपित धर्म सुन लेता है, उसपर श्रद्धा, 
विश्वास और रुचि करने लगता है तथा शीलब्रतादि भी ग्रहण कर लेता है पर यह संभव 
नहीं कि वह मुंडित हो घर मे निकल झनगारिता ग्रहण कर सके । 

“कोई तथारूप श्रमण-माहन द्वारा केवली-प्ररूपित धर्म सुनता है, उसपर 
श्रद्धा, विदवास और रुचि करता है तथा मण्ड हो घर से निकल श्रनगारिता--प्रव्नज्या 
ग्रहण करता हूँ पर संभव नहीं कि वह इसी जन्म में, इसी भव में सिद्ध हो--सर्व दुःखों का 
अन्त कर सके । 

इस प्रकार निदान कर्म का पाप रूप फल-विपाक होता हे । 

जो तप प्रादि क्ृत्यों के फलस्वरूप कामभोगों की कामना करता है और जो शुद्ध 
भाव से केवल कर्मक्षय के लिए तपस्या करता है उन दोनों के फल-विषाक का विवरण 
(उत्तराध्ययन सूत्र” के चित्तसंभूव श्रस्यथन में बड़े ही मासिक ढंग से किया गया है। 
पह प्रकरण दशाश्रतस्कंध में प्रपित उक्त सिद्धात्त का सोदाहरण विवेचन है। उसका 
संक्षिप्त सार नीचे दिया जा रहा है । 


कॉपिल्य नगर में चूलनी रानी की कुृक्षि से उत्पन्न हो सम्भूत मह॒द्धिक, महा यशस्वी 
चक्रवर्ती ब्रह्मदत हुश्रा । चित पुरिमताल नगर के विज्ञाल श्रंष्टि कुल में उत्पन्न 
हो धर्म सुनकर दीक्षित हुआ । एक बार कांपिल्य नगर में चित्त श्रोर सम्भूत दोतों 
मिले और श्रापस में सुख-दुःख फल-विपाक की बातें करने लगे । 

सम्भूव बोले--“हम दोनों भाई एक दूसरे के वश में रहने वाले, एक दूसरे से प्रेम 
करने वाले श्रौर एक दूसरे के हितंषी थे। दश्ार्ण देश में हम दोनों दास थे, कलिजर 
पर्वत पर म्ग, मतगंगा के किनारे हँस और काशी में चाण्डाल थे। हम देवलोक में 
महद्धिक देव थे। यह हम दोनों का छठ्वाँ मव है जिसमें हम एक दूसरे से प्रथक 
हुए हैं ।” 

चित्त बोले--'राजन्‌ ! तुमने मन से तिदान किया था, उस कर्म-फल के विपाक 





१--उत्त० १३.८ 
कम्मा नियाणपयडा तुमे राय विचिन्तिया । 
तेखि फलविवागेण विष्पओगमुवागया ॥ 


पुण्य पदार्थ ( ढाल : २ ) : टिप्पणी ३९ २५१ 


सम्भूत बोले--है चित्त ! मैंने पूर्व जन्म में सत्य भौर शौचयुक्‍्त कर्म किये थे 
उनका फल यहां भोग रहा हूं । क्या तुम भी वसा ही फल भोग रहे हो 2” 

चित्त बोले --मनुष्यों का सुचीर्ण--सदाचरण सफल होता है। किए हुए कर्मों 
का फल भोगे बिना मृक्ति नहीं होती । मेरी प्रात्मा भी पुष्य के फलस्वरूप उत्तम द्रव्य 
झौर कामभोगों से युक्त थी । पर मैं अल्पाक्षर और महात श्रंवाली गाथा को सुन- 
कर ज्ञानपूर्वक चारित्र से यक्त होकर श्रमण हुमा हूं ।” 

सम्भूत बोले ---“'हे भिक्षु ! टृत्य, गीत ग्लौर वाद्ययन्त्रों से युक्त ऐसी स्त्रियों के परि- 
बार के साथ इत भोगों को भोगो। यह प्रव्नज्या तो निवपचय ही दुःखकारी है [” 

चित्त बोले--“राजन्‌ ! अज्ञानियों के प्रिय किन्तु श्रन्त में दुखःदाता-- काम-एणों 
में वह सुख नहीं है, जो काम-विरत, शील-गुण में रत रहने वाले तपोधनी भिक्षओरों को 
होता है । 

“राजन ! चाण्डाल-सव में कृत धर्माचरण के शुम फलस्वरूप यहाँ तुम महा प्रभाव- 
शाली ऋद्धिमंत श्र पृण्य-फल से युक्त हो । राजन ! इस नाशवान जीवन में जो श्रतिशय 
पुण्यक्म॑ नहीं करता है, वह धर्माचरण नहीं करने से मृत्यु के मुंह में जाने पर शोक 
करता है। उसके दुःख को ज्ञातिजन नही बंटा सकते, वह स्वयं ग्रकेला ही दुख भोगता है, 
क्योंकि कर्म कर्त्ता का ही श्रनसरण करते हैं। यह श्रात्मा अपने कर्म के वश होकर स्वर्ग 
या नरक में जाता है ! पाश्चालराज ! सुनो तुम महान आरम्म करने वाले मत बनो ।” 

सम्भूत बाले---“है साधु ! झ्राप जो कहते हैं उसे मैं समझता हूँ, किन्तु ह झा ! 
ये भोग बन्धनकर्त्ता हो रहे हैं, जो मेरे जसे के लिए दुर्जय हैं । हे क्तित्त ! मैंने हस्तिनापुर 
में महाऋद्धिशाली नरपति (प्रौर राती) को देखकर कामभोग में आअ्रासक्त हो श्रशभ 
निदान किया था, उसका प्रतिक्रमण नहीं करने से मुझे यह फल मिला हे । इससे मैं 
धर्म को जानता हुप्रा भी काम-भोगों में मूच्छित हूं' । जिस प्रकार कीचड़ में फंसा हुश्ा 
हाथी स्थल को देखकर भी किनारे नहीं भ्रा सकता उसी प्रकार काम-गुणों मे भ्रासक्त 
हुआ मैं साधु के मार्ग को जानता हुआ भी अनुसरण नहीं कर सकता ।? 

१-- उत्त> १३२८-२६ : 

इृत्थिणपुरम्मि चित्ता दर नरचई महिड्डीयं । 

काम्भोगेड_ गिद्वंणं नियाणमसहं कई ॥ 

तहस में अपडिकश्तस्स हस॑ एयारिसं फल । 

जाणमाणो वि ज॑ धम्मं कामभोगेस मुच्छिओं ॥ 


२४२ नव पदाथ 


चित्त बोले---“राजन्‌ ! तुम्हारी भोगों को छोड़ने की बुद्धि नहीं है, तुम प्रारम्भ- 
परिग्रह मैं भ्रासक्त हो। मैंने व्यर्थ ही इतना बकवाद किया | अब मैं जाता हूँ ।” 

साध के वचनों का पालन नहीं कर और उत्तम काम-भोगों को भोगकर पाश्चाल- 
राज ब्रह्मदत्त प्रधान नरक में उत्पन्न हुए । 

महषि चित्त काम-भोगों से विरक्त हो, उत्कृष्ट चारित्र शौर तप हथा सर्वश्रेष्ठ 
संयम का पालन कर सिद्ध गति को प्राप्त हुए । 

झागम में चार बातें दुलंभ कही गई हैं: (क) मनुष्य-जन्म, (ख) धर्म-श्रवण 
(ग) श्रद्धा और (ध) संयम में वीयं? । निदात का ऐसा पाप फल-विपाक होता है कि 
इन चारों की प्राप्ति दुर्लभ हो जाती हैं । इस तरह निदान से संसार की बृद्धि होती है; 
मुक्ति-मार्ग शीघ्र हाथ नही श्राता 
(४) बाँछा एक मुक्ति की ही करनी चाहिए; पुण्य अथवा सासारिक सख्न्‍्रों की नहीं । 

प्रागम में कहा हैं: “कोई इहलोक के लिए तप न करे ; परलोक के लिए तप न 
करे ; कीति-इलोक के लिए तप न करे ; एक निर्जरा (कर्म-क्षय) के लिए तप करे श्र 
किसी के लिए नहीं । यही तप-समाधि है? ।” “कोई इहलोक के लिए आ्राचार--- चारित्र 
का पालन न करे ; परलोक के लिए आचार का पालन न करे ; कीति-इलोक के लिए 
ग्राचार का पालन न करे; पर अरिहतों द्वारा प्रदपित हेतु के लिए हो आचार का 
पालन करे, ग्रन्य किसी हेतु के लिए नहीं । यही आचार-समाधि है? ।” 





१--उत्त० ३.६१: 
चत्तारि परमंगाणि, दुललहाणीह जन्तुणों । 
माणसत्तं छ सद्धा संजमंमि य वीरियं ॥ 

२--दर्शवकालिक £ .४.७ : 
नो इहलोगट्स्‍याएं तवमहिट्ल्‍लला, नो परलोगट्रवाएु तवमहिटंजा, नो कित्ति- 
वरणण-सह-सिलोगट्याए तवमहिट्रजा, नन्‍नत्थ निजरट्रयाए तवमहिटेज़ा चउत्थ॑ 
पर्ण भचद ४ ७॥ 

३-वही ६.४.६- 
चउन्विह्ा खलु आयार-समाही भवद्द, तं जहा। नो हृहलोगद्दयाए आयार- 
महिटद्ला, ना परलोगट्माए आयारमहिद्वेज्ञा, नो कित्ति-वरण-सह-सिल्ोगट्पाए 
आयारमहिट्वज्ञा, नन्‍नत्थ आरहन्तहि देऊहि आयारसहिट्वंला चउत्थं पर्ण भवद्द । 


पुण्य पदार्थ ( ढाल: २) टिप्पणी ३० २४३ 


“जिसके झौर कोई प्राज्षा नहों होती, श्रौर जो केवल निजरा के लिए तप करता 
है, वह पुराने पाप कर्मों को घुन डालता है' ।” 

स्वामीजी ने प्रन्यत्र कहा है : 

“निर्वद्ध जोग तो साधु प्रवर्ताव ते कर्मक्षय करवाने प्रवर्ताव छे। निर्वह्य जोग 
प्रवर्तावां महानिजेरा हुव॑ छे। कर्मा री कोड़ खप छे | दण कारणे प्रवर्ताव छे । पिण 
पुन्य लगावाने प्रवर्ताव नहीं | जो पुन्य लगावाने जोग प्रवर्ताव तो जोग प्रशुभ हीज हुवे । 
पुन्य री चावना ते जोग अछुम छे। 

“शुभ जोग प्रवर्तावतां पुन्य लागे छे ते साधु र॑ सारे नहीं। भापरा कर्म काटण ने 
जोग प्रवर्तायां वीतराग नी श्राज्ञा छे) तिण सू निर्वद्य जोग धाज्ञा महिं छे | 

“निर्वद्य जोग पुन्य ग्रहै छे। ते टालवा री साधु री धाक्ति नहीं। निर्वश्य जोग स्‌ पुन्य 
लागे ते सहज लागे छे। तिण उपर साधु राजी पिण नहीं । जाण्पणा मांहि पिण यूं 
जाणे छ--ए पुन्य कर्म ने काटणा छे। इणने काट्यां विना मोने श्रात्मीक सुख हुवे 
नहीं । 

/“'इण पुन्य सूं तो पुदूगलोक सुख पार्म छे। तिण उपर तो राजी हुयां सात श्राठ 
पाडुवा कर्म बंचे तिण सूं साधु चारित्रियां ने राजी होणों नहीं* |” 

जो सर्व काम, सर्व राग झादि से रहित हो केवल मोक्ष के लिए धर्म-क्रिया करता है 
उसे किस प्रकार मक्ति प्राप्त होती है, इसका उल्लेख इस प्रकार मिलता है। एक बार 
श्रमण भगवान महावीर नें कहा : 

“ हूँ श्रायुप्मान्‌ श्रमणो ! मैंने निपम्नंथ-धर्म का प्रतिपादन किया है । यह निमग्न॑न्थ- 
प्रवचन सत्य है, अनुत्तर है, प्रतिपरर्ण है, केवल है, संशुद्ध है, नंयायिक है, शल्य का नाश 
करते वाला है, सिद्धि-मार्ग है, मुक्ति-मार्ग है, निर्याण-मार्ग है, निर्वाण-मार्ग है शनर 
अविसंदिग्ध-मार्ग है। यह सब दु:खों के क्षय का मार्ग है। इस मार्ग में स्थित जीव सिद्ध 
होते हैं, बुद्ध होते हैं, मुक्त होते हैं और परिनिषृत्त हो सर्व दु:खों का अन्त करते हैं। 
_१--दशवैकालिक €.४.८: 

विविह-गुण-लवो-रएण य निच्च 

अवद्द निरासए निलरदिएु । 

तवला घुणह पुराण-पावग्गं 

जुतों सया तव-समाहिए ॥ 
२--मिक्ष-प्रन्थ रत्नाकर ( खण्ड ३ ) : टीकस डोसी री चर्चा 





२४४ नव पदार्थ 


० जा नि्रेथ इस प्रवचन में उपस्थित हो, सर्व काम, सर्व राग, सर्व संग, सर्व स्नेह 
से रहित हो सर्व चरित्र में परिष्रद्द--दढ़ होता है उसे श्रनुत्तर ज्ञान से, भ्रनुत्तर दर्शन से 
प्रौर झनुत्तर शान्ति-मा्ग से श्रपनी झात्मा को भाधित करते हुए श्ननन्त, भनुत्तर, 
निर्व्याघात, निरावरण, सम्पूर्ण, प्रतिपूर्ण भोर श्रेष्ठ केवलज्ञान ध्ौर केवलवर्शन की उत्पत्ति 
होती है । 

”फिर वह भगवान, प्रहंत, जिन, केवली, सर्वज्ञ और सर्वदर्शी होता है। फिर वह 
देव, मनुष्य और असुरों की परिषद्‌ में उपदेश श्रादि करता है। इस प्रकार बहुत 
ब्षों तक कैवली-पर्याय का पालन कर प्ायु को समास देख भक्‍त-प्रत्याख्यान करता 
है भर प्रनेक भक्तों का धनदान द्वारा छेदन कर श्रन्तिम उच्छुवास-निःश्वास में सिद्ध 
होता है और सर्व दुःखों का प्रन्त कर देता है । 

५ हें आरायुष्मान्‌ श्रमणो ! निदानरहित क्रिया का यह कल्याण रूप फल-विपाक है 
जिससे कि नि््रन्थ इसी जन्म में सिद्ध हो सर्व दुःखों का भ्रन्त करता है* 


१--वृशाश्रतस्कंध : वृशा १० 


पाप पदार्थ 


०: 
पाप पदारथ 
दुहा 


१--पाप पदारथ पाड़ओ, ते जीव नें धणों भयंकार। 
ते घोर रुद्र छे बीहांपणो, जीव नें दुःख नों दातार॥ 


२--पाप तो पुदगल द्रव्य छो, त्वांने जीव लगाया ताम। 
तिणस्‌ दुःख उपज छे जीव रे, त्यांरो पाप कर्म छे नाम ॥ 


३--जीव खोटा खोंटा किरतब करे, जब पुदगल छागे ताम। 
ते उदव आयां दुख उपजे, ते आप कमाया काम॥ 


४--ते पाप उदय दुख उपजे, जब कोई मर करजो रोस। 
आप कीधां जिसा फल भोगवे, कोई पुदगल रो नहीं दोस ॥ 


५--पाप कर्म नें करणी पाप री, दोनूं जुआ जूआ छे ताम। 
त्यांनें जयातथ परगट करूं, ते सुणजों राख चित्त ठांम॥ 


पाप पदार्थ 


दोहा 


१--पाप पदार्थ देय है। वह जीव के लिए अत्यन्त भयंकर है। 
वह घोर, रुव, डरावना भर जीव को दुःख देने वाला है। 


२--पाप पुद्गलू-द्रल्य है। इन पुद्गलों को जीव ने 
आत्म-प्रदेशों से लगा लिया है। इनसे जीव को दुःख 
उत्पन्न होता है । अतः इन पुद्गर्ों का नाम पाप कर्म दे । 


३--जब जीव बुरे-डुरे कार्य करता है तथ ये (पाप कर्म रूपी) 
पुदूगल आकर्षित हो आत्म-प्रदेशों से लग जाते हैं । उदय 
में आने पर इन कम से दुःख उत्पन्न होता है। हस तरह 
जीव के दुःख स्वयंक्ृत है । 

४--पापोदय से जब दुःख उत्पन्न हों तब मनुष्य को क्षोभ 
नहीं करना चाहिए. । जीव जेसे कम करता है वसे ही 
फल उसे भोगने पढ़ते हैं। इसमें पुदूग्ों का कोई दोष 
नहीं हे! । 

४--पाप-कर्स और पाप की करनी ये एक दूसरे से भिन्न हैं? । 
अब में पाप कर्मा के स्वरूप को यथातथ्य “भाव से प्रकट 
करता हूँ । लित्त को स्थिर रखकर छनना । 
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पाप पदार्थ 
का स्वरूप 


पाप की परिभ्राषा 


पाप और पाप-फल 
स्वयंक्रत हैं 


जेसी करनी 
बसी भरनी 


पाप कर्म और पाप 
की करनी भिन्‍न- 
भिन हैं 


ढाल : १ 
( मेघकुमर हाथी रा भव में-: ) 


१--घनघातीया च्यार कर्म जिण भाष्या, ते अभपडल बादल ज्यं जाणो। 
त्यां जीव तणा निज गुण नें विगास्था, चंद बादल ज्यं जीव कर्म ढकाणो ॥ 
पाप कर्म अन्त:ःकरण ओलखीजे*॥ 


२--वांनावर्णी नें दर्शनावर्णीय, मोहणी नें अन्तराय छे ताम। 
जीव रा जेहवा जेहवा गृण विगाख्या, तेहवा तेहवा कर्मा रा नाम॥ 


३--ग्वांनावर्णी कर्म ग्यांन आवा न दे, दर्शणावर्णी दद्दंण आवे दे नांही। 
मोह कर्म जीव नें करे मतवालो, अंतराय आछी वस्तु आडी छे मांही ॥ 


४--ए कर्म तो पुदगल रूपी चोफरसी, त्यांनें छोटी करणी करे जीव लगाया । 
त्यांरा उदा सूं खोटा खोटा जीव रा नाम, तेहवा इज छोटा नाम कर्म रा कहाया ॥ 


५--थां च्यारूं कर्मा री जुदी जुदी प्रकृत, जुआ जुआ छे त्यांरा नाम। 
त्यांसूं जूआ जूआ जीव रागुण अटक्या, त्यांरो थोड़ो सो विस्तार कहूंछूं तांम ॥ 





# प्रत्येक गाथां के अन्त में इसकी पुनरावृत्ति है। 


ढाल : १ 


१--जिन भगवान ने चार घनघाती कर्म कहे हैं। इन कर्मा घनघाती कम प्रौर 


को कअ्षश्रपटल--बादलों की तरह समको । जिस तरह बादल 
चन्द्रमा को ढक लेते हैं उसी प्रकार इन कमों ने जीव को 
आाच्छादित कर उसके स्वाभाविक्र गुणों को विकृत 
(फीका) कर दिया है । 

३--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्‍्तराय ये 
चार घनघाती कर्म हैं । कर्मा के ये ज्ञानावरणीय आदि नाम 
क्रमश: आत्मा के उन-उन ज्ञानादि गुणों को विकृत करने 
से पड़े हैं । 

३--ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञान को उत्पन्न नहीं होने देता। 
दर्शनावरणीय कर्म दर्शन को उत्पन्न होन से रोकता है। 
मोहनीय कर्म जीव को मतवाला कर देंता हैं। भनन्‍्तराय 
कर्म अच्छी वस्तु की प्राप्ति में बाधक होता है । 

४--ये कर्म चतुःस्पर्शी रूपी पुदूगार है। जीव ने बुरे कृत्यों से 
इन्हें आत्म-प्रदेशों से लगाया है | इनके उदय से जीव के 
(अज्ञानी आदि) बुरे नाम पड़ते हैं। जो कर्म जेसी बुराई 
उत्पन्न करता है उसका नाम भी उसीके अनुसार दै | 

५--ज्ञानावरणीय आदि चारों कर्मों की प्रकृतियाँ एक दूसरे से 
भिन्न हैं। अपनी-अपनी प्रकृति के अनुसार इनके भिन्‍न-भिन्‍न 
नाम हैं। ये कर्म जीव के भिन्‍न-भिन्‍न गु्णों को रोकते- 
अटकाते हैं । अब में इनके स्वरूप को कुछ विस्तार से 
कहूँगा? । 


उनका सामान्य 
स्वभाव 


घनघाती कर्मों के 
नाम 


प्रत्येक का 
स्वभाव 


गुण-निष्पन्न ताम 
(गा. ४-५) 


२६० नव पदार्थ 


६--ग्यांनावर्णी कम री प्रकृत पांचे, तिणसूं पांचोइ ग्यांन जीव न पावे। 
मत ग्यांनावर्णी मतग्धांन रे आडी, सुरत ग्यांनावर्णी सुरत ग्यांन न आवे ॥ 


७--अवधि ग्यांतावर्णी अवधि ग्यांन नें रोके, मनपरज्यावर्णी मनपरज्या आडी। 
केवल ग्यांनावर्णी केवल ग्यांन रोके, यां पांचां में पांचमी प्रकत जाडी ॥ 


८द-ग्यांनावर्णी कर्म षयउपसम हुवे, जब पामे छी ज्यार ग्यांन। 
केवल ज्ञानावर्णी तो खयोपसम न हुबं, आ तो खय हुवा पामें केवलग्यांन॥ 


६--दर्शणावर्णी कर्म री नव प्रकृत छे, ते देखवानें सुणवादिक आडी। 
जीवां नें जाबक कर देवे आंधा, त्यां में केवल दर्ंणावर्णी सगलां में जाडी ॥ 


१०--चषू दशणावर्णी कम उदे सूं, जीव चष, रहीत हुवे अंध अयांण। 
अचष्‌ दरंणावर्णी कर्म रे जोगे, च्याहूं इंद्रीयां री पर जाये हांण॥ 


११--अवधि दरश्शंणावर्णी कर्म उदेसूं, अवधि दर्शन न पामें जीवो। 
केवल ददोंणावर्णी तणे परसंगे, उपजे नहीं केवल दरसण दीवो। 


१२--निद्रा सुतो तो सुले जगायो जागे, निद्रा २ उदे दुखे जागे छी तांम। 
त्रठां उभां जीव नें नींद आवे, तिण नींद तणो छे प्रचला नाम ॥ 


१३-प्रचला २ नींद उदे सं जोव नें, हालतां चालतां नींद आवे। 
पांचमीं नींद छे कठिण थीणोदी, तिण नींद सूं जोव जाबक दब जावे ॥ 


पाप पदार्थ रद 


६०७-ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ .हैं। जिनते जीव. ज्ञानावरणीय 
पाँच ज्ञानों को नहीं पाता । मतिज्ञानावरणीय कर्म मतिशञान कर्म को पाँच 
के लिए रुकावट स्वरूप होता है। भ्रुतज्ञानावरणीय कर्म प्रक्ृतियों का 
भ्रुतज्ञान को नहीं आने देता। अवधिश्ञानावरणीय कर्म स्वभाव 
अवधिशान को रोकता है । मनःपर्यवावरणी कर्म सनःपर्यव- (गा.६-७) 
ज्ञान को नहीं होने देता और केवछज्ञानावरणीय केवल- 
ज्ञान को रोकता है। हन पांचों में पाँचवीं प्रकृति सबसे 
अधिक घनी होती है | 

८-- ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव (मतिशान, सके क्षयोपशम 
श्रुतज्ञान, अवधिशान और मनःपर्यवज्ञान) चार ज्ञान प्रादि से निष्पन्‍न 


प्राप्त करता है। केवलज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोंप्शम भाव 
नहीं होता, उसके क्षय होने से केवलज्ञान प्राप्त हीता 
है? । 


€--दर्शनावरणीय कर्म की नौ प्रकृतियाँ है, जो नाना रूप ले. वेशनावरणीय 

देखने और छनने में बाधा करती है । य जीव को बिलकुल. कर्म की नौ 

अंघा कर देती हैं। इनमें केवलदर्शनावरणीय कर्म प्रकृति 
सबसे अधिक घनी होती हैं । 

१०--चक्षुदर्शनावरणीय कम के उदय से जीव चक्ष॒ृहीन--विलकुल 

अंधा और अजान हो जाता है। अचक्षुदर्शनावरणीय कर्म 

के योग से(अवशेष) चार इन्द्रियों की हानि हो जाती है । 


११--अवधिदर्शनावरणीय कर्म के उदय से जीव अवधिदर्शन को 
नहीं पाता तथा कवलदशेनावरणीय कमं-प्रसंग से केवल- 
दर्शन रूपी दीपक प्रकट नहीं होता । 

१२-ऐ-जो सोया हुआ प्राणी जगाने पर सहज जागशता है-- 
उसकी नींद "निद्रा! हैं; “निद्रा निद्रा' के उदय से जीव 
कठिनाई से जागता है । बेढे-बठे, खड़े-खड़े जीव को नींद 
आती है--डसका नाम ' प्रचला ' है। जिस निद्रा के उदय 
से जीव को खलते-फिरते नींद आती है वह 'प्रचला-प्रचछ्ा' 
है । पाँचवीं निद्रा ' स्स्थानगृद्धि ' है। इससे जीव बिलकुल 
वध जाता हैं। यह नित्रा बढ़ी कठिन--गाढ़ होती है। 


प्रकृतियाँ 
(गा. ६-१५) 


रद नय पदाथ 
१४--पांच निद्रा ने ज्यार दर्शणावर्णी थी, जीव अंध हुवे जाबक न सुझे लिगारो। 
देखण आश्री दर्शणावर्णी कम, जीव रे जाबक कीयो अंधारो॥ 


१५-दर्शंणावर्णी कर्म पयउपसम हुवे जद, तीन पयउपशम दर्शन पांमें छे जीवो। 
दर्शणावर्णी जाबक पय होवे जब, केवल दर्शाण पामें ज्यूं घट दीवों ॥ 


१६--तौजो घनघातीयों मोह कर्म छे, तिणरा उदा सूं जीव होवे मतवालो । 
सूधी श्रद्धा रे विष मूढ पिथ्यातो, माठा किरतब रो पिण न होवे टालो ॥ 


१७--मोहणी कर्म तणा दोय मेद कह्या जिण, दर्शण मोहणी नें चारित मोहणी कर्म । 
इण जीव रा निज गुण दोय बिगास्या, एक सफ्कत नें दृजो चारित धर्म ॥ 


१८--वले दर्शन मोहणी उदे हुवे जब, सुध सप्रकती जीव रो हुवे मिथ्यात्ती । 
चारित मोहणी कर्म उदे हुवे जब, चारित खोयन हुवे छ काय रो घाती॥ 


१६-दर्गण मोहणी कम उदे सूं, सुथी सरधा सप्रकत नावे। 
दशण मोहणी उपसमर हुवे जत्र, उपसम समकत निरमली पावे॥ 


२०--दशण मोहणी जाबक खय होवे, जब खायक सप्तकित सासती पावे । 
दर्शण मोहणी पयउपसम हुवे जब, पयउपसम समकत जीव नें आबे॥ 


२१--चारित मोहणी कर्म उदे सं, सव॑ विसर्त चारित नहीं आबे। 
चारित मोहणी उपसम हुवे जब, उप्सम चारित निरमलो पावे॥ 


२२--चारित मोहणी जाबक सब हुवे, तो खायक चारित आवे श्रीकार। 
चारित मोहणी खयोपसम हुवे जद, ख़यउपसम चारित पामें च्यार॥ 


पाप पदार्थ 


१४--उपयुक्त पाँच निद्राओं तथा चक्कु, अचक्षु, अवधि तथा केवल 
इन चार दर्शनावरणीय कर्मो से जीव बिलूकुछ अंधा हो जाता 
हैं उसे बिलकुछ दिखाई नहीं देता । देखने की अपेक्षा से 
दर्शनावश्णीय कर्स पूरा अंयेरा कर देता है | 

१५--वर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम होने से जीव को चक्लु, 
अचक्षु और अवधि ये तीन क्षयोपशम दर्शन प्राप्त होते हैं । 
हस कर्म के सम्पूर्ण क्षय ले केवलदर्शनखू्पी दीपक घर में 
प्रकट होता हें* । 

१६--तीसरा घनघाती कर्म मोहनीय कर्म है। उसके उदय से 
जीव मतवाछा हो जाता है। इस कम के उदय से जीव 
सच्ची श्रद्धा की अपेक्षा मूढ़ भौर मिध्यात्वी होता हैं 
तथा उसके थुरे कार्यों का परिहार नहीं होता । 

१७--जिन भगवान ने मोहनीय कम के दो भद कहे हैं: 
(१) दर्शनमोहनीय और (२) चारिव्रमोहनीय । यह 
मोहनीय कर्म सस्यकत्व और चारित्र--जीव के इन दोनों 
स्वाभाविक गुणों को बिगाड़ता है । 

(८--जश दर्शनमोहनीय कर्म का उदय होता है तब शुद्ध 
सम्यकत्वी जीव भी मिश्यात्वी हो जाता हैं। जब 
प्वारिश्रमोहनीय कर्म उदय में होता हैँ तब जीव चारित्र 
खोकर छः पकार के जीवों का घाती हो जाता है । 

१६-२ ०-दर्शनमोहनीय कर्म के उदय से शुद्ध श्द्धान--सम्यक्त्व नहीं 
आता । हसके उपशम होने पर जीव निर्मल उपशम 
सम्यक्त्व पाता है। इस कर्म के बिलकुल क्षय होने पर 
शाश्वत क्षायक सम्यक्त्व और क्षयोपणसम होने पर 
क्षयोपशम सम्यक्‍त्व प्राप्त होता है । 


११-३-चारित्रमोहनीय कर्म के उदय से सर्वविरति रूप चारित्र 
नहीं आता। इस कर्म के उपशम होने से जीव निर्मल उपशम 
यारित्र पाता है और इसके सम्पूर्ण क्षय ते उत्कृष्ट क्षायक 
चारित्र की प्राप्ति होती हे | इसके क्षयोपशम से जीव चार 
क्षयोपशम घारित्र प्राप्त करता है । 


र्द्न३ 


इसके क्षयोपशम 
भ्रादि से निष्पनन 
भाव 


मोहनीय कर्म का 
स्वभाव और 
उसके भेद 


(गा,१६-१७) 


दर्दनमोहनीय के 
उदय प्रादि से 
निष्पन्न भाव 
(गा.१८-२० ) 


चारित्रमोहनीय कर्म 

झौर उसके उदय 

श्रादि से निष्पनन 
भाव 


रह नव पदार्थ 


२३--जीव _तणा उदे भाव नीपनां, ते कर्म तणा उदा सं पिछांणो। 


दर 


जीव रा उपसम भाव नीपर्ता, ते कमें तणा उपसम सूं जाणो॥ 


२४-जीव रा ख्ायक भाव नीपनां, ते तो कर्म तणों खब हुवां सूं तांम। 
जीव रा खयोपसम भाव नीपनां, खबउपसम कर्म हुआं सूं नाम ॥ 


२५--जीव रा जेहवा जेहवा भाव नीपनां, ते जेहवा जेहवा छे जीव रा नाम । 
ते नाम पाया छे कर्म संजोग विजोगे, तेहवाइज कर्मा रा नाम छे तांम ॥ 


२६--चारित मोहणी तणी छी पंचवीस प्रकत, त्यां प्रकृत तणा छे जूआजूआ नांम। 
त्यांरा उदा सं जीव तणा नांम तेहवा, कर्म नें जीव रा जूआ जूआ परिणाम॥ 


२७--जीव अतंत उत्कष्टो क्रोध करे कब, जीव रा दुष्ट धघणा परिणाम । 
तिणनें अनुताणुबंधीयों क्रोध कह्यो जिण, ते कपाय आत्मा छे जीव रो नाप ॥ 


२८--जिण रा उदा सूं उतकष्टो क्रोध करे छ॑, ते उतकप्टा उदे आया छे तांम । 
ते उदे आया छे जीव रा मसंच्या, त्यांरो अणुताणबंधी क्रोध छेनांम॥ 


२६--तिण सुं कांयक थोड़ो अप्रत्याखानी क्रोध, तिण सं कांयक थोड़ो प्रत्याख्यान। 
तिण सुं कांयक थोड़ा छे संजल रो क्रोध, आ क्रेधच री चोकंडी कही भगवान ॥ 


३०--इण रीते मान री चोकड़ी कहणी, माया नें लोभ री चोकड़ी इम ज्ञाणो। 
ज््यार चोकड़ी प्रसंगे कर्मा रा नाम, कर्म प्रसंगे जीव रा नाम पिछांणों ॥ 


पाप पदार्थ 


२३-४-जीव के जो औदयिक भाव उत्पन्न होते हैं उन्हें कर्म के 
उदय से जानो । जीव के जो ओऔपशमिक भाव उत्पन्न होते 
है उन्हें कर्म के उपयम से जानो । जीव के जो क्षायिक भाष 
उत्पन्न होते हैं वे कर्म के ध्षय से दोत हैं तथा क्षयोपशम 
भाव कर्म के उपशम से | जीव के जो-जो भाव ( ओऔद्षिक 
आदि ) उत्पन्न होते हैं उन्हीं के अनुसार जीवों के नाम हैं 
कर्मों के संयोग था वियोग से जेसे-जेसे नाम जीयों के पढ़ते 
हैं बैले-बेसे उन कमा के भी पड़ जाते हैं । 

०६--चारिक्रमोहनीय कर्म की २४ प्रकृतियां हैं, झिनके भिन्‍न- 
भिन्‍न नाम हैं। जिस प्रकृति का उदय होता है उसीके 
अनुसार जीव का नाम पढ़ जाता हैं। ये कर्म ओर जीव के 
लिन्‍न-भिन्‍न परिणाम है । 

२४--जब जीव अत्यन्त उत्कृए क्रोध करता हैं तो उसके परिणाम 
भी आत्यन्त दुष्ट होते हैं; ऐसे क्रोध को जिन भगवान ने 
अनन्तानुबन्धी क्रोध कहा हैं | एसे क्रोध वाले जीव का नाम 
कपाय आन्सा हैं । 

२८-.जिन कमा के उदय से जीव उत्कृष्ट क्रोध करता हैं वे कर्म 
भी उन्कृष्ट रूप से उदय में आए हुए होते हैं। जो कर्म उदय 
में जाते है वे जीव हारा ही संचित किए हुए होते हैं और 
उनका नाम अनन्तानुबन्धी क्रोध है । 

२६--अनन्तानुबन्धी क्रोध में कुछ कम उत्कृष्ट अप्रत्याग्यान क्रोध 
होता है और उससे कुछ कम उत्कृष्ट संज्वलन क्रोध होता 
है। जिन भगवान ने यह क्रोध की चौकड़ी बतलाई है । 


३०--इसी प्रकार सान की चौकडी कहनी चाहिए | माया और 
लोभ की चौकड़ी भी इसी तरह समको | हन चार चौक- 
दियोँ के प्रसंग से कम के नाम भी वेसे ही है तथा 
कर्मों के प्रसंग से जीव के नाम भी वैसे ही जानो । 


जब 


रद 


कर्मोदय भादि 
झौर भाव 
(गा. २३-२५) 


चारित्र मोहनीर 
कर्म को २५ 
प्रकृतियाँ 
( गा, २६-२६ ) 


क्राध चौकडी 


मान, माया और 
लाभ चौकड़ी 


२६६ नव पदार्थ 
३१--जोव क्रोध करें क्रोध री प्रकत सूं, मांन करें मांन री प्रकत सूं तांम । 


माया कपट करें छें माया री प्रकत सूं, लोभ करें छें लोभ री प्रकत सूं आंम ॥ 


३२--क्रोघ करें तिण सूं जीव क्रोधी कहायो, उदे आइ ते क्रोध री प्रकत कहाणी । 
इण हीज रीत मान माया नें लोभ, यांनें पिण लोजों इण ही रीत पिछांणी ॥ 


३३--जीव हसे छे हास्य री प्रकत उदे सूं, रित अरित री प्रकतसूं रित अरित बचावें। 
भय प्रकत उदे हुआ भय पांमें जीव, सोग प्रकत उदे जीव नें सोग आवें ॥ 


३४--दुगंछा आवें दुगगछा प्रकत उदे सूं, अस्त्री वेद उदे सं वेदे विकार। 
तिणनें प्रष तणी अभिलापा होते, पछे वेंतो ? हुवे बोहत विगाइ ॥ 


३५४-प्रप बेद उदे अस्त्री नीं अभिलापा, निपुंसक वेद उदे हुवे दोयां री चाय । 
करम उदे सूं सवेदी नांम क्यों जिण, करमां नें पिण वेद कह्या जिण राय ॥ 


३६--मिध्यात उदे जीव हुवो मिध्यात्ती, चारित मोह उदे जीव हुवो कुकरमी । 


इत्यादिक पाठा २ छे जीव रा नांम, वले अनाय हिसाधर्मी ॥ 


३७--चोथो घनघातीयो अंतराय करम छे, तिणरी प्रकृत पांच कही जिण तांम । 
ते पांचँई प्रकत पुदगल चोफरसी, त्यां प्रकृत रा छी जूजआ नांम॥ 


रेद--दानांतराव छे दांत रे आडी, लाभांतगय सूं वस्त छाम सके नांहीं। 
प्रन गमता पुदगल नां सुख जे, छाम न सके सब्दादिक कांई॥ 


पाप पदाध 


३१--जीव क्रोध की प्रकृति से क्रोध, मान की प्रकृति से 
मान, माया की प्रकृति से माया-कपट और छोम की 
प्रकृति से लोम करता है । 


३२--क्रोध करने से जीव क्रोधी कहलाता है और जो प्रकृति 
उदय में कराती हैं वह क्रोध-प्रकृति कहछाती है | इसी 
प्रकार मान, साया और लोभ इनको भी पहचानना चाहिए । 


३३-- हास्य-प्रकति के उदय से जीव हँसता है, रति-अरति प्रकृति 
के उदय से रति-अर्रात को बढ़ाता हैं। भय-प्रकृति के उदय 
ले जीव भय पाता है तथा शोक-प्रकृति के उदय से जीव 
शोक-पग्रस्त होता हैं । 

३४-३४ -जुग़ुप्सा-प्रकृति के उदय से जुगुप्सा होती है । स्त्ी-वेद्‌ के 
उदय से विकार बढ़कर पुरुष की अभिलाषा द्वोती हैं। यह 
अभिलापा बढ़ते-बढ़त बहुत त्िगाड़ कर डालती है। पुरुष-बेद 
के उदय से स्री की और नपुंसक-वेद के उदय से स्त्री 
और पुरुष दोनों की अभिलापा होती है। जिन भगवान 
ने कर्मो को वेद तथा कर्मोद्य से जीव को सबेदी कहा है । 

४$६--मिथ्यात्व प्रकति के उदय से जीव मिथ्यात्वी होता हैं । 
चारिक्रमोहनीय कम के उदय से जीव कुकर्मी होता हैं । 
कुकर्मी, अनाय, हिसा-धर्मी आदि हल्के नाम इसी कर्म के 
डदय ले होते है । 

३४---चौथा घनघाती कर्म अन्तराय कम है। जिन भगवान ने 
इसकी पांच प्रकृतियां कही है। ये प्रक्ृतियाँ चतुःरपर्शी 
पुद्‌ गल हैं | इन प्रकृतियों के भिन्‍न-भिन्‍न नाम है । 

३८--दानांतराय प्रकृति दान में त्रिश्ननारी होती है। छामांत 
राय कम के कारण वस्तु का लाभ नहीं हो सकता. सनोज्ञ 
शब्दादि रूप पौदगलिक एंस्ों का लाभ नहीं हो सकता। 


हास्यादि प्रकृतियाँ 


जुग॒प्सा प्रकृति 
नीन वेद 


चारित्र-मोहनोय 
कर्म का सामान्य 
स्वम्प 


अन्तराय कम॑ और 
उसकी प्रक्ृतियां 

(गा० ३७-४२ ) 
दानांतराय कर्म 
लाभांतराय कर्म 


२६८ नब पदार्थं 


३६--भोगांतराय नां करम उदे सूं, भोग मिलीया ते मोगवणी नावें। 
उवभोगांतराव करम उदे सूं, उवभोग मिलीया तोही भोगवरणी नहीं आवें ॥ 


४०--बीर्य अंतराय रा करम उदे थी, तीनूं ई वीये गुण हीणा थावे। 
उठाणादिक हीणा थावे पांचूई, जीव तणी सक्‍त जाबक घट जाने ॥ 


४१--अनंतो बल प्राक्रम जीव तणो छें, तिणनें एक अंतराय करम सूं घटायो। 
तिण करम नें जीव लगायां सूं लागो, आप तणो कीयों आपरे उदे आयो॥ 


४२--पांचुं अत्तराय जीव तगा गुण दाब्या, जेडवा गुण दाव्या छें तेहवा करमां रा नांप। 
ए तो जीब रे प्रसंगे नांम करम रा, पिण सभाव दोयां रो जूजूओं ताम ॥ 


४३--ए तो च्यार घनघरातीया करम कह्मा जिण, हिवें अघातीया करम छें च्यार। 
त्यां में पुन ने पाप दोन कह्या जिण, हिवें पाप तणों कहूं छू विसतार ॥ 


४४-- जीव असाता पावे पाप करम दे सं. तिए पाप रा असातता वेंदनी नांम। 
जीव रा संचीया जीव नें दुःख देव, असाता बंदनी पुदगल परिणांम ॥ 


४५--तारकी रो आउखो पाप री प्रकृत, केंइ तियंत्र रो आउख्ों पिण पाप। 
असनी मिनख नें केई सनी मिनख रो, पाप री प्रकृृत दीसें छे विलाप॥ 


पाप पदार्थ 


३६ --भोगान्तराय कम के उदय से भोग-वल्तुओं के मिलने पर भी 
उनका सेवन --उपभोग नहीं हो सकता तथा उपभोगांतराय 
कर्म के उदय से मिली हुई उपभोग-वस्तुओं का भी सेवन 
नहीं हों सकता । 

४०--बीय स्तवाय कर्म के उदय से तीनों ही वीयं-गुण हीन पद 
जाते है । उत्थानादिक पाँचों ही हीन हो जात द--जीव 
की शक्ति बिलकुल धट जाती हैं । 


४१--जीव क्रा बल-- पराक्रम अनन्त हैं। जीव स्वोपार्जित एक 
अन्तराय कम से उप्चको घटा देता हैं । कर्म जीव के लगाने 
पर ही लगता है । खुद का किया हुआ खुद के ही उदय सं 
आता हैं । 

४० पांचों अन्तराय कर्मो ने जीव के भिन्‍न-सिन्‍न गुणों को 
आचद्वादित कर रखा है | आच्छादित गुण के अनुसार ही 
कर्मा के नाम हैं| कर्मा के ये नाम जीव-प्रसंग से है । 
परन्तु जीव और कम दोनों के स्वभाव ज़दे-जुदे है: । 

४५. जिन भगवान ले थे चार घनवाति कर्म कहे हैं । अधाति 
कम भी चार हैं| जिन भगवान ने इनको पुगय-पाप दोनों 
प्रकार का कहा हैं । अब में अधाति पाप कर्मा का विस्तार 
कहता है। 

४४. जिस कर्म के उदय से जीव असाता--दुःख पाता है उस 
पापकर्म का नाम असख्तातावदनीय कर्म हैँ | जीव के स्वयं का 
सचित कर्म ही उस दुःख देते हैं। असातावेदनीय कर्म 
पुदगलों का परिणाम विशेष है “। 

४४--तारक जीजओं का आयुपष्य पाप प्रकृति है; कई तियच्ों क 
आयुप्य भी पाप है। असंज्षी मनुष्य और कई संझी 
मनुष्यों की आयु भी पापरूप सालम देती है! * । 


रद्द 


भमोगांतराय कर्म 
उपभोगांतराय कर्म 


वीर्यान्तराय कर्म 


चार अधाति कम 


ग्रसातावदनीय कर्म 


अशुभ आयुष्य कर्म 


(गा० ४५-४६) 


२७८ नव पदार्थ 


४६--ज्यांरो आउखो पाप कट्यों छे जिणसर, त्यांरी गति आणुपू्वो पिण दीसें छें पाप। 
गति आणुपूर्बी दीसें आउखा लारे, इणरो निश्चो तो जांणें जिणेसर आप ॥ 


४७--च्यार संघेयण हाड पाड़आ छें, ते उसभ नांम करम उदे सं जांणों। 
च््यार संठाण में आकार भूंडा ते, उसभ नांम करम सूं मिलीया छें आंगो॥ 


४८--वर्ण गंध रस फरस माठा मिलीया, ते अणगम्तता नें अतंत अजोंग । 
ते पिण उसभ नांम करम उदे सं, एहवा पुदगल दु:खकारी मिले छें संजोग॥। 


४६---सरीर उपंग बंधण न॑ संघातण, त्यांमें केकांरे मांठ २ छे अतंत अजोग। 
ते पिण उम्तभ नांम करम उदे सं, अणगमता पुदगल रो मिले छें संजोग ॥ 


प० - थावर नांप उदे छे थावर रा दसको, तिण दसका रा दस बोल पिछांणों। 
नांम करम उदे छें जीव रा नांमग, एहवा इज नांम करमा रा जांणों ॥ 


५१--थावर नि करम उदे जोव थावर हओ, तिण सं आघो पाद्दो सरकणी नावे। 
सूक्ष्म ताप उदे जीव सूक्ष्म हओ छ, सूक्ष्म सरीर सगला सं नान्‍्हों पावे ॥। 


५२- साधारण नांम सूं जीव साधारण हुओ, एकण सरीर में अन॑ता रहे तांम। 
अप्रज्यात्ता नांम सूं अप्रज्याप्तो मरें छे, तिण सूं अप्रज्याप्तो छ जीव रो नांम ॥ 


५२--अधिर नांम सूं तो जीव अधिर कहाणों, सरीर अधिर जाबक द्वीलो पावे। 
दुभ नाप उदे जीव दुभ कहाणो, नाभ नीचलो सरीर पाडओ थाजे॥ 


पाप पदार्थ 


४है---जिन भरावान ने जिनके आयुष्य को पाप कहा है उनकी 
गति और आनुपूर्ती भी पाप मालूम देती है। ऐसा मालूम 
देता है कि गति और आनुपूर्वी आयु के अनुरूप होती है । 
पर निश्चित रूप से तो जिनेश्वर भगवान ही जानते हैं । 

४७-- चार संहननों में जो बुरे हाड हैं उन्हें अशुभ नामकर्म के 
डदय से जानो । इसी प्रकार चार संस्थानों में जो बुरे 
आकार हैं ये भी अशुभ नामकम के उदय स प्राप्त हैं । 


४८--अन्‍्यन्त निकृष्ट--अमनोज वर्ण, गंध, रस, स्पर्श की प्राप्ति 
अशुभ नामकर्म के उदय से ही होती हैं। इस कर्म के 
संयोग से ही ऐसे दुःखकारी पुदुगल मिलत हैं | 

४६--कइ्यों के शरीर, उपांग, बंधन और संघातन अत्यन्त 
निकृष्ट होते है। अशुभ नामकर्म के उदय ले ही ऐसा होता 
है । इन अमनोज पुदुगर्लों का संयोग इसके उदय से है ! 

५० - स्थावर नामकम के उदय से स्थावर-दशक होता है। हसक 
देस बोल हैं । नामकम के उदय से जीव के जसे नाम होते हैं 
वैसे ही नाम कर्मो के होते हैं । 

५६ --स्थावर नामकर्म के उदय से जीव स्थावर होता हैं । उससे 
आगे-पीछे हटा नहीं जाता । सूत््म नामकम के उदय ले जीव 
सूज्म्म होता हैं जिससे उसे सब शरीर सूक्ष्म प्राप्त होते है । 


५२--साधारण शरीर नामकर्म से जीव साधारण-शरीरी होता हैं । 
उसके एक शरीर में कनन्त जीव रहते हैं। अपर्याप्त नाम- 
कर्स से जीव अपर्याप्त अवस्था में ही मृत्यु प्राप्त करता है । 
इसी कारण वह जीव अपर्याप्त कहलाता है । 

अस्थिर नामकर्म के उदय से जीव अस्थिर कहलाता हे । 
इससे उसे बिलकुल ढीला--अस्थिर शरीर प्राप्त होता है । 
अशुभ नामकर्म के उदय से जीव अशुभ कहलाता है | इस 
कर्म के कारण नासि के नीचे का शरीर---भाग बुरा होता है। 


४३- 


२७१ 


अद्ञम नामकर्म की 
प्रकृतियाँ 
प्रदुभ गति नाम- 
कर्म ग्रशुम प्रान- 
पूर्वी नामकर्म 
संहनन नासकर्म 
संस्थान नामकर्म 


वर्ण-गन्ध-रस-स्पर्श 
नामकर्म 


शरीर-पअ्रज्जीपाज़ - 
बंधन-संघातन 
नामकर्स 
स्थावर नामकमे 


सुक्ष्म नामकर्म 


साधारण वारीर 
नामकर्म श्रपर्याप्त 
तामकर्म 


ग्रस्थिर नासकर्म 
ग्रशुभ नामकर्म 


सर नव पदाथ 


५४--दुभग नांम थकी जीव हुव॑ दोभागी, अणगमतो लागे त गमे लोकां नें लिगार। 
दुःस्वर नांप थकी जीव हुवे दुः:स्वरीयों, तिणरो कंठ असुभ नहीं श्रीकार ॥ 


प्५---अणादेज नांमप करम रा उदा थी, तिगरो वचन कोइ न करें अंगीकार । 
अजस नांम थकी जीव हुओ अजसीयो, तिणरों अजस बोले लोक वारुंवार ॥ 


५६--अपधात नांम करम रा उदे थी, पेलो जीते नें आप पांम घात। 
दुभ गह नांम करम संजोगे, तिणरी चाल किणही नें दीठी न सुहात ॥ 


५७---नीच गोत उदे नीच हुवो लोकां में, उंच गोत तणा तिणरी गिणे छे छोट । 
नीच गोत थकी जीव हर्ष न पांमें, पोता रो संचीयो उदे आयो नीच गोत " 


प्रद--पाप तणी प्रकृत ओलवावण काजे, जोड़ कीची श्री दृवारा सहर मभार । 
संवत अठारे पचावनें वरसे, जेठ सुदी तीज में बहस्पतवार ॥ 


पाप पदाथ 


४५४--दुर्भग नामकर्म के उदय से जीव दुर्भांगी होता है--वह 
दूसरों को अप्रिय छगता है। किसीको नहीं छह्ाता। 
हुःश्वर नामकर्म से जीव दुःस्वर वाला होता है । उसका कंठ 
उत्तम नहीं होता--अशुभ होता हैं । 

५४--अनादेय नामकर्म के उदय से जीव के वनों को कोई 
अंगीकार नहीं करता | अयश नामकर्म के उदय से जीव 
अयशस्खी होता है-लोग बार-बार उसका अयश करत है । 


४६---अपधघात नामकर्म के उदय से दूसरे की जीत होती है और 
जीव स्वयं घात को प्राप्त है। विद्दायोगति नामकर्म के 
संयोग से जीव की चाल किसी को भी देसी नहीं छट्टाती' * । 


५७---नीच गोज़कर्म के उदय से जीव लोक में निम्न होता है । 
उच्च गोत्र वाले उससे छूत करते हैं । नीच गोत्र ते जीव दर्षित 
नहीं द्ोता | परन्तु नीच गोत्र भी अपना किया हुआ ही 
उदय में आता है" * । 

५८--पापन्प्रकृतियों की पहचान के लिये यह जोड श्रीजी द्वार में 
सं० १८४४ वर्ष की जेठ सदी २ गुरुवार को की है । 


रे 


दु्मंग नामकर्म 
दुःस्वर नामकर्म 


श्नादेय नामकर्म 
पझ्यदकीति नामकश 


झ्रपधात नामकर्मा 
भ्रप्रदास्त विहायों- 
गति नामकर्म 


नीच गोत्र कर्म 


रचना-स्थान 
ग्रौर काल 


टिप्पणियाँ 


१--पाप पदार्थ का स्थरूप ( दो? १-४ ) 
इन प्रारम्मिक दोहों में निम्न बातों का प्रतिपादन है : 
(१) पाप चौथा पदार्थ है। 
(२) जो कर्म विपाकावस्था में प्रत्यन्त जघन्य, भयंकर, हद्रग, भयभीत करनेवाला 
लथा दारुण दुःख को देनेवाला होता है उसे पाप कहते हैं । 
(३) पाप परुदूगल है। वह चतुःस्पर्शी रूपी पदार्थ है। 
(४) पाप-कर्म स्वयंकृत है। पापाण्नव जीव के झजुभ कार्यों से होता है। 
(५) पापोत्पन्त दुःख स्वयंकृल है। दुःख के समय क्षोभ न कर समभाव रखना 
चाहिये । 
ग्रव हम नीचे इन पर क्रमशः प्रकाश डालेंगे । 
(६) पाप चौथा पदाथ है: 
श्रमण मगवान महावीर ते पृण्य श्लौर पाप दोनों का स्वतन्त्र पदार्थ के रूप में उल्लेख 
किया है। जो पृष्य और पाप को नहीं मानते, वे अन्यतोर्थी कहे गये हैं' । ऐसे मत 
को ध्यान में रखते हुए ही भगवान महावीर ने कहा है-- 'ऐसी संज्ञा मत रो कि पुण्य 
ओर पाप नहीं हैं। ऐसी संज्ञा रखो कि पुण्य और पाप हैं" ।' भगवान महावीर के 
श्रमणोपासक पुण्य और पाप दोनों तत्त्वों के गीता होते थे। ऐसा उल्लेख प्रनेक 
श्रागमों में है १? । 
पुष्य और पाप पदार्थों को लेकर जो प्रननेक विकत्प हो सकते हैं उनका निराकरण 
विशेषावश्यकभाणष्य में देखा जाता है। वे विकल्य दस प्रकार हैं” : 
१-सूयगढ ६१.१.९२: 
नत्थि पुणण व पावे वा, नत्थि लोए इतो वरे। 
घरीरस्स विणासेणं, विणासों होद देहिणो ॥ 
२- देखिये घृष्ठ १४५० 2०१(१) 
३--सूपगई २.२.३६ : से जहाणामए समणोवासगा भव॑ंति अभिगयजीवाजीवा 
उवलदूपुणणपावा आसवसंवरवेयणाणिज्ज 7 किरियादिंगरणवंधमोक्खकुसला । 
४--विशेषावम्यक॒भाष्य गा० ६६०८ : 
मगणसि पुएणं पावं साघधारणमधव दो वि भिणणाई | 
होज्ज ण वा कम्म॑ चिय सभावतों भवपपंचो5्णं ॥ 


पाप पदार्थ : टिप्पणी १ रुअं, 


(क) मात्र पुण्य ही है, पाप नहीं है । 

(ल) मात्र पाप हो है, पुण्य नहीं है । 

(ग) पुष्य प्लोर पाप एक ही साधारण बस्तु है । 

(घ) पृष्य-पाप जसी कोई वस्तु नहीं; स्वभाव से सर्व प्रप॑च हैं । 

नीचे क्रमशः इन वादों पर विचार किया जाता है ; 

(क) 'मात्र पृष्य ही है, पाप नहीं है'-._स मत को माननेवालों का कहना है कि 
जिस प्रकार पथ्याहार की क्रम्तिक वृद्धि से आरोग्य की क्रमश. व्रद्धि होती है, उसी प्रकार 
पुष्यकी वृद्धि से क्रशः मुख की वृद्धि होती है। जिस प्रकार पथ्याहारकी क्रमश: हानि से 
आरोग्य की हानि हंती है श्रर्थात्‌ रोग बढ़ता है उसी प्रकार पुण्य की हानि होने से दृ;ल 
बढ़ता है। जिस प्रकार पथ्याहार का सर्वथा त्याग होने से मृत्यु होती है उत्ती श्रकार 
पुण्य के सर्वथा क्षय से मोक्ष की प्राप्ति हंती है। इस प्रकार एक पुष्य से ही सुख-दु.ख 
दोनों घटते हैं अत, पाप को श्रलग मानने की प्रावद्यवता नहीं । पृष्य का क्रमशः उत्कर्ष 
शुभ है। पुण्य का क्रमशः अपकर्ष अशुभ है। उसका स्रम्पूर्ण क्षय मोक्ष है अत. पाप 
कोई भिन्‍न पदार्थ नहीं । 

इसका उत्तर इस प्रकार प्राप्त है-- दुःख की बहुलता तदनरूप कर्म के प्रकर्ष से हो 


ञ 


सम्भव है पुण्य के अपकर्ष से नहीं। जिस प्रकार सुख के प्रक्ृष्ट अनुभव का 
कारण उसके अनुरूप पृष्य का प्रकर्ष माना जाता है वंसे ही प्रकृष्ट दृःखानुभव 
का कारण भी तदनुरूप किसी कम का प्रकर्ष होना चाहिए; और वह पाप-कर्मं का प्रकर्ष 
है | पृष्य शुभ है, झत' बहुत झल्प होने पर भी उसका कार्य शुभ होना चाहिए | वह प्रशुभ 
तो हो ही नहीं सकता। जिस प्रकार भ्रल्प सुबर्ण से छोटा सुबर्ण घट सम्मव 
है मिट्टी का नही उसी प्रकार कम ग्रधिक पुण्य से जो कुछ होगा बहू शुभ हो होगा प्रशुभ 
नहीं हो सकता । अत, झ्शभ का कारण पाप भी मालना होगा । यदि दु.ख पुण्य के 
ग्रषकर्ष से हो तो प्रकारान्तर से सुख के साधनों का अ्रपकर्ष ही उसका कारण होगा 
परन्तु दु:ख के लिए दुःख के साधनों के प्रकर्ष की भी श्रपक्षा है। जिस प्रकार सुख के 





१--(क) विशेषावश्यक्रभाष्य गा० १६०६ : 
पुएणक्वरिसे छभता तरतमजोगायकरिसतो हाणी | 
तस्सेव खथे मोक्‍्सो पत्थाहारोचमाणातों ॥ 
(ख) गणघरवाबु १० १३४ 


२७ई्‌ नव पदार्थ 


साधनों के प्रकर्ष-प्रपकर्ष के लिए पुण्य का प्रकर्ष-प्रपकर्ष आवश्यक है उसी प्रकार दुःख 
के साधनों के प्रकर्ष -प्रपकर्ष के लिए पाप का प्रकर्ष-अपकर्ष मानना झ्ावश्यक है। पुण्य 
के भ्रपकर्ष से इष्ट साधनों का श्रपकर्ष हो सकता है, पर झअ्निष्ट साधनों की वृद्धि 
नहीं हो सकती । उसका स्वतन्त्र कारण पाप है" । 

(ख) जो केवल पाप को मानते हैं, पुण्य को नहीं उनका कहना है कि जब पाप को 
तत्त्व हूप में स्वीकार कर लिया गया है तब पुण्य को मानने की पह्लावश्यकता नहीं, 
क्योंकि पाप का अपकर्ष ही पुण्य है। जिस प्रकार अपथ्याहार की वृद्धि होने से रोग 
की प्रद्धि होती है, उसी प्रकार पाप की वृद्धि होने से ग्रधमता की प्राप्ति होती है प्र्थात्‌ 
दुःख बढ़ता है। जिस प्रकार अपथ्याहार की कमी से आरोग्य की वृद्धि होती है. उसी 
प्रकार पाप के अ्रपकर्ष से शुभ की प्रर्थात्‌ सुख की वृद्धि होती है। जब भश्रपथ्याहार का 
सर्वथा त्याग होता है तब परम आरोग्य की प्राप्ति होती है बंसे ही पाप के स्वंथा नादा 
से मोक्ष की प्राप्ति होती है। इस प्रकार एक मात्र पाप मानने से ही सुख-दुख 
दोनों घटते हैं। फिर पुण्य को अलग मानने की ग्रावश्यकता नहीं । 

इन तर्कों का उत्तर इस प्रक्रार है * केवल पुण्य को मानने के विपक्ष में जो दलीले 
हैं वे ही विपरीत रूप सें यट्ा लाग होती हैं। जिश प्रकार पृण्य के श्रपवर्ष से दु ख नहीं 
हो सकता उसी प्रकार पाप के ग्रपकर्ण से सुख नहीं हो सकता। यदि अधिक विष 
अधिक नुकसान करता है तो अल्प विष अल्प नुकसान करेगा.-- फायदा नहीं कर 








१-- (क। विशषावश्यकभाप्य गा* १६३६-३३ 
कम्म्प्पक्ररिसर्जाणत तदवरुणं पगरिसाणुभूतीतों । 
सोक्खप्पगरिभृती जब पुगणप्पगरिसप्पभवा ॥ 
तथ ब्रज्कसाधणप्पगरिसंगभावादिहणणघा ण त्॑ । 
विवरीतबज्कसा धणबलप्पकरिसं अवेक्खज्जा ॥ 
देहों णावचयक्रतो पुगणुक्करिस वर मुत्तिमतातों 
होज्ज तर स हीणतरओ कधमखसभतरों महल्लों य ॥ 

(स्व) गणघरवाद पृ० ६४--३ 

०---(क) विशेषावश्यकभाप्य गा० ६१६६: : 
पावुकरितेधघमता तरतसजोगावकरिसतों छभता। 
तस्सेव खए मोक्खो अपत्थभतोवसाणातों ॥ 

(ख) गणघरवाद प्ृ० ६३४ 


पाप पदाथ ; टिप्पणी १ २७७ 


सकता । इसी प्रकार पाप का भ्रपकर्ष थोड़ा दुःख दे सकता है पर सुख का कारण पझ्मन्य 
तत्त्व ही हो सकता है भर वह पुष्य है" । 

(ग) जो पुष्य-पाप को संकीर्ण-मिश्रित मानते हैं उनका कहना है कि जिस प्रकार 
अ्रनेक रंगों के मिलने से एक साधारण संकीर्ण वर्ण बनता है, जिस प्रकार विविध रंगी 
पेचकमणि एक ही होती है प्रथवा सिंह और नर के रूप को धारण करने बाला नरसिंह 
एक है उसी प्रकार पाप और पुण्य संज्ञा प्राप्त करने वाली एक ही साधारण वस्तु है। 
इस साधारण वस्तु में जब एक मात्रा पुष्य बढ़ जाता है तब वह पुष्य प्लोर जब एक मात्रा 
पाप बढ़ जाता है तब वह पाप कहलाती है। पुण्यांश के अ्पकर्ष से वह पाप और पापांश 
के प्रपकर्ष से बह पुण्य कहलाता है* । 

इसका उत्तर इस प्रकार है : कोई कर्म पुण्य-पाप उभय रूप नहीं हो सकता क्योंकि 
एसे कर्म का कोई कारण नहीं | कर्म का कारण योग है । किसी एक समय में योग शुभ 
होता है अथवा प्रशुभ परन्तु शुभाशभ रूप नहीं होता । भ्रतः उसका काये कर्म भी पुष्य 
रूप शुभ क्‍्थवा पापछप प्रशुभ होता है, पुण्य-पाप उभय रूप नहीं। मन, वचन और 
काय इन तीन साधनों के भेद से योग के तीन भेद हैं। प्रत्यक योग के द्रव्य और भाव दो 
भेद हैँ। मन, वचन श्रौर काययोग में जो प्रवर्तक पुगदल हैं वे द्रव्य योग कहलाते हैं भोर 
मन-वचन-काय वा जो स्फुरण परिस्पंद है वह भी द्रव्य योग है। इन दोनों प्रकार के 
द्रव्य योग का कारण अध्यवसाय है और वह भावयोग कहलाता है। इनमें से जो द्रव्ययोग 
हैँ उनमें शुभाशभता भले ही हो परन्तु उनका कारण भ्रध्यवसाय रूप जो भावयोग है वह 
एक समय में शुभ शअ्रथवा ग्रशुभ होता है, उभयरूप संभव नहीं । द्रव्ययोग को भी जो 
उभयरूप कहा है वह भी व्यवहारनय की अपेक्षा से। वह भी निश्चयनय की श्रपेक्षा स एक 
समय में शुभ या भशुभ ही होता है। तत्त्वचिता के समय व्यवहार की भ्रपेक्षा निश्चयनय 


१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा० १६३४: 
एतं चिय विवरीसं जोएज्जा सच्वपावपक्खे वि। 
ण य साधारणडरूवं कम्म॑ तक्कारणाभावा 0 
(ख़) गणघरवाद ए० १४३ 
२--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा० १६११: 
साधारणवणणादि व अधथ सांधारणमधेगमत्ताए । 
उक्करिसावकरिसतो तस्सेव य पुरशणपावकक्‍स्ा॥ 
(स्व) गणघरवाद पृ० १३४०६ 


२७८ नव पदाथ 


की दृष्टि का प्राधान्य मानता चाहिये। अध्यवसाय स्थानों में शुभ प्रथवा भ्रशुभ ये दो 
भेद हैं पर शुभाशुभ ऐसा तृतीय भेद नही मिलता | प्रतः भ्रध्यवसाय जब शुभ होता है 
तब पुण्य कर्म और जब ग्रशुभ होता है तब पापकर्म का बंध होता हैँ । शुभाशुभ रूप 
कोई श्रष्यवसाय नहीं कि जिससे शुभाशुभ रूप कर्म का बंध संभव हो प्तः पुण्य शौर 
पाप स्वतंत्र ही मानने चाहिए संकीर्ण मिश्रित नहीं। प्रश्न हो सकता है भावयोग 
को शुभाशुभ उभयरूप न मानने का क्‍या कारण हैँ ? इसका उत्तर यह हँ--.भावयोग 
ध्यान और लेश्यारूप हूं । और ध्यान धर्म प्रथवा शुक्क शुभ या आतं प्रथवा रौद्ग 
झगभ हो एक समय में होता हूँ, पर वह शुभाशुभ हो ही नहीं सकता। ध्यानविरत्ति 
होने पर लेश्या भी तंजसादि कोई एक शुभ अथवा कापोती झादि कोई एक अ्रशुभ होती 
हैँ; पर उभय रूप लेइ्या नही होती । श्र॒तः व्यान और लेश्यारूप भावयोग भी या तो 
शुभ अथवा श्रशुभ एक समय में होता हूँ । अतः भावयोग के निमित्त से बंधने वाले 
कर्म भी पुण्यरूप शुभ अथवा पापरूप ग्रशुभ ही हाता है। अत. पाप और पुण्य को 
स्वतत्र मानना चाहिए" । 

यदि उन्हें संकीर्ण माना जाय तो सर्व जीवो को उसका कार्य मिश्ररुप में श्रनुभव में 
ग्राना चाहिए, भ्रर्थात्‌ केवल सुख या केवल दू ख का प्रनुभव नहीं होता चाहिए, सदा 
सुख-दू.ख मिश्चित रूप मे अनुभव में ञ्राना चाहिए | पर ऐसा नही होता । देवों में केवल 
सुख का ही विशेष रूप से अनभव होता है और नारको में केवल दुःख का विशेष 
अनुभव होता है। रांकीर्ण कारण से उत्पन्न कार्य में भी सकीर्णता टी होनी चाहिए । ऐसा 
राभव नहीं कि जिसका संकर हो उसमें स कोर एक ही उत्कट रूप से काय में उत्पन्न हो 
और दूसरा कोई कार्य उत्पन्न न करे। अतः सुख के अतिशय का जो निमित्त हो उसे, 
दुःख के अ्तिशय में जो निर्मित्त हो उससे, भिन्‍न हो मानना चाहिए। पुण्य और पाप 
सवंधा संकर ही होंतो एक की वृद्धि होने से दूसरे की मी व्रद्धि होनी चाहिए । 


१--विशेषावश्यकभाष्य गा १६३४-३७ : 
कम्म॑ं जोगणिमित्त मो 5छभो वा स एगसमयम्मि । 
होज ण तूमयरूवों कम्मं थि तओ तदणुरूवं ॥ 
णण मण-बहु-काययोगा छभाछभा वि समयम्मि दीसंति । 
वृब्वम्मि मीसभावों भवेज ण तु भाषकरणम्मि ॥ 
काणं छभमछभं या ण तु मीस ज॑ व कराणविरसे वि। 
छेपा छभाछहभा वा सुभमछभं वातओ अक्म्मं ॥ 
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पुण्यांदा की वृद्धि से पापांद की हानि संभव नहीं होगी। भौर न पापांश की वृद्धि से 
पुष्यांश की हानि । जिस तरह देवदत्त की वृद्धि होने से यज्ञदत्त की वृद्धि नहीं होती परत: 
वे भिल्त-भिन्‍न हैं उसी प्रकार पाषांश की वृद्धि से पुष्यांश की श्रद्धि नहीं होती 
झौर पुण्यांश की वृद्धि से पापांश की नहीं होती, श्तः पुण्य भर पाप दोनों का स्वतंत्र 
भ्रस्तित्व है। । 

(ध) 'पुष्य-पाप जैसी कोई वस्तु ही नहीं है; स्वभाव से ही ये सब मवप्रपंच है'-- यह 
सिद्धान्त यूक्ति से बाधित है । संसार में जो सुख-द:ख की विचित्रता है वह स्वमाव से 
नहीं घट सकती | स्वभाव को वस्तु नहीं मात सकते कारण कि श्राकाशकुसुम की तरह 
वह प्रत्यन्त भ्नुपलब्ध है। श्रत्यन्त भ्रनुपलब्ध होने पर भी यदि स्वभाव का अस्तित्व सासा 
जाय तो फिर प्रत्यन्त प्रनुपलब्ध सान कर पुण्य-पाप छूप कर्म को क्यों प्रस्थोकार किया 
जाता है ? भ्रथवा कर्म का हो दूसरा नाम स्वभाव है ऐसा मानने में क्‍्यः दोष है ? पुन' 
स्वभाव से विविध प्रकार के प्रतिनियत प्राकार वाले शरीरादि कार्यों की उत्पत्ति संभव 
नहीं; कारण कि स्वभाव तो एक ही रूप है। नाना प्रकार के सुख-द'ख की उत्पत्ति 
विविध कर्म बिता संभव नहीं। रवभाव एक रूप होने से उसे कारण नहीं माना जा 
सकता । यदि स्वभाव वस्तु हो तो प्रश्न उत्ता है वह मूर्त है या प्रमूतं ? यदि वह मूर्ते 
है तो फिर ताममात्र का भेद हुआ । जिन जिसे पुण्य-पाप कर्म कहते हैं उसे हो स्वभाव- 
वादी स्वभाव कहते हैं। यदि स्वभाव प्रमृतं है तो वह कुछ भी कार्य आकाश की तरह 
गहीं कर सकता, तो फिर देहादि श्रथवा सुख्य रूप कार्य करने की तो बात ही दूर । यदि 
स्वभाव को निष्कारणता माता जाय तो घटादि की तरह खरशरज्भ की भी उत्पत्ति क्यों 
नहीं होती ? 

पुन; उत्पत्ति निष्कारण नहीं मानी जा सकती | स्वभाव फो वस्तु का धर्म माना 
जाय तो वह जीव और कर्म का पुण्य और पापहप परिणाम ही सिद्ध होगा। कारणा- 
नुमान प्रोर कार्यानुमान द्वारा इसकी सिद्धि होती है। जिस प्रकार कृषि-किपा का कार्य 
शालि-यव-ऐेहूं झ्रादि सर्वमान्य है उसी प्रकार दानादि क्रिया का कार्य पुष्य और हिंसादि 
क्रिया का कार्य पाप स्वीकार करना होगा। क्रिया कारण होने से उसका कोई कार्य 
मानता होगा । वह कार्य प्रौर कुछ नहीं जीव झौर कर्म का पृथ्य और पाप रूप परिणाम 


१-- गणघरवाद ए० १४०-१ 
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है। पुनः देहादि का कोई कारण होना चाहिए क्योंकि वह कार्य है जेसे घट । देहादि 
का जो कारण है वही कर्म है । 

कर्म पुण्य और पाप दो प्रकार का मानता चाहिए, कारण शुभ देहादि कार्य से उसके 
कारणभूत पुण्य-कर्म का प्लयौर भ्शुभ देहादि कार्य से उसके कारणभूत पराप-कर्म का 
पझस्तित्व॒लिद्ध होता है। पुनः शुभ क्रियारूप कारण से शुभ कर्म पुण्य की निष्पत्ति होती 
है भौर प्रशम क्रियारूप कारण से भ्शुभ कर्म पाप की निष्पत्ति होती है। इससे भी कर्म 
के पुण्य भौर पाप ऐसे दो भेद स्वभाव से ही भिन्‍तजातीय सिद्ध होते हैं । 

प्रश्न हो सकता है कि देहादि के कारण माता-पितादि प्रत्यक्ष हैं तो फिर प्रदृष्ट कर्म 
क्यों माना जाय ? इसका उत्तर यह है कि यद्यपि दृप्ट कारण माता-पिता ही होते हैं फिर 
भी एक पुत्र सुन्दर देहयुक्त और दूसरा कुछपा देखा जाता है श्रत* दृष्ट कारण माता-पिता 
से मिन्‍ अटदृष्ट कारण पृष्य शोर पाप-कर्म मानने चाहिए। कहा है--“दष्ट हेतु होने 
पर भी कार्यविशेष अ्रसंभव हो तो कुलाल के यत्न की तरह एक श्रन्य अदृष्ट हेतु का 
झन्‌मान होता है। और वह कर्त्ता का शुभ या अदुभ कम है” । 

दूसरी तरह से भी कर्म के पुण्य और पाप ये दों भेद सिद्ध होते हैं। मुख और दुःख 
दोनों कार्य हैं। उनके कारण भी क्रमश: उनके ग्रनुरूप दो होने चाहिए ! जिस प्रकार घट 
का ग्रनुरूप कारण मिट्टी के परमाणु हैं और पट का ग्रनुरूप कारण तन्तु हैं, उसी प्रकार 
सुख के अनुरूप कारण पुण्य-कर्म और दुःख के श्रनुरूप कारण पराप-कर्म का पार्थक्‍्य 
मानता होगा । 
(२)पाप कर्म की परिभाषा 

आराचार्य पृज्यपाद ने पाप की परिभाषा इस प्रकार दी है--'“पुनात्यात्मानं पूयतेउने- 
नेति था पुण्यस्‌। पाति रक्षति आत्मान शुभादेति पापम्‌ ।/ जो प्रात्मा 
को पवित्र-करे प्रसन्‍न करे वह पुण्य अथवा जिसके द्वारा झात्मा पवित्र हो-श्रसन्‍त हो वह 
पुष्य है। पुष्य का उलटा पाप है। जो प्रात्मा को शुभ से बचाता है--भात्मा में शुम 
परिणाम नहीं होने देता वह पाप है ? । 
१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा. १६१३-२६ 

(ख) गणघरवाद ५० १३६-१३६ 
२---सर्वासिद्धि ६.३ की टीका 
३--तक्त्वार्थवार्तिक ६.३.४ : तत्प्रतिदन्द्रि्प पापम्‌। ,..पाति इक्षति आत्मानम 

अस्मास्थुभ परिणामादिति पापाभिधानम्‌ 
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यद्यपि सोने या लोहे की बेड़ो की तरह दोनों ही ्रात्मा की परतन्ञ्रता के कारण हैं 
फिर भी इष्ट भौर झ्ननिष्ट फल के भ्रेंद से पुण्य श्रौर पाप में भेद है ॥ जो इष्ट गति, 
जाति, शरीर, इन्द्रिय-विषयादि का हेतु है वह पुण्य है तथा जो प्रनिष्ट ग़ति, जाति, 
शरीर, इन्द्रिय-विषयादि का कारण है वह पाप है" । 

प्राचार्य जिनभद्र कहते है---“ जो स्वयं शोमन वर्ण, गंध, रस भ्ौर स्पर्शयक्त होता 
है घौर जिसका विपाक भी शुभ होता है वह पुण्य है, श्रोर उससे जो विपरीत होता है 
वह पाप है। पुण्य और पाप दानों पुद्गल हैं। वे न भ्रति बादर हैं न ग्मति सूक्ष्म* ।” 
“मुख और द-ख दोनों कार्य होने से दोनों के भ्रनुरूप कारण होने चाहिए। जिस प्रकार 
घट का भ्रनुरूप कारण मिट्टी के परमाणु हैं और पट का श्रनुरूप कारण तन्‍्तु, उसी प्रकार 
सुख का अनुरूप कारण पुण्यकर्म शौर दुःख का प्रनुरुूप कारण परापकर्म है? ।!” 

कहा है-- 

पुगद्ककर्म शुभ यत्तत्पुगयमिति जिनशासने टप्टम्‌ । 

यदशुभमथ तत्पापमिति भवति सर्वझ्निर्दिष्टम ॥ 

स्वामीजी ने पाप की अधमता को जघन्य, झ्रति भयंकर, घोर रुद्र श्रादि शब्दों हारा 
व्यक्त किया है। पाप पदार्ध उदय में श्राने पर प्रत्यन्त्त दारण कष्ट देता है। यह सर्व 


मान्य है । 





१--तस्वार्धवात्तिक ६.२.६ : उस्यसपि पारतन्व्यहेतुत्वात्‌ अविशिश्टमिति चेत्‌ ; न; 
दृष्टानिष्टनिसित्तभदातदूभदसिद्धः । स्थान्मतम्-यथा निगलस्य कनकमयस्यायसस्य 
चास्वतंतन्रीक(णं फर्ूं तुल्यमित्यविशेष:, तथा घुण्यं पाप चात्मन: पारतन्व्यनिमित्तम- 
विशिष्टमिति.... .., ... .. .यद्प्टिगतिजातिशरीरेन्द्रियविषयादिनिर्वतंक तत्पुण्यम्‌ । 
अनिष्टगतिजातिशरीरे न्दियविषयादिनिवं्तक॑यत्तत्पापमित्यनयोरयं भेदः । 

२--विशेषावश्यकभाष्य १६४०३ : 
सोभणवणणातिगुण छुभाणुभाव॑ ज॑ तय॑ पुणर्ण । 
विवरीतसतो पाध॑ ण बातरं णातिछहुम च॥ 

३--विशेषावश्यकभाष्य १६११ : 
छह-दुक्‍्खाणं कारणमणरूष॑ कज्नभावतोश्वस्स । 
परमाणवों धडस्स व कारणमिह प्रुएणपावाई ॥ 


क्खिजा 
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(३) पाप-कर्म दुद्गछ, चतुःस्पशी, रूपी पदार्थ है 
युगदुल की श्राठ मुख्य वर्गणाएँ हैँ । 
(१) ओऔदारिक वर्गणा--ओदारिक शरीर-निर्माण के योग्य फुदूगल-समूह । 
(२) वेक्रिय वर्गणा--वेक्रिय शरीर-निर्मांण के योग्य पुद्गल-समृह । 
(३) श्राह्ारक वर्गणा---आहारक शरीर-निर्माण के योग्य पुद्गल-समृह । 
(४) तैजस वर्गणा--तैजस शरीर-निर्माण के योग्य पुदूगल-समूह | 
(४) कार्मण वर्गणा -कार्मण शरीर-निर्माण क योग्य पुदुगल-समृह । 
(६) श्वासोच्छवास वर्गणा--आान-प्राण योग्य पुद्गल-समृह । 
(७) वचन वर्गणा--भाषा के योग्य पुद्गरल-समूह । 
(८) मन वर्गणा--मन के थोग्य पुदुगल-समृह । 
पाप श्रौर पृण्य दोनों कर्म-बर्गणा के पुदगल हैं। दोनों चतुःर्पर्शी हैं। कर्कद, मद, 
गुर, लघु, शीत, उप्ण, स्निग्ध और रूक्ष इन श्राठ स्पर्शों में से कर्म मे अन्तिम चार स्पशे 
होते हैं। इन स्पर्णों के साथ उनमें वर्ण, गंध, रस भी होते हैं। श्रतः वे रूपी था मूर्त 
कहलाते हैं । पृण्य कर्म शोभन वर्ण, गन्ध, रम और ह्पर्श युक्त होते हैं। पाप कर्म भ्रशोमन 
वर्ण, गन्ध, रस श्रौर स्पर्श युक्त । 
पुष्य को सुख और पाप को दुःख़ का कारण कहा है झतः यहां एक प्रश्न उपस्थित 
होता है। यह प्रसिद्ध नियम है कि कार्य के अनुरूप ही कारण होता है। सुख भौर दुःख 
प्रात्मा के परिणाम होने से प्ररूपी हैं प्रतः कर्म भी श्ररूपी होना चाहिए । क्योंकि सुख 
प्रौर द'ख कार्य हैं तथा पृण्य और पाप-कर्म उनके कारण | 
'कार्पानुरूप कारण होना चाहिए-- इसका अर्थ यह नहीं कि कारण सर्वथा प्रनुरूष 
हो । कार्य से कारण सर्वथा अनुरूप नहीं होता और उसम्ती प्रकार सर्वथा प्रननुरूप--- 
भिन्न भी तहीं होता। दोनों को सवंथा अनरूष मानने से दोनों के स्व धर्मों 
को समान मानता होता है। वसा होने से कार्य कारण का भेद नहीं रह पाता । दोनों 
कारण बन जाते हैं अथवा दोनों कार्य बन जाते हैं। यदि दोनों को स्वंधा भिन्न माना 
जाय शो कारण श्रथवा कार्य दोनों में मे किसी को वस्तु मानने से दूसरे को भवस्सु 
मानना होगा । दोनों को वस्तु मानने से उनका एकान्तिक भेद सम्भव नहीं होगा । 
परत: कार्य कारण की सर्वधा श्रनुरूपता प्रथवा अ्रननुरूपता नहीं परन्तु कुछ प्रंशों में 
समानता झौर कुछ श्रंश्ों में प्रसमानता होती है। श्रत: सुख दुःख का कारण कर्म, 
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घुख-दुःख की भ्र्मतता के कारण, भ्रमूर्त सिद्ध नहीं हो सकता । 

कार्यानुरूप कारण के सिद्धान्त का अभिप्राय यह है कि यद्यपि संसार में सब ही 
तुत्यातुल्य हैं फिर भी कारण का ही एक विद्येष स्वपर्याय कार्य है श्रत: उसे इस दृष्टि से 
पनुरूप कहा जाता है। कार्य सिवाय सार पदार्थ उसके भ्रकायं हैं--परपर्याय हैं श्रत: उस 
दृष्टि से उन सबको कारण से झननुरूप--श्रसमान कहा गया है । तात्पय यह है कि कारण 
कार्य-वस्तुरूप में परिणत होता है परन्तु उससे भिन्‍न दूसरी वस्तुरूप में तरिणत नहीं होता । 
दूसरी सारी वस्तुझों के साथ कारण की श्रन्य प्रकार से समानता होने पर भी इस दृष्टि 
से अर्थात्‌ परपर्याय की दृष्टि से कार्यभिनन सारी वस्तुएँ कारण से ग्रसमान--भन नु रूप हैं । 

यह प्रश्न होता है--सुख और दुख ये श्रपने कारण पुण्य-पाप के स्वपर्याय कंसे हैं ? 
इसका उत्तर है--जीव और पुण्य का संयोग ही सुख का कारण है। उस संयोग का ही 
स्वपर्याप सुख है । जीव और पाप का संयोग दुःख का कारण है। उस संयोग का ही स्थव- 
पर्याय दुःख है। पुनः जंसे सुख को शुभ, कल्याण, शित्र इत्यादि कहा जा सकता हैं उसी 
तरह उसके कारण पुण्य को भी उन शब्दों द्वारा कहा जा सकता है। पुन. दुःख जसे 
प्रशभ, प्रकल्याण, अ्रणिव द्वत्यादि संज्ञा को प्राप्त होता है. उसी प्रकार उसका कारण 
पापंद्रव्य भी इन्हीं शब्दों से प्रतिपादित होता है; इसी से विशेष रूप से मुख-दुख के भ्रनुरूष 
कारण के तोर पर पुण्य-पाप कहे गये हैं। कहने का तालर्य यह है कि जसे नौलादि पदार्थ 
मू्त होने पर भी तत्यतिभासों परम जान को उत्पन्न करते हैँ वंसे ही मूर्त कर्म भी पश्रमूर्त 
सुखादि को उत्पन्न करता है। भथवा जंसे अन्‍्नादि दृष्ट पदार्थ मुख के मूर्त कारण हैं 
उसो प्रकार कम भी मूर्ते कारण है। 

प्रश्न होता है--कर्म दिखाई नही देता, ग्रदृष्ट है तो फिर उसे मूर्त कैसे माना जाय 
उसे श्रमूर्त क्यों न कहा जाय ? इसका उत्तर यह है कि देहादि मूर्त वस्तु में निमित्त- 
मात्र बनकर कर्म घट की तरह बलाधायक होता है प्नत: वह मूर्त है। भ्रथवा जिस तरह 
घट को तेल प्लादि मूर्त वस्तुओं से बल मिलता है वसे ही कर्म को भी विपाक देने में चंद- 
नादि मूर्त वस्तुओं द्वारा बल मिलने से कर्म भी घट की तरह मूर्त है। कम के कारण 
देहादि रूप कार्य म॒तं हैं ग्नत: कर्म भी मूर्त होना चाहिए। जिस प्रकार परमाण का 
कार्थ घटादि मूर्त होने से परमाणु मूर्त प्र्थात्‌ रूपादि वाला होता है उसी प्रकार कर्म 
का कार्य शरीर मूर्त होने से कर्म भी मूर्त है । 

यहाँ प्रइन होता है--यदि देहादि कार्य मूर्त होने से कारण कर्म मूर्त है तो सुख दुःखादि 
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झ्रमूर्त होने से उनका कारण कर्म भ्रमूर्त होता चाहिए ? इसका उत्तर यह है कि कार्य 
के मूर्त भ्रथावा अमूर्त होने से उसके सब कारण मूर्त अथवा अमूर्त होंगे ऐसा नहीं । सुख 
झादि अमूर्त कार्य का केवल कर्म ही कारण नहीं, आत्मा भी उसका कारण है प्लौर कर्म 
भी कारण है। दोनों में भेद यह है कि भ्रात्मा समवायी कारण है और कर्म समवायी 
फारण नहीं है । अत: सुख-दुःखा दि अमूर्त कार्य होने से उसके रमवायी कारण प्रात्मा का 
झ्रनुमान हो सकता है। शौर सुख-दु.खादि की भ्रमूर्तता के कारण कर्म में श्रमूर्तता का 
झनुमान करने का कोई प्रयोजन नहीं । अ्रत. देहादि कार्य के मूर्त होने से उसके कारण 
कर्म को भी मूर्त मानना चाहिए, इस कथन में दोष नहीं! । 

(४) पाप-कर्म ल्वयॉकृत हैं । पापाखव जीव के अशुभ काया से होता है : 

इस सम्बन्ध में एक बढ़ा ही सुन्दर वार्तालाप भगवती सूत्र (६.३) में मिलता है। 
विस्तृत होने पर भी उस वार्तालाप का अनुवाद यहां दे रहे हैं। 

“हैं गौतम ! जिस तरह ग्कज्ञत--बिना पहना हुझा, पहन कर धोया हुआ्ा, या 
बुनकर सीधा उतारा हुआ वस्त्र जसे-जसे काम मैं लाया जाता है उसके सर्व श्रोर से 
पुदूगल रज लगती रहती है, सर्व श्रार से उसे पुदुगल रज का चय होता रहता है भौर 
कलांतर में वह वस्त्र भसौते क्री तरह मेला और दूर्गन्ध युक्त हो जाता है, उसी तरह हें 
गौतम | यह निश्चित है कि महाकर्मवाले, महाक्रियावाल, महाख्रववाले और महा- 
वेदनावाले जीव के सव झोर से पुदुगलों का बंध होता है, सब ओर से कमो का चय-- 
संचय--होता है, लब ओर से पुदुगनों का उपचय होता है, सदा--निरन्तर पुदगलों का 
बंध होता है, सदा--निरलतर पुदूगलों का चय--संत्तय होता है, सदा--निरस्तर पुदुगलों 
का उपचय होता है श्र उस जीव की झात्मा सदा--निरन्तर दृर्पभाव में, दुवर्ण भाव मैं, 
दुर्गन्‍्धभाव में, दु:रस भाव में, दृ:स्पर्शभाव में, अ्निष्टभाव में, प्रसुन्दरभाव में, अ्रप्रिय 
भाव में, अश्ुभभाव में, अझ्मनोजभाव में, अमनोगम्यभाव में, अ्रनीष्सितमाव में, अझन- 
कांक्षितभाव में, जघन्यभाव में, ग्रनृध्वंभाव में, दुःखभाव में और अ्रसुखभाव में बार- 
बार परिणाम पाती रहती है । 

"हें भगवत ! वस्त्र के जो पुदुगलोपचय होता है बह प्रयोग से--झात्मा के करने 
से होता है या विश्नसा से--अपने श्राप £'' 

“हूं गोतम ! बस्तर के मनोपचय प्रयोग से भी होता है और श्रपने आप भी ।”” 
१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा? ६ ६२२३-२६ 

(ख) गणघंरवाद पृ८ १३४-१४२ 
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“हे भगवन ! जिस तरह वस्त्र के मलोपचय-प्रयोग से भी होता है और प्रपने श्राप 
भी, उसी तरह क्‍या जोवों के सी कर्मोपचय, प्रयोग भौर अपने श्राप दोनों प्रकारसे होता 
है?” 

“हैं गौतम ! जीवों के कर्मोपचय-प्रयोग से होता है--प्रात्मा के करने से होता है, 
झपने झ्राप नहीं होता । 

“हैं गौतम ! जीव के तीन प्रकार के प्रयोग कहें हँ--मन प्रयोग, वचन प्रयोग भौर 
काया प्रयोग । इन तीन प्रकार के प्रयोगों द्वारा जीवों के कर्मोपचय होता है। प्र: 
जीवों के कर्मोपचय प्रयोग से हैं बिस्सा से तहीं--श्रपने श्राप नहीं ।”” 

अत्य आगमों में भी कहा है--''सर्व जीव प्रपने आस-पास छहों दिश्ाप्रों में रहे 
हुए कर्म-पुदुगलों को ग्रहण करते हैं और भ्ात्मा के सर्व प्रदेशों के साथ सर्ब कर्मों का 
सर्व प्रकार से बंधन होता है" । 

जिस तरह कोई पुरुष शरीर में तेल लगा कर खुले शरीर खले स्थान में बंठे तो तेल 
के प्रमाण से उसके सारे शरोर से रज चिपकतो है, उसी प्रकार रागद्ग प से स्निग्प जीव 
कर्मवर्गणा में रह हुए कमंयोग्य पुदृगलों को पाप-पुण्य रूप में ग्रहण करता है । कर्मंवर्गणा 
के ५१दपलों मे सूक्ष्म ऐसे परमाणु और स्थूल ऐसे श्रौदारिक श्ादि शरीर योग्य पुदुगलों 
का कर्मझूप ग्रहण नहीं होता । पुन. जीव स्वयं झ्लाकाश के जितने प्रदेशों म॑ होता है 
उतने ही प्रदेशों में रहें हुए पुद्गलों का प्रपने सर्व प्रदेशों द्वारा ग्रहण करता है। कहा है: 
"हुक प्रदेश में रहे हुए भर्थात जिस प्रदेश में जीव होता है उस प्रदेश में रहे हुए कर्म - 
योग्य पुदुगल का जीव अपने सर्व प्रदेश द्वारा बांघता है। उसमें हेतु जीव के मिध्यात्वादि 
हैं। यह बंध प्रादि श्रर्थात्‌ नया और परंपरा से प्ननादि भी होता है ।” 

प्रइत्न हो सकता है--समूर्च लोक के प्रत्मेक प्राकाश-प्रदेश में पुदूगल-परमाण शुभा- 
शभ भेद के बिना भरे हुए हैं। जिस प्रकार पुरुष का तेल-स्निग्ध शरीर छोटे बड़े रज- 
कणों का भेद करता है पर शुभाशुभ का भेद किये बिना ही जो पुदुगल उसके संसर्ग में 
पाते है उन्हें ग्रहण करता है, उसो प्रकार जीव भी स्थल और सूक्ष्म के विवेकपूर्वक कर्म- 
योग्य पुदुगलों का ही ग्रहण करे यह उचित है। पर ग्रहण-काज में ही वह उसमें शुभा- 
शुभ का विभाग कर दो में से एकका ग्रहण करे शौर दूसरे का नहीं--यह कंसे 
होता है ? 

_१--उच्त० ३३ :१८ 
सव्यजीवाण क्षम्म तु लंगहे छद्दिसागय॑। 


सब्बेछ वि पएसेस सब्यं सन्वेण बद्ध॒गं 
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इसका उत्तर इस प्रकार है---जब तक जीव कर्म-पुद॒गलों को ग्रहण नहीं करता तब 
शक वे पुद्गल शुभ या श्रद्मम दोनों विशेषणों से विशिष्ट नहीं होते श्रर्थात्‌ वे प्रविधिष्ट 
ही होते हैं; पर जीव जेसे ही उन करमं-पुदूगलों को ग्रहण करता है प्रध्यवसाय रूप 
परिणाम प्रौर प्राश्रय की विशेषता के कारण उन कर्म-पुदूगलों को शुभ या अधाुभ रूप 
परिणत कर देता है। जीव का जेसा शभ या अशुभ अ्रध्यवसायरूप परिणाम होता है 
उसके आधार से ग्रहण काल में ही कर्म में शुभत्व श्रथवा अज्ञभत्व उत्पन्न होता है पौर 
कर्म के प्राश्नमभूत जीव का ऐसा एक स्वभाव विशेष है कि जिसके कारण उस प्रकार 
कर्म का परिणमन करता हुआ ही वह उसे ग्रहण करता है। पुन: कर्म का भी ऐसा स्वमाव 
विशेष है कि शुभ-प्रश॒भ अध्यवसाय वाले जीव द्वारा शुभाशभ परिणाम को प्राप्त होता 
हँत्रा हो ग़हीत होतः है । 

ग्राहर समान होने पर भी परिणाम और श्राध्यय की विशेषता के कारण उसके 
विभिन्‍न परिणाम देखे जाते हैं; जैसे कि गाय और सर्प को एक ही प्राहार देने पर 
भी गाय जो कुछ खाती है वह दूध रूप में परिणमित होता है भौर सर्प जो कुछ खाता 
है उसे विष रूप में परिणमन करता है । जिस प्रकार खाद्य में उस उस आश्रय में जाकर 
उस उस रूप में परिणत होने का परिणाम--स्वभाव विशेष है उसी तरह खाद्य का 
उपयोग करने वाले ब्राथय में भी उस उस वस्तु को उस उस रूप में परिणत करने का 
सामष्य॑ विशेष है। यही बात यहीत कर्म और ग्रहण करने वाले जीव के विषय में 
समझनी चाहिए । पुनः; एक ही शरीर में अ्रविशिप्ट ब्र्थात्‌ एकरूप श्राह्ार लेने पर भी 
उसमें से सार श्रोर भ्रसार ऐसे दोनो परिणाम तत्काल हो जाते हैं। जिस प्रकार शरीर 
खाये हुए भोजन को रस, रक्त झौर मांस रूप सार तत्त्व में और मलमृत्र जंसे प्रसार तत्त्व 
में परिणत कर देता है उसी तरह एक ही जीव गहीत साधारण कर्म को अपने शुभाषशुभ 
परिणामों द्वारा पुण्य और पाप रूप परिणत कर देता है' । 


१--विशेषावश्यकभाष्य गा० १६४१-४२ 
गेबहति तज्जोगं चिय रेणुं पुरिसो जधा कतब्मंगों । 
एगक्ल्लसोगा॑ जीवों. सब्वप्पदेसेहि ॥ 
अविसिट्दपोग्गलघण लोए धूलतणुकम्मपविभागों । 
जुज्जेज्ज गहणकाले छमारछभ विवेचणं कत्तो ॥ 
अविसिटं चिय त॑ं सो परिणामा55सयभावतों सख्त्रिप्प। 
कुरुते उममछभं वा गहण जीचो जधाउष्हार ॥ 
परिणामा55सयवसतो घंणये जधा पयो विसमहिस्स । 
तुलो थि तदाहारों तथ पुणणापुणणपरिणामों ॥ 
जध वेगसरीरम्मि थि सारासारपरिणामतामति । 
अविसिटो आह्रारो तथ कम्मछभाछभविभागो ॥ 


पाष पदाथ ; टिप्पणी ९ श्द७ 


(४) पापोत्पन्न दुःख ल्वयंकृत हैं; दुःख के समय क्षोभम न कर समभाव रखना चाहिए। 
अ्रमण भगवान महावीर ने कर्म-बन्ध को संसार का कारण बतलाया है' । उन्होंने 
कहा है--/ इस जगत में जो भी प्राणी हैं वे स्वयंकृत कर्मों से ही संसार-श्लमण करते हूँ। 
फल भोगे बिना संचित कर्मों से छुटकारा नहीं मिलता? ।” 
इसी तरह उन्होंने कहा है : “सुचीर्ण कर्मों का फल शाम होता है भौर दृश्चीर्ण कर्मो 
का फल अध्षम । शुभ आचरण से पुण्य का बंध होता है और उसका फल सुखरूप होता 
है। अशुभ प्राचरण से पाप का बंध होता है भौर उसका फल दुःख रूप होता है। जंसे 
सदाचार सफल होता है वंसे ही दुराचार भी सफल होता है३ ।” 
जिस तरह स्वयंकृत पुण्य के फल से मनुष्य वंचित नहीं रहता बसे हो स्वयंकृत पाप 
का फल भी उसे भोगना पड़ता है। कहा है--“जिस तरह पापी चोर संघ के मुंह में 
पकड़ा जाकर अपने ही दुष्कृत्यों से दुःख पाता है वसे ही जीव इस लोक भ्रंथवा परलोक में 
पाप कर्मो' के कारण दुःख पाता है। फल भोगे बिना कृतकर्मों से प्लक्ति नहीं” ? 
“सर्व प्राणी स्वकर्म कृत कर्मों से ही अ्रव्यक्त दुख से दःखी होते हैं" ।/ 
जोब पूर्वकृत कर्मों के ही फल भोगते हैं--.' बेदंति कम्माईं पुरेकढाई' (सुय० १.४. 
(-उत्त० १४,१6६ : 
न संसारहेउं व धर्मति बन्ध ॥ 
३--छयगढ़ १.१.१:४ : 
जमिणं जगती पुढो जगा, कस्मेंद्टि लुप्पंति पाणिणों । 
सयमेत करहि गाहदद, णो तस्स मुच्चह्॒धपुट्टणं ॥ 
३--ओववाहय ४६ : 
छचिएणा कम्मा छचितणफछा भवंति, दुचिणणा कम्मा दुचिगणफला मर्च॑ति, 
फुसइ पुणणपावे, प्वा ति जीवा, सफले कल्लाणपावए । 
४--(क) उत्त० १३.१० : 
सज्जं॑ छथिएणं सफर नराणं कडाण कम्माण न मोक्ख अत्पथि। 
(ख) उत्तर ४.३ : 
तेणे जद्दा सन्धिप्रुहे गहीए सकम्मुणा किल्वह् पावकारी | 
एवं पया पेश हृहं थ्‌ छोए कडाण कम्माण न मुक्ख अत्थि 0 
इ--छयगड़ १.२.३ : ९८: 
सब्बे सयकम्सकप्पिया, अवियत्तेण दुद्देण पाणिणों | 
हिंंति भयाउछा घढा, जाहजरामरणेहि<मिदुसा ॥ 


र्‌द्द नव पदार्थ 


२.१) | जो जीव दुःखी हैं वे यहाँ प्रपने किये हुए दुष्कृत्यों से दःखी हैं--'दुष्खंति दुक्खी 
इृ्‌इ हुक्‍्करेण' (सुय० १.५.१.१६)। जेसा दुष्कृत होता है, वसा ही उसका भार होता 
है---'जहा कई कम्म ठहासि भारे! (मसुय० १.५.१.२६) ! 

स्वाभीजी ने इन्हीं श्रागमिक वचनों के झ्लाधघार पर कहा है कि दुःख स्वयं कमाये हुये 
होते हैं--' ते आप कमाया काम ' | 'आप कीधां जिसा फल भोगवे, कोई पुदशल रो 
नहीं दोस' । जब जीव दुष्कृत्य करता है तब पापकर्म का बंध होता है। जब पापकर्म 
का उदय होता है तब दुःख उत्पन्न होता है। यह “जंसी करनी बसी भरनी ' है, इसमें 
दोष कर्म पुदुगलों का तहीं श्रपनी दुष्ट भ्रात्मा का है। “भ्रात्मा ही सुख-दःख को उत्पन्न 
करने वाला श्रोर न करने वाला है। प्रात्मा ही सदाचार से मित्र और दराचार से 
अमित्र-त्र है? ।” 

भगवात महावीर के समय में एक वाद था जो सुख-दुःख को सांगतिक मानता था । 
उतस्त मत का कहता था-- दुःख स्वयंक्रत नहीं है, फिर वह अन्यकृत तो हो हो कंसे 
सकता है ? संद्धिक हो भ्रथवा भ्रसेडिक जो सुख दुःख है वह न रवयंक्ृत है न परकृृत, वह 
सांगतिक है' ।” भगवान ने इस मत की ध्ालोचना करते हुये कहा है--' ऐसा कहने 


वाले झ्पने को पंडित भले हो माने, पर वे बाल हैं? ।” वे पाहव॑स्थ हैं। ५ण से 
दुक्‍्खविमोक्खया ' (मुय० १.१.२.५)-वे दःख छुडाने में समर्थ नहीं हैं । 
स्वामी जी कहते हैं--“जो दुःख स्वयंकृत है उसका फल भोगते समय दुख नहीं 


१--उस० २०.३६ .३७ : 
अप्पा नई वेयरणी अप्पा में कृड्सामली। 
अप्पा कामदुह्दा घेणू अप्या में नन्‍दर्ण वर्ण ॥ 
अप्पा कत्ता विकत्ता य दुक्खाण य छहाण य। 
अप्या मित्तममित्ते शव्व॒ दुष्पट्टियछ॒पहिओ ॥ 
२--छयंगढ १.१.३.२०-३ : 
न त॑ सर्मग॑ कई दुक्‍्खं, कओ अन्नकईं च ण॑ ? 
छहं वा जद वा दुक्‍्खं, सेंहियं वा असेहियां ॥ 
से कई न अगणहि, वेदर्णति पुढों जिया। 
संगहज त॑ तहा तसि, हृहमेगेसि आहिआं॥ 
३-वही १.१.१.४ : 
एयमेयाणि जंपंता, बाला पंडिअम्राणिणो । 
निय्रयानियर्य संत, अयाणंतः अबुद्धिया ॥ 


पाप पवाथ्थ ; टिप्पणी ? २८६ 


करना चाहियपे। दस दुःख से मुक्त होने का रास्ता दुःख, शोक, संताप करना नहीं पर 
गह सोचना है कि मैंने जो किया यह उसीका फल है। मैं नहीं करूंगा तो प्रागे मुझे दुःख 
नहीं होगा । भ्रतः मैं भ्राज से दुष्कृत्य नहीं करूँगा ।” “किये हुए कर्म से छुटकारा या तो 
उन्हें भोगने से होता है भ्रधघवा तप द्वारा उनका क्षय करने से" ।” 

आगम में कहा है--प्रत्येक मनुष्य सोच-मैं ही दी नहीं हूं, संसार में प्राणी 
प्रायः दुःखी ही है। वुःखों से स्पष्ट होने पर क्रोधादि रहित हो उन्हें समभाव पूर्वक 
सहन करे--मन में दुःख न माने * |” 

जो मनुष्य दुःख उत्पन्न होने पर शोक-विह्लल होता है, वह मोह-अस्त हो काममोग 
को लालसा से पाप और प्रारम्म में प्रवृतत होता है और भधिक दुःख का संच्य करता 
हैँ । 

मनुष्य सुख के लिपे व्याकुल न हो--'सायं नो परिदेवए! (उत्त ० २.८) | जो पाप- 
दृष्टि--सुख -पिपासु होता है वह झात्मार्थ का नाश करता है--९ पावविद्दी विहम्सा' 
(उत्त० २.२२) । यदि कोई मनुष्य मारे तो मनुष्य सोचें... मेरे जीव का कोई विनाश नहीं 
कर सकता? ।” “ मनुष्य अदीन-ब्रत्ति पूर्वक झपनी प्रज्ञा को स्थिर रखे। दुःख पड़ने पर 
उन्हें समभाव से सहन करे४ ।” “जो दुष्कर को करते हैं भौर दुःसह को सहते हैं, 
उनमें से कई देवलोक को जाते हैं प्नौर कई नीरज हो सिद्धि को प्राप्त करते है? ।” 

१--जुशवेकालिक : प्रथम चुलिका ह्ष: 

पावाणं च खल भो कडार्ण कम्माणं पुन्विं दुश्चिएणाणं दुष्पशिक्षन्ताण॑ वेयद्सा 

मोक्खो, गत्थि अवेयदृत्ता, तवसा वा कोसइसा । 
२->खुय० १.१,१.१३ : 

णवि ता आअहपेव लप्पये, लुप्पंती लोज॑सि पाणिणो । 

एवं सहिएह पासए, अणिद्दे ले पुद्दे अद्वियासपु ॥ 
३--छक्ष० २,३२७ : 

नत्थि जीवस्स नाछ त्ति एवं पेहेज लंजए ॥ 
_---उच्च ० २,३१३ : 

अदीणो थावए्‌ पर्न पुट्टों तत्थदियासप्‌ ॥ 
४-२ ३२,१९४: 

दुराह करेत्ताणं हुस्सहाई सहेस य। 

के एल्थ देवलोगेड केई सिज्कन्ति नीरषा ॥ 

६६7 


र६० नव पदार्थ 


'मुख-दुःख स्वयंकृत होते हैं या परक्ृत ?"--यह प्रश्न बुद्ध के सामने भी भाया | 
तीचे पूरा प्रसंग दिया जाता है । बुद्ध बोले : 

“पिक्षुओ्रो ! कुछ श्रमण-ब्वाह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी कोई 
प्रादमी सुख, दुःख वा अदु:ख-प्रसुख अनभव करता है वह सब पूर्व-कर्मों के फलस्वरूप 
श्रनुभव करता है ।” 

'(प्िक्षुओं ! कुछ श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत्र है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी कोई 
आदमी सुख, दुःख वा श्रदु:ख-असुख भ्रनमव करता है घह सब ईश्वर-निर्माण के कारण 
झनुभव करता है । 

/प्िक्षत्रो ! कुछ श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी शादमी 
सुख, दुख वा अदु:ख-प्रमूख अ्रनुमव करता है वह सब बिना किसी हेतु के, बिना 
किसी कारण के ।” 

/फिक्षुन्रो ! जिन श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत है. यह दृष्टि है कि जो कुछ भी 
कोई प्रादमी सुख, दु:ख वा श्रद:ख-प्रयुस श्रनूमव करता है, वह सब पूर्व-कर्मों के फल- 
स्वरूप प्रनुभव करता है, उनके पास जाकर मैं उनसे प्रइन करता हुँ-- भ्रावष्मानों ! 
क्या सचमुच तुम्हारा यह मत है कि जो कुछ भी कोई प्रादमी सुख, दुःख वा प्रदू:ख- 
प्रमुख प्रनमव करता है, वह सब पर्थ-कर्मो के फलस्वरूप प्रनुमव करता है! मेरे 
ऐसा पूछने पर वे “हाँ” उत्तर देते है । 

“जब उनसे मैं कहता हँ--तो आयष्मानों ! तुम्हारे मत के अनुसार पूर्व-जन्म के 
कर्म के ही फलस्वरूप आदमी चोरी करने वाले होते हैं, पूर्व-जन्म के कर्म के ही 
फुलस्वहप आदमी प्रश्नह्म चारों होते हैं, पूर्व -जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप भ्रादमी क्षठ 
बोलने वाले होते हैं, पूर्व जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप प्रादमी चुगल -खोर होते है, पूर्व 
जन्म के कर्म के ही फलस्गरूप झ्रादमी कठोर बोलने वाले होते हैं, पूर्व -जन्म के कर्म के ही 
फलस्वरूप प्रादमो व्यर्थ बकवास करने वाले होते हैं, पूर्व जस्म के कर्म के ही फलस्वरूप 
प्रादमी लोभी होते हैं, पुर्व-जन्म के कर्म के ही फलस्वष्त्ण ब्रादमी क्रीधी होते हैं; तथा 
पूर्व-जन्म के कर्म के ही फलस्वछ्प भ्लादमी मिध्यादष्टि वाले होते हैं। मिश्षभरो ! पूर्दकृत 
कर्म को ही सार रूप ग्रहण कर लेने से यह करना योग्य है और यह करना श्रयोग्य है, 
इस विषय में संकल्प नहीं होता, प्रयक्ष नहीं होता । जब यह करना योग्य है भौर यह 
करना प्रयोग्य है, इस विषय में ही यथार्थ-जञान नहीं होता तो इस प्रकार के मह़-स्मृति, 
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झसंयत लोगों का झपने श्राप को घामिक श्रमण कहता भी सहेतुक नहीं होता. ।॥” 

ठीक इसी तक पर उन्होंने उपर्युक्त भ्रन्य दो वादों का सण्डन किया | 

पहली दृष्टि जेन-दृष्टि का एक अंश है। बुद्ध का स्वयं का मत इस प्रकार था : 
“जो मनुष्य मन, वचन झौर काय से संवृत होता है, उसके दु:ख का कारण नहीं 
रहता; उतके दुःख प्लाना संभव नही ।” भगवान महावीर का कथन था: “कोई 
मनुष्य संदृत हो जाय तो भी पूर्वकृत पाप-कर्म का विपाक बाकी हो तो उसे दःख भोगना 
पढ़ता है ।' 

ठाणाडु का निम्न संवाद भी भगवान महावीर के विचारों के भ्न्य पक्ष को प्रकट 
करता है । 

“हुं भदन्त ! अ्रन्यतीधिक कर्म कंसे भोगने पड़ते हैं इस विषय में हमसे विवाद करते 
हैं। “किये हुए कर्म भोगने पड़ते है'-इस विषय में खुनका प्रश्न नहीं है। 'किए हुए 
कर्म होने पर भी भोगने नहीं पड़ते”. इस विषय में भी उनका प्रद्न नहीं है। “नहीं किया 
हुआ्ा कर्म नहीं भोगना पहला'-- ऐसा भी उनका विवाद नहीं है । परन्तु वे कहते हैं-- 
'नहों किये हुए भी कर्म भोगने पड़ते हैं - जीव ने दुःखदायक कर्म न किया हो और नहीं 
करता हो तो भी दुःख भोगना पढ़ता है ।' वे कहते हैं-- इस बात को तुम लोग निग्नंथ 
क्यों नहीं मानते // 

भगवान बोले "हैं भ्रमण निग्रंथों ! जो ऐसा कहते हैं वे सिथ्या कहते हैँ। मेरी 
प्ररूपषणा तो ऐसी है-दू खदायक कर्म जिन जीवों ने किया है या जो करने हैं, उन जीवों 
को ही दुख की वेदना होती है, दूसरों को तहीं।'' 
२-पाप-कमे और पाप की करनी (दो० ७): 

ईस विषय में दो बातें मुख्य रूप से चर्चनीय है : 

(१) पराप-कर्म झौर पाप की करनी भिन्न-भिन्न हैं । 
(+) भ्राशय से हो योग शुभ नही होता । 
नीचे इन पहलओं पर क्रमश. विचार क्या जा रहा है। 


१--अंगुत्तरनिकाय ३.६१ 
९--वही ४.१६४ 
३--(क) टढाणाज़ २.२.१६८७ 
अहं पुण,..... एवं परूवेसि--किच्च दुफखं फ्स्स दुक्‍्खं कज्जमाणकर्ट 
दुफ्स कहु २ पाणा भुया जीवा सता वेयणं बेयंतित्ति 
(खत) ह्थानांग-समवायांग ए० ६०-६६ 
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(१) पाप-कर्म और पाप की करनी एक दूसो ते भिन्‍न हैं : 

ठणाडु” में प्रठारह पाप कहे हैं--(१) प्राणातिपात, (२) मसषावाद, (३) 
पध्दतादान, (४) मैथुन, (५) परिग्रह, (६) क्रोष, (७) मान, (५) माया; (६) लोभ, 
(१०) राग, (११) ढेंष, (१२) कलह, (१३) भ्रम्यास्यान, (१४) पंशुन्य, (१५) पर- 
परिवाद, (१६) रति-प्ररति, (१७) माया-मृषा पौर (१८) मिथ्यादर्शनदाल्य । " 

ये भेद वास्तव में पाप-पदार्थ के नहीं हैं परन्तु पाप-पदार्थ के बन्ध-हेतुप्ों के 
हैं। प्राणातिपात झादि पाप-पदार्थ के निमित्त कारण हैं। अतः उपचार से प्राणातिपात 
आदि क्रियाओं को पाप कहा है । 

एक बार गौतम ने पूछा---'“भगवन्‌ ! प्राणातिपात, मृषाबाद यावत्‌ मिथ्या- 
दर्शनशल्य कितने वर्ण, कितने गंध, कितने रस और कितने स्पर्श वाले हैं :” भगवान 
ने उत्तर दिया-- वे पाँच वर्ण, दो गंध, पाँच रस झ्ौौर चार स्पर्श वाले होते हैं? ।” 

उपर्युक्त वार्सालाप से प्राणातिपात आदि पौदगलिक मालूम देते हैं; भ्रन्यथा उनमें 
वर्णादि होने का कथन नहीं मिलता | 

प्रदन उठता है--प्राणातिपात प्रादि एक झ्रोर वर्णादि युक्त पुदूगल कहे गये हैं श्रोर 
दूसरी शोर क्रिया रूप बतलाये गये हैं, इसका क्‍या कारण है £ 

श्रीमद जयाचार्य ने इस प्रशन का उत्तर अपनी 'झोणी चर्चा' नामक कृति की बाईसवीं 
ढाल में दिया है। वे लिखते हैं - “भगवती सूत्र में प्राणातिपात ग्रादि के वर्णादि 


--डाणाज़ : १.४८ 
एग पराणतिवाए ज्ञाव एगे परिग्गहे | एगे कोध जाब लोभ | एगे पेज्ज एगे दोसे 
जाव एुगे परपरिवाएं। एगा अरतिरती । एंगे मायामोसे एगे मिच्छादंसणसल्ले । 

२>-अ्रग० : ११.५: 
जह अंत ! पाणाइवाए, मुलावाए, अदिन्नादाण, मेहुणे, परिग्गहें-एस णं कतिवन्ने, 
कतिगंध. कतिरतसे, कतिफासे पणणत्ते ? गोयमा ! पंचवल्ने, दुगंये, पंचरते, 
चडफासे, पणतते। जह भंत ! कोहे...एस णं कतिवनने जाव--कशहिफास 
पराणते ? गोयमा ! पंचवन्ने, दुर्गंध, पंचरसे, बडफासे पराणत्ते। अब्द संत! 
माणे. ..एस णं कतिवन्ने ४ ? गोयमा ! पंचवनन्‍्ने, जहा कोदे तहेव | 
अ॒ह्ट अंते ! माया. ..एस ण॑ कतिवन्ने ४ पन्‍नत्त ? गोयमा | पंचबन्ने, जहेव 
कोदे । अद्द संत ! लोगे...एस ण॑ कतिवन्ने ४ ? जदेब कोदे । अद्द अंते ! पेजजे, 
दोसे, कऊहे, जाव मिच्छावंसणसल्छे--एस णं कतिवन्ने ४ ? जहेद कोहे तहेव 
बड़फासे । 
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कहे गए हैं उसका भेद यह है कि वहा प्राणातिपात झादिकर्मों का विवेचन है; प्राणाति- 
पात प्ादि क्रियाप्रों का नहीं ।”' वे लिखते हैं-..जिस कर्म के उदय से जीव दूसरे के 
प्राणों का हनन करता है, उस कर्म को प्राणातिपात स्थानक कहते हैं। सन, वचन और 
काय से हिंसा फरना प्राणातिपात आाज्व है। प्राणातिपात करने से जिनका 
बंध होता है वे सात आठ प्रश्रुभ कर्म हैं। यही बात 'मगवती सूत्र' में वणित बादके 
मिच्यादर्शनशल्य तक के स्थानकों के विषय में समझनी चाहिए । जते--जिस कर्म के 
उदय से जीव झूठ बोलता है वह मृषावाद पाप-स्थातक है। झूठ बोलना सृषायाद 
प्राल्नव है। झूठ बोलने से जिनका बंध होता है वे दुःखदायी सात प्राठ कर्म है । 
यावत्‌ जिस कर्म के उदय से जीव मिथ्या-श्रद्धान करता है वह मिच्याददनइल्य 
कर्म-स्थानक है । भिश्या-प्रद्धान करना सिथ्यात्व भ्राख़व है। इससे जिनका आझ्राखव 
होता है वे सात झ्ाठ कम हैं"।' 

इस विवेचन से स्पष्ट है कि कर्म-हेतु भर कर्म जदे-जदे हैं। हेतु या क्रिया 
वह है जिससे कर्म बंधते हैं। कर्म वह है जो क्रिया का फल हो प्रथवा जिसका उदय 
उस क्रिया का कारण हो । 
१---कीणी बच्चों ढा० २२०.१-४, २०, २१, २०, २४ : 

जिण कर्म ने उदय करी जी, हु्य कोई पर प्राण ! 

तिण कर्म ने कहिये सहीजी, प्राणातिपात पापठाण ॥ 

हिसा करे ओ योग सूं जी, आखब प्राणातिपात । 

आय छार्ग तिके अशुभ कर्म छे जी, सात आठ साक्षात ५ 

जिण कर्म ने उदय करी जी, बोले कूठ अयाण | 

तिण कर्म ने कहिये सही जी, सुषावाद पाषठाण ॥ 

कूठ बौल तिण ने कहा जी, आखस्रव झपायाद ताहि। 

भायथ छागे तिके अशुभ कर्म छ जी, सात आठ दुखदाय ॥ 

सायादिक ठाणा तिके जी, इमहिज कहिये विचार | 

ज्यांरा उदय थी जे जे नीपजे जी, ते कहिये झालव द्वार ॥ 

जिण कर्म ने उदय करी जी, ऊचधो श्र्द जाण। 

तिग कप ने कह्नो भठारमों जी, सिध्याद्शण परापठाण॥ 

ऊ'घो सरध तिण ने कहो जी, आस्तव प्रथम मिथ्यात । 

जाय छागे तिके अशुभ कर्म छे जी, लात आठ साक्षात ॥ 

भगवती शतक बारमें जी, पंचम उदेश मकार। 

ते सहु पापठाणा अछे जी, तिणस्यूं कर्णादुक कहा विचार ॥ - 
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निम्न दो प्रसंग इस विषय को प्लौर भी स्पष्ट कर देते हैं : 

एक बार गौतम ने पुछा-.-' भगवन्‌ ! जीव गुरुत्वभाव को शीघ्र कंसे प्रात्त करता 
है ?” भगवान महावोर ने उत्तर दिया--" प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्षानद्वल्य से ।'” 
गौतम ने पुछा---'“जीव ज्षीत्र लघुत्व (हल्कापन ) कंसे पाता है?” मगवान ने उत्तर विया 
“ब्राणातितात-विरभण यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य-विरमण से ।” इसके बाद गौतम को 
सम्बोधन कर भगवान ने कहा---' गौतम ! जीव-हिसा श्रादि भठा रह पापों से संसार को 
बढ़ाते, लम्बा करते और उसमें बार-बार भ्रमण करते हैं प्रौर इन प्रठारह पापों की 
निषृत्ति से जीव संसार को घटाते हैं, उसे हस्व करते हैं भौर उसे लांघ जाते हैं। हल्का- 
पन, संसार को घटाना, संसार को संक्षित करना, संसार को लांघ जाना-ये चारों 
प्रशस्त हैं। भारीपत, संसार को बढ़ाना, लम्बा करना भौर उसमें भ्रमण करना ये 
चारों प्रप्रशस्त हैं! । 

यही बात भगवती सूत्र १२.२ में भी कही गयी है । दूसरा प्रसंग इस प्रकार है : 

“भगवन्‌ ! जीव ज्ीक्र भारी कंसे होता है और फिर हल्का फंसे होता है !” 

“गौतम ! यदि कोई मनुष्य एक बडे, सू्े, छिद्र-रहिल सम्पूर्ण तुंब को दाम से कसकर 
उस पर मिट्टी का लेप करे श्रौर फिर ध॒प में सुखाकर दुबारा लेप करे श्लौर इस तरह श्राठ 
बार मिट्टी का लेप करके उसे गहरे पानी में डाले तो वह तुंबा डबेगा या नहीं ! इसी 
तरह हिंसा, झूठ, चोरी, मैथन, परिग्रह यावत्‌ मिध्यादर्शनदल्य से अपनी झात्मा को वेष्टित 
करता हुप्ना मनुष्य न्रीध्र ही कर्म-रज से भारी हो जाता है झ्रौर उसकी अ्रधोगति होती 
है । गौतम ! जल में डबे हुए तब के ऊपर का तह जब गल कर प्रलग हो जाता है तो 
तुंबा ऊपर उठता है। इसी तरह एब-एक कर सारें तह गल जाते है तो हल्का होकर 
तुंबा पुनः पानी पर तरने लगता है। इत्ती तरह हिंसा यावत्‌ मिध्यादशंनशल्य इन झठा- 
रह पापों के त्याग से जीब कर्म-रजों के संस्कार से रहित होकर अपनी स्वाभाविकता को 
प्राप्त कर ऊध्यंगति पा प्रजरामर हो जाता है" ।”? 

जीव, कर्म-हेतु और कम के परस्पर सम्बन्ध को पांच कथनों से समझा जा सकता 
है? | 
१---भगवती १.६ 
२३--नायाध्म्भक हा : श्र० ६ 


३--तेराद्वार : दृष्टाब्स द्वार 
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प्रभम कथन : 
(क) तालाब के नाला होता है, उसी तरह जोब के कर्म-हेतु होते हैं । 
(वी मकान के द्वार होता है, उसी तरह जीव के कर्म-हेतु होते है । 
(ग) नाव के छिंर होता है, उसी तरह जीव के कर्म-हेतु होते हैं । 
व्वितीय कथन : 
(क) तालाब श्रौर ताला एक होता है उसी तरह जीव भौर कर्म-हेतु 
एक हैं। 
(.व) मकान झौर द्वार एक होता है उसी तरह जीव झौर कर्म-हेतु एक है । 
) नाव श्रौर छिद्र एक होता है उसी तरह जीव झ्नौर कर्म-हेतु एक हैं । 
सुतीय कथन : 
(क) जिससे जल भाता है वह नाला होता है, उसी तरह जिसमे कर्म प्राते 
हैं वे कर्म-हेतु हैं । 
(व) जिससे मनुष्य श्राता है वह द्वार है, उसी तरह जिससे कर्म श्राते हैं वे 
कर्म-हेतु हैं । 
(ग) जिससे जल भरता है वह छिंद्र कहलाता है, उसी तरह जिससे कर्म 


ग्राते हैं वह कर्म-हेतु हें । 
चतुर्थ कथन : 
(क) जल झौर नाला भिन्न हैं, उसी तरह कर्म श्रौर कर्म-हेतु भिन्न हें । 
(व) मनुष्य झोर द्वार भिन्न हैं, उसी तरह कर्म झौर कर्म-हेतु मिन्न हैं । 
(ग) जल और नौका के छिद भिन्न हैं, उसी तरह कर्म श्रौर कर्म-हेतु भिन्‍न हैं। 
पंचम कथन : 
(क) जन जिससे भाबे वह नाला है पर नाला जल नहीं, उसी तरह जिनसे 
कस प्रा वे हंतु हूँ पर कर्म हंतु नहीं। 
(व) मनध्य जिससे प्ावे वह द्वार है पर मनुष्य द्वार नहीं, उसी तरह 
जिनसे कम प्रार्वें वे हंतु हैं पर कर्म हंतु नहीं । 
(ग) जल जिनसे प्रावे वह छिठ्ध है पर जल छिठद्र नहीं, उसी तरह जिनसे 
कर्म प्रा वे हुंतु हैं पर कर्म ढरंतु नहीं । 


रह६ नव पदार्थ 


प्राणातिपात झ्ादि क्रियाएँ पाप रूप हैं---प्रशुभ योग के भेद हैं । पर पाप-कर्म केवल 
प्रशुभ योगों से ही नहीं बंधते। मिध्यात्व, भविरति, प्रमाद झौर कधाय--से भी 
धाल़व हैं। इन हेतुप्ों से भी कर्मो का अाज़व होता है। पिध्या-अ्द्धान करना मिथ्यात्व 
है"; हिंसा प्लादि पाप-कार्यों का प्रत्याख्यात न होना झविरति है* ; धर्म में भ्रनुत्साह- 
भाव--प्रहचि-भाव प्रभाद है?) क्रोव-मान-प्राया-लोभ से प्रात्म-प्रदेशों का मलीन 
होना कषाय है” । 

ये सभी कर्म-हेतु कर्मों से भिन्न हैं । 
(२) आशय से ही योग शुभ नहीं होता : 

एक विद्वान लिखते हैं: “अप्रश्नस्त ग्राशय से सेवन किये हुये प्राणातिपात भ्रादि 

पापस्थानक पाप-कर्म के बन्ध-हंतु होते हैं। प्रद्मास्त प्लाशय से सेवन किये गये कर्ड पाप 
स्थानक पुष्य के हतु भी हैं। उदाहरण स्वरूप द्रव्यादि की प्राकांक्षा से दूसरे की वंचना 
करना प्रप्रशस्त माया है। जैसे व्णिकों या इन्धजालिकों की माया । व्याध से मृग 
को झूठ बोलकर छिपा देना प्रशस्त माया है। झूठ बोलकर रोगी को कड़वी दवा पिलाना 
भी इसी श्रेणी में ग्राता है। कोई व्यक्ति दीक्षा के लिये उपस्थित है और उसके पिता 
ध्रादि भ्रात्मीय जन उसकी दीक्षा मैं विध्न डालने वाले हैं, ऐसे भ्रवसर पर उन लोगों से 
यह कहना-.'हे भाई ! मैंने बड़ा ही खराब स्वप्न देखा है भौर उससे यह पता चलता 
है कि तुम्हारा लड़का झल्पायु है-थोड़े ही दिनों में मर जायगा” प्रशस्त माया है। 
'सम्यक यति-श्राचार ग्रहण कर सके इस हेतु से कहे गये ये वचन श्री धार्य रक्षित द्वारा 
समथित हैं : 
१--भकीणी चर्चा ढा० २२,९६२ : 

ऊधो सरधे तिणनें कल्यो जी, आज्व प्रथम मिथ्यात । 
२--जे जे सावध काम स्यागा नहीं छे, त्यांरी आशा वांछा रद्दी छागी। 

तिण जीव तणा परिणाम छें मेला, अत्याग भाष अव्त दे सागी रे ॥ 
३--कीणी चर्चा ढा० २२.३०,२८: 

असंखूयाता जीव रा प्रदेश में, अणउछाहपणों अधिकाय । 

ते दीसे तीम॑ जोगां स्यू जबोजी, प्रभाव भास्तव साथ ॥ 
४--बही ढा० २२-१२, १३ : 

क्रोध स्पू विगद्या प्रदेश नें जी, ते आास्वव कह्दिए्‌ कपाय । 

डदेरी क्रोध करे तछजी, भशुभ जोग कह्िवाय | 

निरंतर दिगड़या प्रवेश नें जी, कह्टिये आज़व कपाथ || 


पाप पदार्थ : टिप्पणी २ २६७ 


अमाय्येव हि भावेन माय्येव नु भवेत्‌ कव्रचित्‌ । 
पश्येत स्वपस्योर्यश्र सानुबन्ध हितोदयम्‌' ॥ 

इस भावनावाद, परिणामवाद, हँतुवाद अथवा ग्राशयवाद के विषय में पूर्व में 
काफी प्रकाश डाला जा चुका है! । श्रागम में भावनावाद का उल्लेख परवाद के रूप 
में है। इसकी तीज श्रालोचना भी की गई है । 

भावनावादी मानते थे-- “जो जानता हुआ सन से हिंसा करता है पर काया से 
हिंसा नहीं करता, झथवा नहीं जानता हुआ केवल काया से हिंसा करता है, वह रुप 
मात्र कमं-फल का श्रनुभव करता है क्‍योंकि यह सावधद्य कर्म श्रव्यक्त है। तीन ब्रादान 
हैं, जिनसे पाप किया जाता है-स्वयं करता, नौकरादि अन्य से कराना और मन से भला 
जानना; परन्तु भाव विशुद्धि से मनृष्य निर्वाण को प्राप्त करता है। जैसे विपत्ति के 
समय यदि असंयमी पिता पुत्र को मारकर, उसका भोजन करे तो वह पाप का भागी 
नहीं होता वंसे ही विशुद्ध मेधावी भाव विशुद्धि के कारण पाप करते हुये भी कर्म से 
निम् नहीं होता? ।'' 
१-नवतत्त्वप्रकरणम्‌ (छमज्भा टीका) : पापतत्त्वम्‌ ए० ५४-५६ : 

अप्रशस्ताशयेन सेज्यमाना: पापस्थानका ज्ञाना5व्वरणादिपापप्रकृतीना बन्धद्ेतव 

उच्का:, कतिपय्ेपु रागादिषु पापस्थानकेषु सेच्यमारेष॒ प्रशस्ताशयेन पुन्यबन्धो5पि 

भवर्ति. .. अप्रशस्ता माया यदृव्॒ब्यादिकाक्षया परवश्चना वॉणिजामिन्द्रजालिकादीनां 

वा, प्रशस्ता तु ब्याधानां सगापलपने व्याधिसतां कटुकौषधादिपाने दीक्षोपस्थितस्य 

विध्नकर पित्नादीनां पुर: कुस्व॒प्नो सया दृष्टो5लल्‍्पा5व्युष्क सूचक इत्यादिका स्वपर- 

हितहेलु: रूत्रपितु: सम्यग य्त्याचारग्रहणाथ श्रीआयंरक्षितप्रयुक्तमायेव । 
२३--प्रुगय पद्तराथ (ढाल : २) टिप्पणी २० पृ० २३६-२४६ 
३--छयगई १.६१.३१ : २५-२६ : 

जाणं काएण<5णाउड्टी, »जुद्दो जं व हिसति। 

पुट्टों संवेदद परं, अवियत्त खु सावज्ज ॥ 

संतिमे तड आयाणा, जहि कीरह पावगं । 

अभिकसम्मा य पेसा य, मणसा अणुजाणिया ॥ 

एन ड तड आयाणा, जेंहि कीरइ पावगं। 

एवं भावविसोहीए, निःव्वाणममिगच्छट् ॥ 

पुर्त पिया समारतब्भ, आहारेज्व असंजए | 

भुंजमाणों य मेहावी, कम्मणा नोवलिप्पष्ट ॥ 

सणला जे पउल्खंति, चित्त तेसि ण विजहू । 

अणवजसतहं तसि, ण ते संबडयारिणों ॥ 

इसकी प्रालोचता इस रूप में मिलती है : 
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२६५ नव पदार्थ 


“कर्म की चिन्ता से रहित उन क्रियावादियों का दर्शन संसार को ही बढ़ाने वाला 
है । जो मन से प्रह्देष करता है, उसका चित्त विशुद्ध नहीं कहा जा सकता। उसके कम का बंध 
नहीं होता-ऐसा कहना श्रतथ्य है, क्योंकि उसका श्राचरण संत्रत नहीं है । पूर्वोक्त दृष्टि 
के कारण सुल्त और गौरव में ग्रामनः मनुष्य अपने दर्शन को शरणदाता मात पाप का 
सेवन करते हैं । जिस प्रकार जस्मांथ पुरुष छिद्रवाली नौका पर चढ़कर पार जाने की 
इच्छा करता है परन्तु मध्य में ही इब जाता है, उसी प्रकार मिध्या दृष्टि झनार्य श्रमण 
संसार से पार जाना चाहने हैं परन्तु वे संसार में ही पर्यटन करते हैं! ।” 


३--घाति और अधघाति क्मे (गा० १-०): 

जीवों के कर्म अनादि काल से हैँ | जीव और कर्म का सम्बन्ध अनादि कालीन है। 
पहले जोव और फिर कर्म भ्रथवा पहले कर्म और फिर जीव ऐसा क्रम नहीं है। जीव ने 
कर्मों को उत्पन्न नहीं किया और न कर्मों ने जीव को उत्पन्न किया है क्योंकि जीव 
झौर कम इन दोनों का ही आदि नहीं है। अनादि जीव बद्ध कर्मों के द्ेतु को पाकर 
अनेक प्रकार के भावों में परिणमन करता है। इस परिणमन से उसको पुण्य-पराप कर्मों 
का वंघ होता रहता है। विपय-कपायों से रागी-मोही जीव के जीव प्रदेणों में जो 
परमाणु लगते हैं, बंधते हैं उत परमाणओ्रों के स्कंत्ों को कर्म कहते हैं *। 


६--छयगई १,१.२,२४, ३०-३० : 
अहावरं पुरक्खायं, किरियावाइदरिसणं । 
कम्मचितापणट्टाणं, संसारस्स पवडढण्ण ॥ 
इच्चेयाहि य दिद्रीहि, सातागारवणिस्सिया । 
सरणंति मनन्‍नमाणा, सेवंती पावगं जणा ॥ 
जहा अस्सार्बिणि णावं, जाहअंधों दुरूहिया ॥ 
इच्छई पारमागंतुं, अंतरा य विसीयई ॥ 
एवं तु समणा एगे, मिच्छदिट्टी कणारिया | 
संसारपारकंखी त, संखघारं अणपरियट्टंति ॥ 
१--परमात्मप्रकाश १. ५६, ६०, ६३: 
जीवहँ कम्मु जणाहू जिय जणियउ कम्मु ण तेण । 
कम्में जीउ वि जणिउ णवि दोहि थि आह ण जंण ॥ 
पहु वचहारं जीवड्डड हउ लहविणु कम्मू । 
बहुविद-भाषें परिणवह्‌ तेण जि धम्मु अइम्मु ॥ 
विसय-कसायहि रंगियहं जे अणया छागंति । 
जीव-पप्सहं मोहियहं ते जिण कम्म भर्णति ॥ 


पाष पदार्थ ; टिप्पणी ३ रह 


प्रात्मा के साथ बंधे हुए ये कर्म सामान्य तौर पर सुख-दुःख के कारण हैं । संगति 
से कर्म ही संसार-बंधत उत्पन्न करते हैं। बिछुड़ने पर ये हो म॒क्ति प्रदान करते हैं'। 
जिन कर्मो' से बद्ध जीव संसार-अश्रमण करता है वे झ्ाठ हैं--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय 
वेदनीय, मोहनीय, आयुष्य, ताम, गोत्र और अन्तराय कर्म) । इन आ्लाठ कर्मों के दो वर्ग 
होते हैं--- (१) घाति कम और (२) भ्रघाति कर्म। घाति कर्म चार हैं भौर प्रघाति 
कर्म भी चार | धाति श्रधाति प्रकृति की प्रपेक्षा से आठ कर्मों का विभाजन इस प्रकार 
होता है : 





८ -ग्रन्तराय कर्म | 


। ़ ! 


चाति कर्म । ग्रघाति कर्म 
१--ज्ञानावरणीय कर्म । | 
“--दर्शनावरणीय कर्म ॥ | 
३--- श । बेदनीय वर्ण | 
४ -मोहनीय कर्म 

पुर ज--> १०० ३५० ००० ००० ००० | आपयुष्य कम 
३2... 40022 005) । नाम कर्म | 
जहाज ५ ७ ०३ | गोत्र कर्म 
| 


जो कर्म प्रात्म रो बध कर उसके स्त्राभाविक गुणों की घांत करते हूँ उन्हें घाति 
कर्म कहते हैं। जिस प्रकार बादल सूर्य और चन्द्रमा के प्रकाश को श्राच्छादित कर 
१--परमात्मप्रकाश १.६४-६४ 

दुक्खु वि सुकखु वि बहु-विहउ जीव कम्म्र जणेइ । 

अप्पा देखइ मृणद पर णिआऋछठ एज भणह ॥ 

बअंघु वि मॉक्खु नि सयल जिश्र जीवह कम्म्रु जणइ । 

अप्पा किपि वि कुणइ णवरि णिच्छठ एडे भणह ॥ 
२--(क) उत्त० देई : हैनह 

(ख) दाणाड़' ८.३.४९३२ 

(ग) प्रशापना २२.६ 





३०० नव पदार्थ 


उनकी रश्मियों को बाहर नही भ्राने देते उसी प्रकार घाति कर्म झ्रात्मा के स्वाभाविक 
गुणों को प्रकट नहीं होने देते । 

प्रधाति कर्म वे हें जो भ्रात्मा के प्रधान गुणों को हानि नहीं पहुंचाते, परन्तु भ्रात्मा 
के सुख-दुःख, श्रायुष्य श्रादि की स्थितियाँ उत्पन्न करते हैं । 

प्रत्येक प्रात्मा में सत्तारूप से श्राठ मुख्य गुण वर्तमान है पर कर्मावरण से वे प्रकट 
नहीं हो पाते । ये श्राठ गुण इस प्रकार हैं : 


१--प्रतन्त ज्ञान ५--आ्रात्मिक सुख 
२--अनन्त दर्शन ६--प्रटल अ्वगाहन 
३-क्षायक सम्यक्त्व ७-अ्रमूतिकत्व भौर 
४--अनन्त वीय॑ ८---अगुरुलघुभाव 


ज्ञानावरणीय कर्म जीव की अनन्त जान-शक्ति के प्रादुर्भाव को रोकता है । दर्शना- 
बरणीय कर्म जीव की अनन्त दर्शन-शक्ति को प्रकट नहीं होने देता। मोहनोय कर्म 
प्रात्मा की सम्यक्‌ श्रद्धा को रोकता है। अन्‍्तराय कमे श्रनन्‍्त वीर्य को प्रकट नहीं 
होने देता । 

वेदनीय कर्म अव्याबाध सूख को रोकता हे। झायुष्य कम प्रटल अ्रवगाहन-- 
शाहवत स्थिरता को नहीं होने देता | नाम कार्म प्रहणी भ्रवस्था नही होने देता । गोगज्र 
कर्म अगुरलघुभाव को रोकता है । 

इम तरह अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त चारित्र, अनन्त वी-- इन ग्रनन्त 
चतुप्टय थी घात करने वाले चार कर्म घाति कर्म हें । भ्रवश्प अध्राति क्रम हें? । 

घाति कर्मो के जय से झ्ात्मा सर्वज, सर्वदर्णी होता है श्रीर उसके अ्रघाति कर्मो का 
बन्ध भी उसी भव में मक्तावस्था के पहले समय में क्षय को प्राप्त होता है। इस तरह सब 
कर्मो का क्षय कर आत्मा मुक्त होता हैं। जिसके घाति कर्म सम्पूर्ण क्षय को प्राप्त 
नही होने उम्के अधाति कर्म भी नष्ट नहीं होते और उस जीव को संसार-श्रमण करते 
रहना पड़ता है। 
१--गोम्मटसार (कर्मकागड) ६ : 

आवरणमौहविग्घं घादी जीवगुणघादणत्तादो | 

आाउगणामं॑ गोद वेयणियं तह अधघादित्ति ॥ 
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स्वामीजी ते गाथा १ से ४२ में चार घनघाति कर्मों के स्वरूप पर प्रकाश डाला 
है भौर ४४ से ५७ तक की गाथाशओरं में श्रघाति कर्मो' के स्वरूप पर । 

घाति-प्रधाति दोनों प्रकार के पाप-कर्मों के बंध-हेतु प्रघानतः ध्शुभ योग हैं। 
उमास्वाति ने योगों के कार्य-मेंद को बताते हुए तत्त्वार्थ सूत्र श्रष्याय ६ में कहा है : 

शुभः पुणयल्य। ३ । 
अशुभः पापस्य । ४ । 

इन दो सूत्रों के स्थान में दिगम्बर परम्परा के पाठ में एक ही धृत्र मिलता है : 

शुभ: पुग्यस्याशुभः: पापल्‍्य ॥ २ ॥ 

दोनों परम्पराप्रों के शाब्दिक अर्थ में भेद नहीं। दोनों के श्रनुसार मन, वचन और 
काय के शुभ योग पुष्य के प्राखब हैं श्लोर अशुभ योग पाप के । पर व्याल्या में विशेष 
ब्रन्तर दृप्टिगोचर होता है । 

प्रकलड्डंदेव तत्त्वार्थवात्तिक में लिखते हैँ : “हिंसा, चोरी, मैथन भादि झ्रशुम काय- 
योग हैं। असत्य बोलना, कठोर बोलना, आदि श्रशुभ वचनयोग हैं | हिंसक विचार, ईर्ष्या, 
ग्रमुषा आदि अशुभ मनोयोग हैं। इत्यादि झनन्त प्रकार के अशुभ योग से भिन्‍न शुभ 
योग भी भ्रतन्त प्रकार का है। अ्रहिसा, अ्रचौर्य, ब्रह्मचर्य आदि शुभ काययोग हैं । सत्य, 
हिल, मित्र बोलना शुभ वाग्योग है। भ्रहन्त-भक्ति, तप की रुचि, श्रुत का विनय आदि 
शुभ मनोयोग हैं। 

“झुप्र परिणाम पूर्वक होने वाला योग शुभ योग है तथा अ्रशुभ परिणाम से होने- 
वाला अद्रुभ योग है। शुभ गअ्रशुभ कर्म का कारण होने से योग मे शुभत्व या श्रणुभत्व 
नहीं है, क्योक्ति शुभ योग भी जानावरण आदि अशुभ कर्मों के बन्ध में भी कारण होता 
हूँ । 'शुभ: पुण्यस्य ' यह निर्देश अघातिया कर्मो में जो पुण्य प्लौर पाप हैं, उनकी अपेक्षा 
से है। भथवा “शुभ योग पुण्य का ही कारण है'-ऐसा श्रर्थ नहीं है पर 'शुभ योग ही पुण्य 
का कारण है'--ऐसा भ्रर्थ है। भ्रत: शुभ योग पाप का भी हेतु हो सकता है। पुनः यृत्रों 
का श्रर्थ अनुभाग-बंध की श्रपेक्षा लगाना चाहिए प्नन्यथा वे द्वोनों निरथ्थंक हो जायेंगे 
क्योंकि कहा है--श्रायु शौर गति को छोड़ कर शेष कर्मों की उत्कृष्ट स्थितियों का बन्ध 
उत्कृष्ट संक्लेश से होता है भ्रौर जधन्य स्थितिबंध मन्द संक्‍्लेश से । अनुभाग बन्ध 
प्रधान है। वही सुख-दुःख रूप फल का निमित्त होता है । उत्कृष्ट शुभ परिणाम ग्रशुभ 
कर्म के जधन्य प्रनुभाग के भी कारण होते हैं पर बहुत भुभ के कारण होने से 'शुभ: 
पुण्यस्थ' सार्थक है। जेसे थोड़ा भ्रपकार करने पर भी बहुत उपकार करने वाला भी 


३०२ नव पदार्थ 


उपकार करने वाला माना जाता है। कहा भी है--विशुद्धि से छभ प्रकृतियों का 
उत्कृष्ट प्रनुभाग बन्ध होता है तथा संबलेदा से श्रशुभ प्रकृतियों का। जधन्य अनुभाग 
बन्ध का क्रम इससे उल्टा है, भर्षात्‌ विशुद्धि से अ्रशुभ का जघन्य श्रौर संक्लेश से शुभ का 
जघन्य बन्ध होता है! ।* 

प्रस्तुत सूत्रों की मर्यादा पर विचार करते हुए पं० सुखलालजी लिखते हैं---संक्लेश 
कषाय की मंदता के समय होने वाला योग शुभ झौर संक्‍्लेश की तीज्नता के समय होने 
वाला योग अशुभ कहलाता है। जिस प्रकार अशुभ योग के समय प्रथम शादि गुणास्थानों 
में जानावरणोय प्रादि सारी पृण्य-पाप प्रकृतियों का यथासम्भव बन्ध होता है, वंसे ही 
छट्ठू आदि गुणास्थानों में शुभ के समय भी सारी पुण्य-पाप प्रक्रतियों वा यधासम्भव बंध 
होता ही है। अतः प्रस्तुत विधान को मुख्यतया अनुभागबन्ध की अपेक्षा स समझना 
चाहिए" ।” 

हालां कि यह दलील अकलझुदेव की दलील से मिन्न है फिर भी निष्कर्ष एक 
ही है। 

सिद्धसेनगणि अ्रपनी टीका में लिखते हैं : “शुभ परिणाम के अनुबत्य से शुभ योग 
होता है। पुण्य कर्म के ४० भेद कहें गये हैं। शुभ योग उनके आराख्रव का हेतु 
है। भाष्य के “शुभों योग. प्ुण्यस्थाख्रवों भवति' का ग्राशय हें--दभ योग पुण्य 
का प्रालव है; पाप का नहीं। प्राणातिपात झादि से नित्ति, सत्यादि, धर्मध्यानादि 
शुभ योग हैं। भाष्यकार का यह निश्चित मत है कि शुभ योग पुण्य का ही झ्राखत्रव है 
पाप का नहीं। प्राणातिपात आदि अशुभ योग हैं। झग॒भ योग ८८ प्रकार के पाप-कर्मो 
के झ्राख्रव का हेतु है। जिस हरह छाभ यांग पुण्य का हों झाखब होता है, कभी भी 
पाप का नहीं; वसे ही ग्रश्ुभ योग पाप का ही झाखव है, कभी भी पुण्य का नहीं। शभ 
योग पुण्य कम का हेतु हैं---इसके द्वारा--'वह पाप का हुतु नहीं! यह निवृत्ति 
प्रतिधादित होती है, 'शम मोग निजरा का द्वेतु नही--यह निगेध नहीं। शुभ योग पुण्य 
और निर्जरा का कारण है । 








१--तत्त्वार्थवातिक ६,३.६,१,२,७ 

२---तस्चार्थसूत्र (गु.नृ.जआा.) पर २५३१ 

३--तस्त्वार्थाधिगमसूत्रम्‌ $.३, ६.४ सिद्धुसन : 
.. -शुभो ग्रोग: पुणयल्‍्य, न जातुचित्‌ पापस्यापीति. एतद विवृ्णोति भाष्यण... 
शुभों योगः, स॒पुगयस्येबास्ततों न पापस्थेत्यथॉन्निश्चितमिदर्मात सन्‍्यमानों 
भाष्यकार ......... उभयनियमशण्चान्र न्याय्यः, शुभों योग: स पुणरूयवाल्बों 
भवति, न कद्ाचित्‌ पापस्य, एकमसशुभ: पापल्येत्र, न कदाचिच्छमस्यालवः | शुभ: 
पुगयस्येत्रेति च पापनितृत्तिराख्यायत, न तु लिर्जराहेनुत्वनिषध: | स हि पुण्यल्य 
निर्जरायाश्च कारणं शुभों योग: 
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झकलऊझुदेव झ्लोर सिद्धसेन के विचारों का पार्थक्य स्वये स्पष्ट है। शुभ योग से 
ज्ञानावरणीय प्रादि घाति कर्मों का ध्राखव मानना अथवा प्रशुभ कर्म का जधन्य प्रतुभाग 
बत्ध मानना एवेताम्बर झागमिक विचारधारा से बहुत दूर पड़ता है। स्वामीजी ने 
प्रागमसिक विचारधारा को श्रग्रत्थान देते हुए पुण्य का बन्ध शुभ योग से और पाप का 
बन्ध भ्रशुभ योग से ही प्रतिपादित किया है । 
४ - शानावरणीय कम (गा० ७-८): 

जीव चेतन पदार्थ है। वह जान और दर्शन से जाना जाता है। ज्ञान और दर्शन 
दोनों का संग्राहक द्वाब्द उपयोग है। इसीलिए ग्रागम में कहा है--'जीवो उवश्योग 
लक्घणो'”" । ज्ञान को साकार उपयोग कहते हैं और दर्शन को निराकार उपयोग | जो 
उपयोग पदार्थों, के विशेष धर्मों का--जाति, गुण, क्रिया ग्रादि का बोधक होता है वह 
ज्ञानोपयोग है, जो पदार्थों के सामान्य घर्म का श्रर्थात्‌ सत्ता मात्र का बोधक होता है 
उम्ते दर्शनोपयोग कहते हैं । 

ज्ञान वह है जिसमे वस्तु विशेतव धर्मो के साथ जानी जाती हो । ऐसा जान जिसके 
द्वारा आच्छादित हो उस कर्म को ज्ञानावरणीय कर्म कहते ह। प्रात्मा के 
स्वाभाविक गूण ज्ञान को आजूत करने वाले इस कर्म की कपड़े की पढ़ी से तुलना की 
गयी है । जिस प्रकार आँखों पर कपड़े की पट्टी लगा लेने से चक्षु-ज्ञान रुक जाता है उसी 
प्रकार ज्ञानावरणीय कर्म के प्रभाव से ग्ात्मा को पदार्थों के जानने में रकावट हो 
जाती है । ज्ञानावरणीय कर्म को उत्तर प्रकृतिय्रां--प्रवान्तर भेद पाँच हैं? : 


१-डन्ञषर १८.१५ : 
वत्तणालक्खगाों कालो ज्ञीवों उबओगलक्सखणो 
नाणेणं दंसणणं च सद्देथ य दुृेण य॥ 
+--(क) प्रथम कमंप्रन्थ € : 
रस जं आवरण पड़व्व चक्खुस्स स॑ तयावरणं । 

(ख) गोम्मटसार (कर्मकाएड) : २१ 
पंदपडिहारसिमजाहलिचित्तकुलालसंद्यारीणं । 
जह एदेसि भावा तहबि य कम्मा मुणेयव्वा ॥ 

(ग) ढाणाज़ू २.४.१०५ में उद्धत : 
सरउग्गयससिनिम्मलयरल्स जीवस्स छायणं अमिह । 
णाणावरणं कम्से पदोजम॑ होह एवं तु ॥ 

३-(क) उक्त? ३३.४ : 
नाणावरणं पंचविहं छर्ण आभिणिवोहिय । 
ओहिमाणं थ तहृ॒र्ण मणनाणं थ केयर्ल ॥ 

(स) प्रश्ापना २२.२ 
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(९) आभिनिवयोधिक शानावरणीय कर्म । इन्द्रिय प्रौर मन के द्वारा जो ज्ञान होता है 
उसे प्राभिनियोधिक या मतिन्नान कहते हैं। यह परोक्ष ज्ञान है। जो ऐसे ज्ञान को 
नहीं होने देता उसे झामिनिवोधिक अथवा मतिज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं । 

(२) श्रुतज्ञानावरणीय कर्म । दाब्द औ्रौर भ्रर्थ की पर्यालोचना से जो ज्ञान होता है उसे 
श्रुतज्ञान कठ॒ते हैं। यह भी परोक्ष ज्ञान है। जो ऐसे ज्ञान को तहीं होने देशा उस कम 


को श्रुतआानावरणीय कर्म कहते हैं। 
(३) अवधिज्ञानावरणीय कर्म। इन्द्रिय तथा मन की सहायता के बिता, रूपी पदार्थों 


के मर्यादित प्रत्यक्ष ज्ञान को अवधिज्ञान कहते हैं। जो कर्म ऐमे ज्ञान को नहीं होने 
देता उसे म्वधिज्ञानावरणीय कर्म कहने हैं। 
(९) मनःपर्यायज्ञानावरणीय कर्म । इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना, संज्ञी जीवों 
के मनोगत भावों को मर्यादित रूप से जानना मन:पर्यायज्ञान है। यह भी प्रत्यक्ष जान 
है। जो कर्म ऐसे ज्ञान को न होने दे उसे मन-“पर्यायज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं ! 
(५) फेवलज्ञानावरणीय कर्म | सर्व द्रव्य और पर्यायों को युगपत भाव से प्रत्यक्ष जानने 
वाले ज्ञान को केवलज्ञान कहते हैं! जो ऐसे ज्ञान को प्रकट न होने दे उस कर्म को 
केवलजानावरणीय कर्म कहलते हैं । 

ज्ञानावरणीय कर्म सर्वत्राती और देशघाती दो प्रकार के होते हैं* | जो प्रकृति 
स्वधात्य ज्ञान गुण का सम्पूर्ण घाष करे वह सर्वघाती ज्ञानावरणीय है। प्रौर जो 
स्वधात्य ज्ञान गुण का आंशिक घात करे वह देशघाती ज्ञानावरणीय है । 

मतिज्ञानावरणीय आदि प्रथम चार ज्ञानावरणीय कर्म देशघाती हूं और केवलशञाना- 
वरणीय कम सवंधाती | 

केवलजानावरणीय स्वंधाती कहलाने पर वह भी आत्मा के जानगुण को सर्वथा 
प्रात नहीं कर सकता । ऐसा होने से जीव और अजोव में कोई प्रन्तर नहीं रह पायेगा । 
निगोद के जीवों के उत्कट ज्ञानावरणोय कर्म होता है परन्तु उनके भी प्रत्यन्त सूक्षम 
प्रव्यक्त ज्ञानमात्र है। केवलश्नानावरणीय कर्म को सर्वधाती कहा गया है वह प्रबलतम 
झावरण की श्रपेक्षा से। जिस प्रकार घनघोर बादल से सूर्य और चन्द्र हक जाते हैं फिर 


१--ठाणाज़ २.४.१०४ : 
णाणावरणिण्णे कम्मे दुविदेप१० छं०--वेसनाणावरणिज्जे चेव सब्बणाणावरणिक्जे 
चेव 
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भी दिवस और राजि का विभाग हो सके उततना उनका प्रकाश तो प्रनाष्त्त रहता 
ही है; उसी प्रकार केवलज्ञानावरणीय से आत्मा का केवलज्ञान गुण चाहे जितनी 
प्रबलता के साथ श्राजृत हो, तो भी केवलज्ञान का प्रनन्तवाँ भाग भनावृत रहता है । 
केवलज्ञानावरणीय कर्म से जितना श्रंश भ्रनावृत रह जाता है--उस झंपा को भी भ्ादृत 
करनेवाले भिल-भिन्‍न शक्ति वाले मतिज्ञानावरणीय भ्रादि चार दूसरे श्रावरण हैं। वे 
श्रंश को भ्रावरण करने वाले होने से देशावरणीय कहलाते हें * । 

ह्रागम में कहा है : "ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से जीव जानने योग्य को भी नहीं 
जानता, जानने का कासी होने पर भी नहीं जानता, जान कर भी नहा जानता । 
ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से जीव प्राल्छादितज्ञान वाला होता है । जीव द्वारा बांघे 
हुए ज्ानावरणीय कर्म के दस प्रकार के प्रनुभाव हैं : 


१--श्रोत्रावरण २--श्रोत्र-विजानावरण 
३-- नेत्रावरण ४--नेत्र-विज्ञानावरण 
५--प्राणावरण ६--प्राण-विजानावरण 
७--रसावरण ८--रस-विजानावरण 
६---स्पर्शावरण १०--स्पशे-विज्ञानावरण* ।” 


१--(क) ह्थानांग -समवायांग ० ६४-६४ 
(खत) ठाणाज़ २.४.१०५ की टीका : 
देश:-शानस्या 55भिनियों धिकादिमादृूणोतीति देशज्ञानावरणीयम्‌, सर्व शामं-- 
करैवलाज्यमाद जोतीति सर्वज्ञानावरणीयं, केवलावरणं हि भादित्यकल्पल्य केयव्छशान- 
रूपलय जीवल्याच्छादकतया सान्वरमेघबून्दकत्पमिति तत्सर्वशानावरणं, मत्माद्या- 
वरणं तु घनाविच्छादिताविस्येकत्प्रभाकज्पस्थ केघलज्ञानदेशस्य कटकुत्यादिरूपाजरण- 
शुल्थमिति वेशावरणमिति 

२० प्रशापना ३३.१ : 
गोच्रसा ! णाणावरणिजस्स ण॑ कम्मस्स जीवेण॑ बदस्स आवब पोग्गलपरिणामं पष्प 
धसविये अणभावे पन्‍नसे, संजहा-सोतावरणे, सोयविश्णाणावरणे, नेसावरणे, 
सेसविश्णाणावरणे, घाणावरणे, घाणविश्णाणावरणे, रसाबरण, रसबविशणाणावरणे, 
कासावरणे, फासरविवणाणावरणे, ज॑ वेदेति पौग्गछं वा पोग्गके वा पोरशस्तपरिणाम 
या बीससा वा पोग्गका्ण परिणाम, तेसि वा उतएणं जाणियय्यं थ आागति, 
आणिड्कामेदि ण याणति, जाजित्तावि न याणति, उच्छचन्नणाणी यावि भवति 
वायावरविजल्स कम्मस्स उदृपुर्ण 
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जब ज्ञानवारणीय कर्म का सम्पूर्ण क्षय होता है तब केवलज्ञान प्रकट होता है । 
सम्पूर्ण क्षय न होकर क्षयोपरम होता है तब मतिज्ञान, श्रुतत्ञान, प्रवधिशान झौर 
मन:पर्यायज्ञान उत्पन्न होते हैं । 

ज्ञानावरणीय कर्म की जचन्य स्थिति प्न्तर्मुह्ते झौर उत्कृष्ट स्थिति तेंतीस सागरोपम 
की होती है" । 

इस कर्म के बंध-हेतुप्रों का उल्लेख पहले भा चुका है। (देलिए--पुष्प पदार्थ 
(ढा० २) 5० २३ पृ० २२६) 

ज्ञानवरणीय कर्म के बंध-हेतुप्रों की व्याख्या दस प्रकार है : 
(१) ज्ञान-प्रत्यनीकता : ज्ञान या ज्ञानी की प्रतिकृनता | इसके स्थान में तत्त्वार्थवृत्र में 
ज्ञान-मास्सय है, जिसका श्रर्थ है दूसरा मेरे बराबर न हो जाय दस दृष्टि से जानदान 
न करना । 
(२) ज्ञान-निद्वव * प्रभय देव ने दसका स्रर्थ किया है - ज्ञान या ज्ञानियों का प्रपलपन । 
तत्त्वार्थेसत्र की टीकाप्रों में इसका श्रर्थ इस प्रकार मिलता है--ज्ञानकों छिपाना । 
तत्त्व का स्व्टय मालूम होने पर भी पुछने पर ने बताना । | 
(३) ज्ञानानतराय: किसी के ज्ञानाम्पास में विन्न डालना । 
(४) श्ञान-प्रहष : ज्ञान या ज्ञाती के प्रति देष-माव--अप्रीति । तत्वाथ॑सूत्र में इसके 
स्थान पर “तत्प्रदोष' है, जिसका ग्रर्थ है--ज्ञान, जानी या ज्ञान के साधनों के प्रति 
जलन । 
(४) ज्ञानाशातना : ज्ञान या जानी भी होलना। तन्‍्चवार्थसृत्र में इसके स्थान पर 
ज्ञानासादन' है। ज्ञान देनेवाले को रोकना ज्ञानासदन। 
(६) शान-बिसंवादन योग : ज्ञान या ज्ञानी के विसंवाद--व्यभिचार-दर्शन की प्रवृत्ति । 
इसके ध्यान पर तत्त्वायंमृत्र में आनोपधात हेतु है। प्रशस्त जान प्रथवा ज्ञानों में दोष 
निकालना | 


१--जच्च० ३३.६६०२० 
उद्द्दीसरिसनामाण तीसई कोडिकोटीओ । 
उद्लोसिया ढिई दोह भम्तोमुदुत्त' जहन्निया ॥ 
आवरणिज्जाण दुगह पि वेयणिज्ज तहेव य । 
अन्तराए थ कम्मस्मि दिई पुसा विधाहिया ॥ 
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५--वदृशेनावरणीय कम (गा० ६-१०) : 
पदार्थों के झ्ाकार के प्रतिरिक्त ब्रथों की विशेषता को ग्रहण किये बिना केवल 
सामान्य का ग्रहण करता दर्शन है" । जो कर्म ऐसे दर्शन का प्रावरणभूत होता है, उसे 
दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं । 
दशंनावरणीय कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ--श्रवान्तरभेद तो कहे गये है : 
(१) चक्षुदर्शावरणीय कर्म । चक्षु द्वारा होनेवाले सामान्य बोध को चक्षुदर्शन कहते हैं। 
उसको आावृत करनेवाला कर्म चक्षुदशनावरणीय कर्म कहलाहा है। इस कर्म के उदय 
से जीव के श्रांखे नही होती श्रथवा श्राँखे होने पर भी ज्योति नष्ट हो जाती है । 
(२) अचझप्लुदर्शनावरणीय कर्म । नेत्रों को छोड़ कर श्रन्य इन्द्रियों भ्लौर मन के द्वारा होने- 
वाला सामान्य बोघ प्रचजुदर्शन है। उसको श्राषृत करनेवाला कर्म भ्रचक्षद्शदावरणीय 
कर्म कहलाता है । इस कर्म के उदय से नेत्र से भिल प्रन्य दल्द्रियाँ--श्रोजेन्द्रिय, प्राणन्द्रिय, 
रसनेन्द्रिय और स्पददानेन्द्रिय तथा मन नहीं होते श्रथवा होने पर भी अकार्यकारी होते हैं । 
(३) अवधिदर्शनावरणीय कर्म । इन्द्रिय श्लौर मन को सहायता के बिना प्रात्मा को 
रूपी द्वव्यों का जो सामान्य बोध होता है उसे प्रवधिदर्शन कहते हैं। ऐसे दर्शन को 
झ्रावृत करनेवाला कर्म अवधिदर्शनावरणीय कर्म कहलाता है । 
(४) केवलदर्शनावरणीय कर्म । सर्व द्रव्य और पर्यायों का युगपत्‌ साक्षात्त सामान्य 
झवबीध केवलदर्शन कहजाता है। उसे आ्राश्त करनेवाला कर्म केवलदर्शनावरणीय कर्म 
कहलाता है | 
(४) निद्वा | जिससे सुख से जाग सके एसी नींद उत्पन्न हो उसे निद्रा द्शनावरणीय कर्म 
कहते हैं । 
(६) लिद्रानिठा । जो कर्म ऐसी नींद उत्पन्न करे कि सोया हुआ व्यक्ति कठिनाई से जाग 
सके उसे निद्रानिद्रा दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं । 
१---जं सामन्नग्गहर्णं भावाणं नेव कट्ठु आगार । 
अधिसेसिऊण अत्थ दुर्सागभिह्द वुरुचए समये ॥ 
२--(क) उत्त० २३.४-६ : 
निद्दा तहेव पयला निद्दानिद्दा पपलपयला य | 
तत्तो य थीर्णागद्धी उ पंचमा होह नायज्वा ॥ 
चक्खमचक्खओहिस्स दंसणें केवले य आवरणे । 
एवं तु नवविशपष्य नायव्यं दंसणावरणं ॥ 
(ले) समयायाज् सू० €; ढाणाज़ ८.२.६६८ 
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(७) प्रचछा । जिस कर्म से खड़े-खड़े या बेठे-बंढे भी नींद प्राये उसे प्रचला दर्शनावरंणीय 
कर्म कहते हैं। 
(८) प्रचला-प्रचछा । जिम्त कम से चलते-फिरते भी नींद आये उसे प्रवला-प्रचला दर्शना- 
वरणीय कर्म कहते हैं । 
(६) स्त्यानर्थि (हत्यागगृद्धि)। जिस कर्म से दिन में सोचा हुआ काम निद्रा में किया 
जाय ऐसा बल झाये, उसे स्त्थानधि दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं। 
गोम्मटसार में निद्रा-पंचक के विषय में निम्न विवेचन मिलता है : 
१--०'स्त्पानशद्धि' के उदय से जगाने के बाद भी जीव सोता रहता है, यद्यपि वह 
काम करता व बोलता है | 
२--“निद्रा निद्रा' के उदय से जीव आझाँखे नहीं खोल सकता । 
३---प्रचला प्रचला' के उदय से लार गिरती है भौर प्ंग चलते---काँपते हैं । 
४--/निद्रा, के उदय से चलता हुश्रा जीव ठहरता है, बैठता है भौर गिर जाता 
है। 
४--प्रचला” के उदय से जीव के नेत्र कुछ खुले रहते हैं प्रोर वह सोते हुए भी 
थोड़ा-पोड़ा जागता है और बार-बार मंद-मंद सोता है' । 
निद्रा-पंचक के क्रम में स्वेताम्बरीय और दिगम्बरीय ग्रंथों में जो भेद है वह उपर्युक्त 
दोनों वर्णनों से स्वयं स्पष्ट है। 'प्रचला प्रचला', “निद्वा' ओर 'प्रचला' इन भेदों के भ्रर्थ में 
भी विशेष श्रन्तर है! 
तत्त्वा्थसृत्र के श्वेताम्बरीय पाठ और भाष्य में 'निद्रा' भ्रादि के बाद 'वेदनीय' शब्द 
रखा गया है । दिगम्बरीय पाठ में इनके बाद 'वेदनीय' शब्द नहीं है । सर्वार्थसिद्धि टीका 
_१--ग्ोम्मटसार (कर्म (कम कारड) * ३-२४ : ५ 
थीणदयेणुट्र॒विदे सोबादि कम्मं करेदि जप्पदि य। 
णिद्दाणिदुद्येण य ण दिद्विमुग्घादिदु सक्को ॥ 
परयलापयल॒दयेण य बहेदि छाला चलंति अंगाई । 
णिद्ददये गच्छंतों ठाइ पुणों वहसह पढ़ेई ॥ 
पयलुद्येण य जीवो ईउम्मीलिय छबेह् उत्तोवि | 
ईंसं ईसे जाणदि मुहं मुद्ुं सोबदे मंद ॥ 
3--तक्त्चाथसूत्र ८५.८ : 


»““निद्ानिद्रानिदा प्रसछाप्रखलाप्रचलात्त्यानगृद्धिवेदनीयानि ऋ 
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में प्रत्येक के साथ 'दर्शनावरणीय कर? जोड़ लेने का कहा गया है' । 

इस कर्म को 'विकत्तिसम!--दरवान के सहृश कहा जाता है, जिस प्रकार दरवान 
राजा को नहीं देखने देता बसे ही यह वस्तुओ्रों के समान्‍्य बोध को रोकता है? । 

दर्शनावरणीय कर्म भी दो कोटि का होता है--(१) देश और (२) स्व । चक्षु, 
प्रचक्ष और प्रवधि दर्शनावरणीय कर्म देश कोटि के हैं और शेष छह सर्व कोटि के * । 
धव॑घाती दर्शनावरणीय कर्मों में केवलदर्शनावरणीय कर्म प्रगाढ़तम है | 

सर्वधाती दर्शनावरणीय कर्मो के उदय से जीव का दर्शन गुण प्रगाढ़ रूप से आच्छा- 
दित हो जाता है पर इस गुण का सर्वावरण तो केवलदर्शानावरणीय कर्म के उदय की 
किसी प्वस्था में भी नहीं होता । नन्दीसूत्र में कहा है--“पूर्ण ज्ञान का झनन्तवाँ भाग तो 
जीव मात्र के श्रनात्रत रहता है, यदि वह आजृत हो जाए हो जीव झजीव बन जाय। 
प्रेघ कितना ही गहरा हो, फिर भी चांद झौर सूर्य की प्रभा कुछ-न-कुछ रहती ही है । यदि 
ऐसा न हो तो रात-दिन का विभाग ही मिट जाय * ।” सर्वज्ञानावरणीय कर्म के विषय में 
नंदी में जो बात कही गयी है वही सर्वदर्शनावरणीय कर्म के विषय में मी लागू पड़ती है । 


१-- तस्वार्थसूत्र ८.७ . सर्वार्थसद्धि : 
हृह निद्रादिभिदृशनावरणं सामानाधिकारण्येनाभिसम्बध्यते---निव्रादर्शनावरणं 
निद्धानिदादशनावरणम्स्यादि । 
२---(क) प्रथम कर्मंग्र थ ६: 
दसणलउ पणनिदह्ा विक्तिसमं इंसणावरणं ॥ 
(स्थ) देखिए प० ३०३ पा० 2०२ (ख) 
(ग) दाणाड़' २.४.१०४ की टीका : 
दंसणसीले जीबे दंसणघायं करेद ज॑ कम्मं। 
त॑ पढ़िहारसमार्ण दंसभचरणं मवे जीवे ॥ 
३--डाणाड़ : २.४.१०४ : 
दरिसमावरणिज्ज कम्से एवं जेल 
टीका-देशवृर्शनावरणीय॑ चक्षरचक्कुर॒वधिदर्शनावरणीयम्‌ , सबंदर्शनावरणी*' लु 
निदापलक केवलदर्शनावरणीर्ण चत्यर्भ:, भावना सु पूर्वबदिति 
४--नंदी० सूत्र ४३ : हि 
घन्वजीवाणंपि अ णं अक्खरस्स अणंतभागों निच्चुर्धाडियों, जद पुण सो5वि 
आवरिज्जा तेण॑ जीवों अजीवतं पाविज्जा,--'हट्दठवि मेहसमुदये होह पभा 
चंदुसूराण॑ ।” 
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दर्शनावरणीय कर्म के उदय से जीव देखने योग्य वस्तु को भी नहीं देख पाता । 
देखने की इच्छा होने पर भी नहीं देख पाता । देख कर भो नहीं देख पाता । 
दर्दानावरणीय कर्म के उदय से जीव अ्राच्छादितदर्दनवाला होता है । 

दर्शनावरण कम के उक्त नौ भेदों के झनुसार नौ भनुभाव हैं : 


१--निद्वा ६--चक्षुदर्शशावरण 
२--निद्रानिद्रा ७--भ्रचक्षुदर्शनावरण 
३--प्रचला ८--अवधिदर्शनावरण 
४--प्रचला-प्रचला झौर 

५-.. -स्त्यानद्धि ६--कैवलदर्शनावरण * । 


ज्ञानावरणीय कर्म की तरह इस दर्शंनावरणीय कर्म की भी जघन्य स्थिति भ्रन्तमुहूर्त 
भौर उत्कृष्ट स्थिति ततीस कोटाकोटि सागरोपम को होती है" । 

दर्दानावरणीय कर्म के बंध-हंतुओं का नामोल्लेख पहले श्रा चुका है। देखिए--पुष्य 
पदार्थ (दा० २) टि० २३ पृ० २२६। दर्शनावरणीय कम के बंघ-हेतु वे ही हैं जो 
ज्ञानावरणीय कर्म के बंध-हेतु हैं। केवल नान के स्थान में दर्शन शब्द ग्रहण करता 
चाहिए । अर्थ भी समान है। 

दर्शानगवरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय सं कवल दर्शन उत्पन्न होता है, जिससे जीव की 
अनन्त द्न-शक्ति प्रकट होती है। जब क्षय न होकर केवल क्षयोपशम होता है तब चक्ष, 
पभ्रचक्ष और अ्रवधि ये शीन दह्श न प्रगट होने हैं । 








१--प्रज्ञापना २३.९ : 
गोयसा ! दरिसणावर्राणज्जस क्म्मल्स जीत्रेण बद्धस्स जाव पोग्गर्परिणामं पष्प 
णवविधे अणुभावे पन्‍नत्त, तंजहा--णिद्दा, णिद्माणिद्ा पयलछा, पयलापयछा, थीणद्धी 
चकक्‍्खुबृंसगावरण, अचक्लुदंसगावरण, ओहिदंसणावरण, केवलद्सणावरण, जं 
वेदेति पोग्गलं वा पोग्गले वा पोग्गलपरिणामं बा ब्रीससा वा पोग्गलाणं परिणाम 
तसस वा उद्एणं पाखियव्यं वा ण पासति, पासिडकामेव ण पासति, पासित्ता वि 
ण पासति, उच्छन्नदंसणी यावि भवति दुरिसिणावर्रणज्जल्स कम्मस्स उद्एणं। 
२--उत्त? ३३.१६-३० 
पृ० २०६ पा० दि० १ में उद्युत 
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६-$--मोहनीय कमे (गा० १६-३६) : 

जो कर्म मूढ़ता उत्पन्न करे उसे मोहनीय कर्म कहते हैं। यह कर्म स्व-पर विवेक में 
शया स्वरूप-रमण में बाघा पहुँचाता है। इस कर्म की तुलना म्य के साथ की जाती 
है। “मज्जं व मोहणीयं” ( प्रथम कमंप्रन्य १३ )। जिस तरह मदिर/-पान से मनुष्य 
परवद हो जाता है भौर उसे अपने श्रौर पर के स्वरूप का भान नहीं रहता तथा श्रपने 
हिताहित का विवेक भूल जाता है बसे ही इस कर्म के प्रभाव ते जीव को तत्त्य-प्रतत्त्य 
का भेदज्ञान नहीं रहता भौर वह दुष्कृत्यों में फंस जाता है" । 

, मोहनीय कर्म दो प्रकार का होता है--(१) दर्शन-मोहनीय प्रौर (२) चारित्र- 
मोहनीय" । यहाँ दर्शन का प्रर्थ है श्रद्धा, तत्त्वनिष्ठा, सम्यक्‌ दृष्टि श्रथवा सम्यक्त्व । 
जो कर्म सम्यक दृष्टि उलन्न न होने दे, तन्‍्व-प्रतत््व का भेद-जञान न होने दे उसे दर्शन- 
मोहनीय कर्म कहते हैं । जो सघ्यक चारित्र -- ग्रावरण को ते होने दे उसे चारित्र मोहनीय 
कर्म कहते हैं । 

दर्शन-मोहनीय कर्म हीन प्रकार का होता है ?--.. 
(९) सम्पकत्व-मोहनीय” : जो कर्म सम्यकत्व का प्रकट होना तो नहीं रोकता पर भप- 
इामिक प्रथवा क्षायक सम्यकत्व (निर्मल प्रथवा स्थिर सम्यकत्व) को उत्पन्न नहीं होने 
देता उसे सम्यकत्व-मोहनीय कर्म कहते हैं । 
(२) भिध्यात्व-मोहनीय : जो कर्म तन्चों में श्रद्धा उत्पन्न नहीं होने देता भौर विपरीत 
श्रद्धा उत्पन करता है, उसे मिथ्यात्व मोहनीय कर्म कहते हैं । 
(३) खम्यकमिप्यात्व-मोहनीय : जो कर्म चित्त की स्थिति को चलायमान रखता है-- 


१--(क) टाणाज़ः २,४.१०४ की टीका : 
जह सजपाणमूढों लोए पुरिसों परज्वसो होह । 
तह समोदेणवि मूढ़ों जीवो उ परव्वसो होह ॥ 
(खत) देखिए घृ० ३०३ पा० टि० २ (ख) 
२--(छ) बक्त० ३३.८ 
(ख) दाणाज्ु २.४.१०४ 
(ग) प्रश्ञापता «४.१ 
३--उक्त० ३३,६ 
४--प्रशापना (२२.२) में सल्यकत्व मोहनीय आदि को सम्यकत्य बेदनीव आदि कहा 
है । 
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तत्त्वों में श्रद्धा भी नहीं होने देता प्रौर प्रश्रदा भी नहीं होने देता उसे सम्यकमिध्यात्व- 
मोहनीय कर्म कहते है । 

इनमें मिध्यात्व-मोहनीय सर्वधाती कहलाता है भौर भन्य दो देशधाती । 

चारित्र-मोहनीय कर्म दो प्रकार का होता है--(१) कषाय -मोहनीय झ्ौर (२) नो- 
कवाय-मोहनीय । 

कष श्रर्यात्‌ संसार | आय भश्रर्थात्‌ प्राप्ति। जिससे संसार की प्राप्ति हो उसे कषाय 
कहते हैं। क्रोष, मान, माया धौर लोभ ये चार कपाय हैं। श्री नेमिचन्द्र लिखते 
हैं--“जीव के कर्म-क्षेत्र का कर्षक होने से झ्राचार्यों ने इसे कषाय कट्दा है। इससे सुख 
तथा दुःख रूपी प्रचुर सत्य उत्पन्न होता है शथा संसार की मर्यादा बढ़ती है" ।' जो कषाय 
के पहवर्ती सहचर होते हैं प्रथवा जो कषायों को उत्तेजित करते हैं उन हास्य, शोक, भय 
क्रादि को नो-कषाय कहते हैं? | इसके स्थान में दिगम्बर प्रन्थों में प्रकषाय का प्रयोग है । 
नो-कषाय श्रथवा भ्रकषाय का प्रथे कषाय का भ्रभाव नहीं होता पर ईषतू कषाय है? । 
हास्य प्रादि स्वयं कपषाय न होकर दूसरे के बल पर कपषाय बन जाते हैं। जसे कुत्ता 
स्वामी का इशारा पाकर काटने दौडता है और स्वामी के इछ्षारे से ही वापस प्रा 
जाता हैं उसी तरह क्रोधादि कषायों के बल पर ही हास्थादि नो-कषायों की प्रष्न॒त्ति होती 
है, क्रोधादि क॑ प्रभाव में ये निबंल रहते हैं। इसलिए इन्हें इषत्‌कषाय, श्रकषाय या 
तो-कषाय कहते हैं* । 

कधाय-मोहनीय सोलह प्रकार का है प्लौर (२) नो-कपाय-सोहनीय सात अथवा नौ 
प्रकार का/४ । 


ए्दुदुक्सछबहुसस्स कम्मक्खेत्त कसेदि जीवस्स। 
संसारदूरमेरं तेण कसाओत्ति णं बंति ॥ 
२--कर्षायसहवतित्वात्‌, कषायप्रे रणादपि । 
हल्यादिनवकस्यथोक्ता, नोकपायकपायता ॥ 
३-- सर्वार्थसिद्धि ८.€ : 
ईपदर्थ नज्यः प्रयोगादीवस्कपायों5कषाय दहृति। 
४--सस्‍्वार्थवार्तिक ६.६. १० 
४--(%) उत्त० २३,१०-११ : 
चरित्तमोहर्ण कम्मं दुचिहं त॑ विधाहिय॑ । 
कसाय मोहणिज्ज तु नोकसायं तहेव य ॥ 
सोलसबविहेएणं कम्मं॑ कसायज । 
सच्विदंं गवविद् वा कम्मं च नोकसलायजज ॥ 
(क्ष) प्रश्ञापना १३.३ 
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चारित्र मोहनीय के मेंद इस प्रकार हैं : 
१-४--अनन्तानुबंधी क्रांध-प्ान-माया-छोम : जो कम ऐसे उत्कृष्ट क्रोव भ्रादि 
उतयन्‍त करते हैं कि जिनके प्रभाव से जीव को अनन्त काल तक संसार-अ्रमण करना 
पड़ता है क्रमश: झनन्तानुबंधी क्रोध, भ्र० मान, अ० माया और श्र० लोभ कहनाते हैं? । 
४-८--अप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध-मान-साया-लोभ : जो कर्म ऐसे क्रोव-मान-माया- 
लोभ को उत्तन्‍्न करें कि जिनसे सम्यकत्व हो न रके पर प्रत्याख्यान-थोड़ी भी पाप- 
विरति न हो सके उन्हें क्रमशः अ्रप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध, अ० मान, अ० माया और 
आ० लोभ कहने हैं! । 
६-१० --प्रत्याख्यानावरणीय क्रोध-मान-माया-लोस : जो कर्म ऐसे क्रोव-मान-माया- 
लोभ को उत्सन्‍न करें कि जिनसे सम्यकत्व ओर देश प्रत्याख्यात तो न 7के पर सर्व 
प्रत्यात्पान न हो सक्रे --सर्व सावद्य विरति न हो सके उन्हें क्रमशः पत्याध्यावावरणीय 
क्रोब, प्र०» मान, प्र० माया और प्र० लोभ कहने हैं? । 
१३-६६- संज्वलन क्रोध-मान-माया-छोभ : जो कर्म एम क्रोध झ्रादि उत्सन्त 
करें कि जिनसे सर्वप्रत्याख्यान होने पर भी यथारू्यात चारित्र न हो पावे उन्हें क्रमश: 
संज्वलन-क्रोध से मान; सं० माया श्रौर स॑० लोभ कहने हैं । 
दिगम्बर श्राचार्य पृज्ययाद लिखते हैं--स' का प्रयोग एक्रीमाव अ्र्थ॑ में है । 
संयम के साथ अवमस्थान होने से एक होकर जो ज्वलित होते हैं या जिनत्रे सदभाव में भो 
गंयम चमकता रहता है वे संज्वलन कपाय हैं” । 


६- (क) अनन्तास्यनुबध्नन्ति यतो जन्मानि भूतये । 
ततो5नन्तानुबन्ध्यास्या कोधघायषु नियोजिता ॥ 
(ख) संयोजयन्ति यन्‍्नरसनन्तसंख्येमंत्र: कपायास्ते । 
संयोजनता5नन्तानुबन्धिता वाप्यस्तेषाम्‌ ॥ 
२--स्वल्पम पि नोत्सहेद येषां प्रत्याल्यानमिहोदयात्‌ । 
अप्रत्याख्यानलंज्ञाउतों द्वितीयेषु निवेशिता ॥ 
३--ख्॒साव्रद्यविरति: प्रत्याख्यानमुदाहतम्‌ । 
तदावरणसंज्ञा5तस्तृतीग्रेष निवेशिता ॥ 
४--सर्वार्थंसिद्धि ८.६ : 
समेकीमाबे वर्तते । संयमेन सहावस्थानादेकीभूय ज्वऊन्ति संयमो वा 
ज्वलत्येषु सत्स्वपीति संज्वछना: क्रोधमानमायालोभाः | 
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इवेताम्बर विद्वानों ने इसके प्र्थ का स्फोटन करते हुए लिखा है--“/जो कर्म संविश्न 
झौर सब पाप की विरति से युक्त यति को भी क्रोधादि युक्त करता है-- प्रप्रममभाव 
युक्त करता है उसे संज्यलन-कषाय कहते हैं | दब्दादि विषयों को प्राप्त कर जिससे जीव 
बार-बार कषाय युक्त होता है वह संज्वलन कषाय है* 7” 

ग्रतन्तानबंधी कषाय सम्यग्दर्शर का उपधात करनेवाला होता है। जिस जीव के 
प्रनन्तानुबंधी क्रोध प्रादि में से किसी का उदय होता है उसके सम्यस्दर्शन उत्पत्न नहीं 
होता । यदि पहले मंम्पग्दर्शन उत्पन्न हो गया हो और पीछे अननन्‍्तानुबंधी कषाय का 
उदय हो जाय तो वह उत्पन्न हुआ सम्यग्द्शन भी नष्ट हो जाता है? । 

श्रप्रत्याख्यात कषाय के उदय से किसी भी तरह की एकदेश या सर्वदेण विरति नहीं 
होती । इस कषाय के उदय से संयक्त जीव महात्रत या क्रावक के ब्रतों को धारण नहीं 


कर सकता? । 
प्रत्या्यानावरणीय कपाय के उदय से विस्ताविरति--हकदेश रूप संग्रम होने पर 


भी सकल चरित्र नहीं हो पाता” । 
संज्वलन कपाय के उदय से यथारूयात चारित्र का लाभ नहीं होता४ । 
यही बात दिगम्बर ग्रंथों में भी कही है' | 
१--(क) संज्वलयन्ति यति यत्संविज्ञं सर्वपापावरतमपि | 
तस्मात्‌ संज्वला इत्यप्रशमकरा निरध्यन्त । 
(ख) शब्दादीन्‌ विषयान्‌ प्राप्य संज्वलयन्ति यनों महुः । 
तत: संज्वलनाहानं खऋतुर्थानामिहोच्यत ॥ 
३--तस्वा० ८,१० भाष्य : अनन्तानुवन्यी सल्यवदृ्शनोपधाती। तस्योदयाद्धि 
सम्यरव्॒शनं नोत्पयते । प्र्वोत्पन्नमपि चल प्रतिपतलि । 
३ई--तक्या० ६.१० आभाष्य : अप्रत्याख्यानकषायोद पाद्विरतिन भवति | 
४--तत्त्या० ८.१० आज्य : प्रत्यात्यानावरणकषायोदयाद्विताविरतिसंवल्युतमणारित्र 
लाभस्तु न भवति | 
४--तक्त्वा० ६.३० : संज्वलनकपायोदयाद्रथास्यातब्ारिद्रता भो न भबति । 
६--गोम्मदसार (जीवकाणड) २८३ : 


सम्मत्ततेससय>रूघरित्तजहक्खादखरणपरिणामे । 
घादंति वा कषाया चडसोल असंख्बलोगमिदा ॥ 


पाप पदार्थ : टिप्पणी ६-७ ३१६ 


प्रनन्तानुबंधी कपषाय की स्थिति यावज्जीवन की, भ्रप्रत्याख्यानी कषाय की एक वर्ष की, 
प्रत्याल्यानी कषाय की चार मास की झौर संज्वलन कषाग्र की स्थिति एक पक्ष की होती 
है! । दिगम्बर ग्रंथों में प्रनन्तानुबन्धी की स्थिति संख्यात-असंख्यात-प्रनन्त भव; अप्रत्या- 
ख्यानी की ६ मास, प्रत्यार्यानी की एक पक्ष और संज्वलन की एक श्रन्तमुह॒र्त की कही 
गयी है? । 

इवेश म्बर-दिगम्बर दोनों ही के मत से जीव प्रनन्तानुबंधी कषाय की अवस्था में नरक 
गति, प्रप्रत्याल्यानी कषाय की ग्रवस्था में तियंडव गति, प्रत्यास्यानी कषाय की प्रवस्था 
में मनुष्य गति और संज्वलन कषाय की अवस्था में देव गति को प्राप्त करते हैं? । 

क्रोध खरावर्त---जल के आवर्त --श्रमर की त रह होता है। मात उनन्‍नतावते--पर्व त्‌ 
ग्रादि ज॑ंसी ऊंची जगह के चक्राव की तरह होता है। माया गढावतं---बनस्पति की गांठ 
की तरह होती है और लोभ प्रामिषावर्त--मांस के लिए पक्षी के चक्कर काटने की तरह 
होता है” । 

प्रनन्तानुबंधी क्रोध पर्वत की रेखा--दरार की तरह ग्रमिट होता है।। पप्रत्यास्यानी 
क्रांध पृथ्वीतल की रेखा-दरार की तरह कठिनाई से शांत होनेवाला होता है। प्रत्या- 
रुपानी क्रोध बालू की रेखा की तरह शीघ्र मिटनेवाला होता है। संज्वलन क्रोध जल की 


रेखा की तरह और भी शीघ्र मिटनेवाला होता दे” । गोम्मटसार में भो यही उदाहरण 
5६ 
है । 


१.- प्रथम कमंग्रन्थ गा० (८: 
जाजीवर्व रसचउमासपक्खगा नरपतिरियन रअ्मरा । 
सम्माणृत्रव्वविरईअ्रहूखाय वरित्त वरायकरा ॥। 
१--गोम्मटसार (कर्मकाणड) ४६: 
अंतोमुद्दत्त पक्ख॑ छम्मासं संख्वघ्संखणंतभवं । 
संजलणमादियाणं वासणकालो दु णियमण !। 
३--(क) गोम्मटसार (जीवकायड) : *८४-१ ८७; (नीच पा? दि ६, तथा एृ० २६६ 
पा? टि२ ३.४.६ में डद्धत) 
(ख) उपयंक्त पा: ट२ ! रे 
४--ढाणाडू ४.३.३०४५ 
४: वही ४.२.३११ 
£--गोम्सटसार (जीवकाणड) २८४ : 
सिलपुदविभेदवूलीजलराइसमाणओ हथवे कोहों । 
णारयतिरियणरामरगईर उप्पायओ कमसो ॥ 


३१६ नथ पदार्थ 


प्रनन्तानुबंधी मान इल-स्तम्भ को तरह, अप्र० मान प्रस्थि-स्तम्भ की तरह, प्र० मान 
दाह-स्तम्म की तरह तथा सं० मान तिनिशनता-स्तम्भ जंता होता है'। गोम्मटसार में 
तिनिशलता के स्थान में “बेत्त'--वेत्र है* । 

प्रतन्तानुबंधी माया बांस की मूल की तरह, भ्रप्र० माया मेष के स्ीग की तरह, 
प्र० माया गोमूत्र की धार की तरह पश्लौर सं० माया बांस की ऊपरी छाल की तरह वक्र 
होती है? । तत्त्वार्थभाष्य में सं० माया को निलेखतसदशी कहा है। गोम्मटसार में 
खरपी के सदृश* । 

प्रनन्तानुबंधी लोभ किरमिच से रंगे वस्त्र की तरह, भ्रप्र० लोभ कर्दम से रंगे वस्त्र 
की तरह, प्र० लोभ खंजन से रंगे हुए वस्त्र की तरह और सं८ लोभ हल्दी से रंगे हुए 
वस्त्र की तरह होता है” । गोम्मटसार में खंजन के रंग के स्थान में 'तणमल'- शरीर 
मल का उदाहरण है६। तत्त्वाथमाप्य में किरमिच के रंग की जगह लाक्षाराग और 
खंजन के रंग के स्थान में कुमुम्मराग है* । . 
१७--हास्य मोहनीय : जो कर्म निम्ित्त से या अ्निमित्त ही हास्य उतलनन करे उसे 
हास्य मोहनीय कर्म कहने हैं । 
१८ -रति मोहनीय ;: जो कर्म रुचि, प्रीति, राग उत्पत्त करें उसे रति मोहनीय वर्म 
कहते हैं । 
१६ --अरति मोहनीय : जो कर्म ग्ररचि, झरीति, 2 पे उत्पन्त करता है उसे प्रर्रत 
मोहनीय कर्म कहते हैं । 


१--ठाणाडु' ४.२ .२६३ 

+- गोम्सटसार (जीवकागड) १८८ : 
सलह्ठिकट्टवत्त णियभएणणुहरंतओं माणों । 
णारयतिरियणरामरगईछ उप्पायओं कमसों ॥ 

३---ठाणाज़ू ४.२.२६४ 

४--गोम्मटसार (जीवकाणड) १८६ * 
वेणवमृछो रब्भयसिगे गोमुत्तण य खोरप्पे । 
सरिसी माया णारयतिरियणरामरगईस ग्विवरदि जिय॑ । 

४--ठाणाडु ४.१.२६३ 

६--गोम्मट्सार (जीवकागड) २८७ : 
किमिरायचक्कतणुमलहरिदराएण सरिसजों लोहो । 
णारयतिरिक्ख़माणुसदेवेछप्पायओ कमसों ॥ 

७--तक्चा० ८.६० भाष्य : 
अल्य लोमस्य तीवादिसाव श्षितानि निदर्श नानि भवन्ति । तद्यथा--लाक्षाराग सदृश :, 
कर्देमरागसहश- कुछठम्भरागसद॒शों हारिंद्ररागसहशः दृति। 
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२०--भय मोहनीय : जो कर्म निप्तित्त से या अ्रनिमित्त ही भय उत्पन्न करें उप्ते भय 
मोहनीय कर्म कहने हैं । 
२१--शोक सोहनीय : जो कर्म शोक उत्तन्न करें उम्रे शोक मोहनीय कम कहते हैं । 
१९ --जुगुप्सा मो हनीय : जो कर्म घृणा उत्पन्त करे उसे जुगुप्सा मोहनीय कर्म कहते 
हैं' । प्रावार्य पृज्ययाद जुगुप्सा की परिभाषा इस प्रकार करते हैं : “यदुदयादात्मदोप- 
संवरणं प/दोषाविष्करणं सा जुगुप्सा ।” अर्थात्‌ जिसके उदय छे झ्रात्म-दोषों के संवरण--- 
छिपाने की और पर-दोषों के आविप्करण---ढढ़ने की प्रद्गत्ति होती है वह जुगुप्सा है। 
३३-- स्त्री-वेद : जिस तरह पित्त के उदय से मधुर रस की अभिलापा होती है बंसे 
ही जो कर्म पुष्प की अभिलाषा उत्तन्‍्न करे उसे स्त्रो-वेद कर्म कहते हैं। “जिसके उदय 
से जोव स्त्री वेद सम्बन्धी भावों को प्राप्त होता है वह स्त्री-वेद है? ।”? 

स्‍त्री-वेद करीपापि की तरह होता है। स्त्री की भोग इच्छा गोबर वी आग की 
तरह धोरे-घौर प्रज्वलित होती है और चिर काल तक धबकती रहती है? । 
(१५) पुरुष-वेद : जिस तरह इलेप्म के उदय से आम्ल रस को श्रमिलाषा होती है 
वैसे ही जो बर्म स्त्री की प्रभिलापा उत्नन्‍न करे उसे पुरुष वेद कर्म कहते हैं। आचार्य 
पूज्यवाद पुएपत्रेद की परिभाषा इस प्रकार करते है : “जिसके उदय से जीव पुरुष संबंधी 
भावों को प्राप्त होता है चह पुंवेंद है? ।' 

पुरुष -वेद तृणाप्नि के सदरश होता है उसे तृण की अग्नि ज्षीत्र जलती और दुझती है 
बसे ही पुर शीघ्र उत्तेजित और धान्त होता है। । 
(२४) नपुंसक-वेद : जिस तरह पित्त और इलेप्म दं।नों के उदय से मज्जिका की प्रभिलापा 
होती है बस ही जो कर्म रत्नी और पुरुष दोनो की अभिलापा उत्पन्न करें उसे नपुसक-वेंद 
१--प्रथम कर्मप्रन्थ २६: 

जल्खदया होह जिए हाल रह जरइसोग भय कुच्छा | 

सनिर्मित्तमननहावा त॑ इद हासाह मोहरणियं ॥ 
२->ज्तत्त्वा० ८.६ सर्वार्थ सिद्धि ५ 

यदुदयात्स्त्रेणान्भावान्प्रतिप थते स स्त्रीबेद: 
३--प्रथम कर्मप्रन्थ २२ : 

पुरिसित्थितदुभयंपद्ट अध्विलसो जव्वसा हवइ सोठ । 

थीनरनपुत्रेडददुओ फुंफुमतणनगरदाहसमों ॥ 
४---तस्‍्वा ० ८.६ सर्वार्थासद्धि : 

यस्योदयात्पौंस्नानभावरानस्कन्दति स पुंजेद: 
५--देखिए उपयुक्त पा? दि० ३ 


३१८ नव पदार्थ 


कर्म कहते हैं। “जिसके उदय से जीव नपुंसक संबंबी भावों को प्रास्त होता है वह नपुंसक- 
वंद है" ।” 

नपुंसक-वेद नगरदाह के समान है। जेंसे नगरी की झ्राग बहुत दिनों हक जलती 
रहती है भर उसके बुझने में भी बहुत दिन लगते है उसो प्रकार नपुंसक को भोगेच्छा 
चिरकाल तक निवृत्त नहीं होतीः | 

तत्त्वार्थभाष्य में पुरुषवेद, स्त्रोवेद और नपुंसकवेद की तुलना क्रमश: तृण, काष्ठ भौर 
करीषाभिके साथ को गई हैः । श्री नेमचद्द ने इनकी तुलना तृण, कारीध प्रौर दृष्टपाक--- 
भट्टी की अभि केसाथ की है* ।नपृंसकत्रेद को लेकर वे लिखते हैं : “नपुंतसक कलुपचित्त- 
वाला होता है। उसका वेदानूभव मद्टी की ग्रम्मि की तरह श्रत्यन्त तीत्र होता है। ।/ 

कर्म ग्रंथ, तत्त्वार्थसूत्र शौर गोम्मटसार की तुलनाझों में स्पष्टत: ग्रन्तर है । 

उपर्युक्त २९ प्रकृतियों में प्रतन्तानुबन्धी कपाय, श्रप्रत्यास्थानी कषाय और प्रत्या- 
रुयानी कपाय ये बारह कषाय सर्वघाती ह्‌* । 

मोह कर्म के उदय से जीव मिथ्यादृष्टि और चरित्रहीन बनता है। इसके प्रनुभाव 





१--तत्त्वा ० ८.६ सर्वार्थसिद्धि : 

यदुदयास्नापुंसकान्भावानुपत्॒जति स नपुंसकवेद: 

२--देखिए पृ० ३१७ पा२ दि० ३ 

३--त्तक््चा< 5.६० भाष्य : 

तत्न पुरुषत्रेदादीनां तृणकाप्ठकरीषाझयो निदर्शनानि भवन्ति 
४--गोम्मटसार (जीवकाण्ड) ३१७६ : 

तिणकारि सिट्रपागग्गिसरिसपरिणामवेयणम्मुक्का । 

अवगयबेदा जीवा सयसंभवर्णतवरसोक्खा ॥ 

५--वही ३७५ : 

णंत्रित्थी णत्र पुमंं णडंघओ उहयलिगविद्रित्तो । 
इृट्टा वग्गिसमाणगवेदगगरुओ कलुसचित्तो ॥ 

६ --(क) गोम्मट्सार 'कर्मकाणड) ३६ : 
कवलणाणावरणं दंसणछक्क॑ कपायबवारसर् । 
मिच्छे च सब्वधादी सम्प्रामिच्छं अबंधल्हि ॥ 

(ख) दागाड़ ६.४.१०४ टीका में उद्धृत 
केत्रलगाणावरणं दंसगछक्क च मोहबारसरं । 
ता सत्यधाइसन्ना भरइंति मिच्छत्तवीसइम ।॥ 


पाप पवाथ : टिप्पणी ६-७ ३९६ 


पाँच हैं : सम्यकत्व-वेदनीय, भिध्यात्व-वेदनीय, सम्यग्मिध्यात्व-वेदनीय, कषाय-वेदनीय 
झौर नो-कषाय-वेदनीय " । 

मोहनीय कर्म के बंध-हेतुशों का उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थसृत्र में कहां है : “केवल- 
जानी, श्रुत, संघ, धर्म श्रौर देवों का ध्वर्णवाद द्शतमोहतीय कर्म का बंष-हेतु है भर 
कपाय के उदय में होनेवाला तीब्र श्रार्म-परिणाम चारित्रमोहनीय कर्म का |” 

निरावरण ज्ञानी को केवली कहते हैं? । केवली द्वारा प्ररहूपित प्लोर गणघरों द्वारा 
रचित सांगोगंग ग्रंथ श्वत हैं। रत्नत्रय से युक्त श्रमणों का गण संघ है श्रथवा रलत्रय से 
युक्त श्रमण-श्रमणी-श्रावक्र-अ्रविक्रा रूप चतुविद गण संघ है। पंचमहात्रत का जो 
साधन रूप है वह धर्म है ग्रथवा भ्रहिसा लक्षण है जिसका वह घम है” | भवनवासी 
ग्रादि देव हैं । केवनी आदि का झवर्णवाद दर्शनमोहनोय कर्म का बंव-हेतु है | भ्रवर्णवाद 
का प्र है असंद्‌ अतदोपोदभावनम--जो दोष नहीं है उसका उदभावत करना--कथन 
करना । 

प्रागम में कहा हे-- श्र रिहलतों का ग्रवर्णवाद, धर्म का प्रवर्णवाद, ग्राचार्य-उपाध्यायों 
का झवण्वाद, सघ का अव०बाद झौर देवों का झ्रत्रणंवाद--इन पांच प्रवर्णवादों के होने 
से जीव धमम की प्राप्ति नहीं कर सकत!" ।!! 
१--प्रज्ञापना १३.१ : 

गोयम। ! मोह णिज्जस्स कम्मस्प जीवेणं बद्धस्स जाव पंचविधे अणुभावे 

पन्‍म त त॑ जद >प्रसम तवेयणिज जे, सिच्छत्तय गिज्जे, सम्मामिच्छसवेयणिज्जे 

कसायबेय णिज्ज, नोकपायवेयणिज्जे । 
बे०्न्भस्चा० 5.६४००४५ : 

केव्रलिध्रुतसंघधरमंदेवावर्णवादों दर्शनमोहस्य । 

कषायोदयात्तीआात्मप रिणामश्चारित्र मोहस्य । 
३-«पर्वार्थ सिद्धि ६.१३ : निरावरणज्ञानाः केवछिनः । 
४--७क) तस्वा० भाष्य १.१४ : चातुर्वण्यस्थ सहुस्य पत्चमहावतलाधनस्य धर्मस्य 

(खत) सर्वार्थसिद्धि ६,६१३ रक्षत्रयोपेत: भ्रमगगणः संघ:। अहिसालक्षणस्तदागम- 

देशितो धर्म :। 

शन्णटाणाज़ू ४.१६ 


३२० नव पदार्थ 


दर्शनमोहनीय कर्म कंसे बंधता है, इस विषय में श्रागम में निम्न वार्तालाप 
मिलता है! । 

“है भगवन्‌ ! जीव कांज्ञामोहनीय (दर्शनमोहनीय) कर्म किस प्रकार बाँवते हैं ?'' 

"पे गौतम ! धरमादरूप हेतु से भौर योग रूप निर्ित्त से जीव का तामोहनीय कर्स 
का बंध करते हैं ।” 

“हे भगवन्‌ ! बह प्रमाद कंसे होता है ?”* 

“हे गौतम ! यह प्रमाद योग से होता है ।' 

“है भगवन ! वह थोग किस से होता है ?” 

“है गौतम ! वह योग वी से उत्तन्न होता है ।”' 

“हू भगवन्‌ ! वह वीर्य किससे उत्तन्न होता है ?' 

“है गोतम ! वह वीर्य शरीर से उत्पन्न होता है ।” 

“है भगवन्‌ । यह शरीर किस से उत्तन्न होता है?” 

“है गौतम ! यह शरीर जीव से उतास्त होता है। जब ऐसा है तब उत्थान, वर्म, 
बन, वोर्य प्रोर पुरुषफार-पराक्रम हैं ।' 

सर्वर्शप्तिद्धि में चारित्र-मोहतीय कर्म के बब-देतुपों का विस्तार दस रूप में 
मिनता है : 

स्वयं कपाय करना, दूसरों में कपाय उत्पन्त करना, तपस्वीजनों के चारित्र में 
दूषण लगाना, संक्लेश को पंदा करने वाले लिझ्ल / वेष ) और व्रत तो धारण करना 
ग्रादि कपाग्रवेदनीय के प्राम्नरव हैं । 

सत्य धर्म का उपहास करना, दीन मनप्य की दिल्लगी उड़ामा, कुत्सित राग को 
बड़ानेवाला हंसी-मजाक करना, बहुत बकने व हुंसने की प्रदत रखना आदि हास्य 
बेदनीय के झाखव है? | 


१--भगवती १.३ 

२---सर्वार्थ सिद्धि ६.१४ : तत्र स्वपरकपायोत्पादन तपल्विजनवृत्तदृषणं संक्लिप्टलिज़ नत 
घारणादि: कपायवेदनीयसल्यालव: । 

रे-बद्दी ६.१४ : सद्ुमोपहसनदीनातिदासकन्दर्पोपह्ासबहुविप्रलापोपह्ासशीलतादि- 
हॉस्यवेद्नीयस्य । 


पाप पदार्थ : टिप्पणी ६-७ ३०१ 


नाना प्रकार की क्रोड़ाश्ों में लगे रहना, व्रत और शौोल के पालन करने में रुचि 
न रखना झ्ादि रतिवेदनीय के श्रास्रव हैं! । 

दूसरों में श्ररति उत्पन्न हो भ्रौर रति का विनाश हो ऐसी प्रवृत्ति करना और 
पापी लोगों की संगति करना झादि प्रति वेदतीय के ग्राख्व है । 

स्वयं शोकातुर होता, दूसरों के शोक को बढ़ाना तथा ऐसे मनुष्य का अ्रभिनन्दन 
करना श्रादि शोकवेदनीय के श्रास्रव हैं? । 

भय रूप अपना परिणाम और दूसरे को भय पंदा करना पश्रादि भगरवेदनीय के 
भ्रासख़व के कारण हैं" । | 

सुखकर क्रिया और युखकर भ्राचार से घृणा करना और श्रपवाद करने में रुचि 
रखना आदि जुएप्सावेदनीय के ब्राखव हैं। । 

प्रमत्य बोलने की आदत, प्रति संघानपरता, दूसरे के छिद्र ढँडना और बढ़ा हा 
राग आदि स्त्रीवेद के आज्रव हैं' । 

क्रोव का प्रत्य होना; ईर्ष्या नहीं करना, अपनी स्त्री मे संतोष करना आदि पुर्ुष- 
वेद के श्रात्रव हें? । 

प्रचुर मात्रा में कपाय करना, गृत्त इन्द्रिनों का विनाश करना भर पर्त्रो से 
बलात्कार करना श्रादि नपृंसकवेदनीय के आ्रास्रव हैं: । 

मोहनीय वर्म के घंध-दहेतुओं का नामोल्नेख भगवती में इस प्रकार मिलता है-- 
(१) तोब क्रीच, (२) तोबत्र समान, (३) तीत्र साथा, (४) तीतब्र लोभ, (५) तीन्र दर्शन- 


६--प्रवार्थंसिद्धि ६.१४ : विचिशत्रक्रीइनपरतावतशीलारुच्या दि: रतिवेदुनीयस्य । 

२--बही ६.६४ : परारतिप्रादुर्भावनरतिविनाशनपापशीलसंसर्गांदि: अरतिवेदनीयस्य । 

३--बहीं 5६.१४ : स्वशोकोत्पादनपरशोकप्लछुताशिनन्दनादि: शोकवेदनीयस्य । 

४--जही ६.१४ : रूव्रभवपरिणामपरभपोत्पादनादिमयवेदनीयर्य । 

५--जही ६.१४ : कुग़लक्रियाचार जुगुप्पापरिवादशीलत्वा दिजंगुप्सावेदनीयस्य । 

६--बही ६.९४ : अलीका भिधा यित्ञातिसन्धानपरत्वपररन्प्रप्रे क्षित्वप्रवृद्धरागादिः  स्‍्त्री- 

वेदनीयल्य | 

७--जही ६.१४ : रतांकक्रोधानुत्छकत्वस्वदारसन्तोषा दि: पुं वेदनीयस्य । 

६ --वही ६.१४: प्रचरकषायगुय न्व्रियव्यपरोपणपराज़नावस्कन्दनादिनपुंसकवे दनीयस्य। 
रा 


इण्र नव पदाध 


मोहनीय झ्ौर (६) तीत्र चारित्र मोहनीय” । 

प्रन्य आगमों में मोहनीय कर्म के ३० बंध-हेतुओं का उल्लेख मिलता है? । संशेप 
में बे इस प्रकार है : 

(१) त्स प्राणियों को जल में डुबाकर जल के प्राक्रमण से उन्हें मारता । 

(२) किसी प्राणी के नाक, मुख आदि इन्द्रिय-द्वारों को हाथ से ढक प्रश्रवा 
ग्रवरुद्ध कर मारना । 

(३) बहुत प्राणियों को किसी स्थान में ग्रवरुद्ध कर चारों झोर भ्रप्मि प्रज्वलित कर 
धुएं से दम घोंटकर मारना । 

(४) दुष्ट चित्त से किसी प्राणी के उत्तमाग--सिर पर प्रहार करना है श्रोर मस्तक 
को फोड़कर विदीर्ण करना । 

(५) किसी प्राणी के मस्तक को गीले चर्म से आवेष्टित करना । 

(६) छल पूर्वक वार-बार भाले या इंडे से किसी को पीटकर प्रपने कार्य पर 
प्रसन्‍न होना या हंसना । 

(७) भ्रपने दोषों को छिपाना, माया को माया मे आच्छादिव करना, झठ बोलना, 
सत्याध का गोपन करना । 

(८) किसी निर्दोष व्यक्ति पर मिथ्या आरोप कर प्रयने दुष्ट-कार्यों को उसके 
सिर मंढ़कर उसे कलंकित करना । 

(६) जानते हुए भी किसी परिषद में भ्रढ्ध॑-सत्य (मच और झूठ मिश्रित) कहना । 

(१०) राजा का मंत्री होकर उसके प्रति जनता में विद्रोह कराना या 
विज्वासघात करना । 

(११) बाल-ब्रह्मचारी नहीं होने पर भी झपने को बाल-ब्रह्मचारी वहता तथा 
स्त्री-विषयक भोगों में लिप्त रहता । 





१-- भगवती ८.६ 
गोयमा ! तिव्वकोहयाएं, तिव्यमाणयाए, तिऋम ययार्‌, तिः्वक्षोभवाएं, 
तिज्त्रदंस गमोह णिज्जयाण, तिव्वचरित्तमोहणिज्जयाए 

२--(क) समवायाज्ञ सम? ३० 
(ख) दरशाक्रतस्कध द्‌ः ६० 
(ग) आवश्यक अ० ४ 
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(१२-१३) ब्रह्मचारी नहीं होने पर भी अपने को ब्रह्मबारी प्रसिद्ध--व्यक्त 
क्ररना, तया कपट रूप से विषय सुखों में झासक्त रहना । 

(१४) गांव की जनता अथवा स्वामी के द्वारा समर्थ और धनवान बन जाने पर, 
फिर उहहीं लोगों के प्रति ईर्ष्या-दोष या कलुषित मन से उनके सुल्लों में भ्रन्तराय देने 
का सोचना या विन्न उपस्थित करना । 

(१५) अपने स्र्ता--पालन करने वाले की हिंसा करना । 

(१६) राष्ट्र-नायकर, वणिक-नायक अथवा किसी महा यशस्वो श्रेप्ी को मारना। 

(१७) नेता-स्वरूप प्रथवा श्रनेक प्राणियों के त्राता सदृश पुरुष को मारना | 

(१5) दीक्षाओिलापी, दीक्षित, संपत और सुतपस्वी पुरुष को धर्म से श्रष्ट 
करना । 

(१६) प्रनन्त ज्ञान, प्रनन्त दर्शन युक्त जिनों की निन्दा करना । 

(२०) सम्यग्नानदर्शन युक्त न्याय मार्ग की बुराई करना, धर्म के प्रति द्वेप भौर 
निन्‍दा के भावषों का प्रचार करना। 

(२१) जित्ष श्लाचार्य या उताष्पाप की कृपा से श्रुत श्रौर विनय की शिक्षा प्राप्त 
हुई हो उसी की निन्‍दा करना ! 

(२२) झाचार्य श्रौर उपाध्याय की सुमन से सेवा न करना। 

(२३) श्रबहुश्रुत होते हुए भो अपने को बहुश्॒त व्यक्त करना झौर स्वाध्यायी न होने 
पर भी श्रपने को स्वाब्यायी व्यक्त करना । 

(२४) तपसस्‍्वी न होते हुए भी अपने को तपस्वी घोषित करना । 

(२५) स्क्त होते हुए भी श्रस्वस्थ झन्य साधु-साध्वियों की सेवा इस भाव से न 
करना कि वे उसकी सेवा नहीं करते । 

(२६) सर्वतोर्थों का भेद तथा धर्म-विमुल करने वाली हिंसात्मक और कामो- 
लेजक कथाझ्रों का बार-बार कहना । 

(२७) आत्म-इलाघा या मित्रता प्राप्ति के लिए अधामिक वशीकरण आदि योगों 
का बार-बार प्रयोग करना । 

(२८) मानुपिक या दे वेक भोगों की झतृप्ति पूर्वक झभिलाषा करना । 

(२६) देवों की ऋद्धि, चति, यश, वर्ण, बल और वीर्य की निन्‍्दा करना । 

(३०) जिन' के समान पूजा की दुआ से नहीं देखते हुए भी मैं देव, यक्ष और 
गुह्यों को देख रहा हूँ ऐसा कहना । 

मोहनीय कर्म की जघन्य स्थिति अन्तमुंहर्त और उस्कृष्ट स्थिति सत्तर कोटा-कोटि 
सागरोपम की होती है* । 


| ६-_उत्त० ३३,१४९ ५ 
डउबृहीसरिसनामाणं सर्तार कफोडिकोडीओ | 
मोहणिज्जल्स उक्लोसा अन्तोमुहुत्तं जहन्निया ॥ 
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८--अन्तराय कर्म (गा० ३७-७२) : 

अन्तराय का प्रथ है बीच में उपस्थित होता--विन्न करना--व्याधघात करना । जो 
कर्म क्रिया, लब्धि, भोग और बल-स्फोटन करने में भ्रवरोध उपस्थित करे उसे 
प्रन्तराय कर्म कहते हैं। इसकी तुलना राजा के भण्डारो के साथ की जातो है। राजा 
की दान देने की इच्छा होने पर भी यदि भण्डारी कहे कि खजाने में कुछ नहीं है तो 
राजा दान नहीं दे पाता वंसते हो अन्तराय कर्म के उदय से जीव की स्वाभाविक श्रनन्त 
कार्य-शक्ति कुण्ठित हो जाती है? । 

अन्तराय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ इस प्रकार हैं : 
(१) दान-अन्तराय कर्म : इपक्रा उदय दान देते में विश्चक्ारी होता है। जो कर्म दान 
नहीं देने देता वह दानान्तराय कर्म है। मनुष्य सत्पात्र दान में पुष्य जानता है, प्रायुक 
एपणीय वस्तु भी पास में होती है, सुपात्र संयमी-साधु भी उपस्थित होता है इस तरह 
सारे संयोग होने पर इस कर्म के उदय से जीव दान नही दे पाता । 
(२) छाभम-अन्तराय कम : यह वस्तुओ्रों की प्राप्ति में बाधक होता है । जो कर्म उदित 
होने पर शइइ-गंध-रस-स्र्ण के लाभ अथवा ज्ञान-दशशन-चारित्र-तप श्रादि के लाभ 
को रोकता है वह लाभान्तराय कर्म कहलाता है । द्वारका जंसी नगरी में घूमते रहने पर 
भी ढंहण ऋषि को भिक्षा न मिली यह लाभान्तराय कर्म का उदय था । 
(३) भोग-अन्तराय कर्म : जो वध्तु एक बार ही भोगी जा सके, उसे भोग कहते हू 
जेसे --खाद्य, पेय आदि । जो कर्म भोग्य वस्तुओं के होने पर भी उन्हें भोगने नहीं देता 
उस्ते भोगान्तराय कर्म कहते हूं । दांतों में पीड़ा होने पर सरस भोजन नहीं खाया जा 
सकता---यह भोगान्तराब कर्म का उदय है । 
(४) उपभोग-अन्तराय कर्क : जो वस्तु बार-बार भोगी जा सके उसे उपभोग कहते हैं 
जंसे--मकान, बस्तर ग्रादि। जो कर्म उपभोग वस्तुओं के होने पर भी उन्हें भोगने नहीं 
देता उसे उपभोगान्तराय कर्म कहते हूँ । वस्त्र, प्राभूषण आदि होने पर भी वधव्य के 
कारण उनका उपभोग न कर सकता, उपभोग-अ्रन्तराय कम का उदय है। 
१--(क) दाणाज़ २. ४.१०४५ की टीका : 

जीव चार्थसाधनं चान्तरा एति--पततीत्यन्तरायम्‌, हद चैंचें--- 
जञह वाया दाणाईं ण कुणई भंडारिए विकूलंमि | 
एवं जेंणं जीवों कम्म॑ त॑ अंतराणंति ॥ 


(ज) देखिए ध० ३०६३ पा० टि० २ (ख) 
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(५) बीयं-अन्तराय कर्म : वीर्य एक प्रकार की शक्ति विशेष* है। बौद्ध ग्रंथों में भी इसी 
भ्रथ॑ में वीर्य शब्द का प्रयोग मिलता है? । योग--मन-वचन-काय के व्यापार--वीर्य 
से उलानन होते हे? । संसारी जीत्र में सत्ताहूप में अनन्त वोर्य होता है" । जो कर्म 
प्रात्मा के वीर्य-गृुण का अवरोघक होता है--उसे वीर्यान्तराय कर्म कहते है। निर्बलता 
इसो कम का फल होता है" । कहा है : “वोयं, उत्साह, चेंप्टा, शक्ति पर्यायवाची शब्द 
हैं। जिस कर्म के उदय से कल्यायुष्यवाला युवा भी अल्य प्राणतावाला होता है उसे 
वीर्यान्तराय कर्म कहते ह ९ ।” 

वीये तीन हैं : (१) बाल-वीय॑ : जिसके थोड़े भो त्याग-प्रत्याख्यान नहीं होते, 
जो अविरत होता है उस बाल का वोर्य बाल-वीर्य कहलाता है। (२) पण्डित-बीर्य : 
जो सर्वविरत होता है उस पण्डित का वोर्य पण्डित बीर्य है। (३) बाल-पण्डित वीर : 
जो बुद्ध भ्रंण में त्यागी है और कुछ अंश में अभ्रविरत, उस बाल-पण्डित करा वीर्य बाल- 
पण्डित वीय॑ है । वीर्यान्तराय कर्म इन तीनों प्रकार के वीर्यों का श्रवरोध करता है। 
इस कम के प्रमाव से जीव के उत्थान *, कर्म", बल* वोर्य* ' और पुरुषका र-पराक्रम ! * 
क्षीण--हीन होते हैं । 


१--ठाणाज़ १०.१.७४० 
२--अंगुत्तनिकाय ४.६ 
३--भगवती १.३ 
४--भगव्रती १.८ 
४--बदुदयात्‌ नीरोगल्य तरुणत्य बलव॒तो5पि निर्वीयंता स्थात्‌ स वीय॑न्तराय: 
६--तस्चार्थाधिगमसूत्रमू ८.१४ सिद्धलेन : 
सत्र कल्यचित कल्पस्याप्युपचितवपुषो5पि यूनो<प्याल्पप्राणता यस््य कर्ण उद्यात 
स वीर्यान्तराय दृति । 
७ --उत्थान--चेटा विशेष (ढा2 १०१,४९२ टीका) 
८--कर्म--अ्रमणा दि क्रिया (वही) 
€--बल--शरीर-सार्म थ्य (वही) 
१०--बीय--जीव से प्रभत्॒ शक्तिविशेष (वही) 
१६१--प्रुहपषकार --अभिमान विशेष । पराक्रम--अभिम्तान विशेष को पूरा करने का 
प्रयक्ष विशेष (वही : पुरुषकारअ्ष--अभिमानविशेषः पराक्रमअ--पुरुषकार एव 
निष्पादितस्वविषय इति विग्रहे हन्द्ं कवड़ाव : ) 


श्२६ नव पवाथ 


पं 


भ्रन्तराय कर्म के दो भेद कहे गये हैं-- 
(१) प्रत्युत्पल्नविनाशी अर? कर्म--जिसके उदय से लब्ध वस्तुओ्लों का विनाश हो भौर 
(२) पिहित-प्रागामी-पथ झ्न० कर्म--लम्य वस्तु के आझागामी-पथ का--लाभ-मार्ग का 
झवरोध* । 

इस कर्म के पाँच भनुभाव हैं--दातान्तराय, लाभान्तराय भोगान्तराय श्ौर 
वीर्यान्तराय* । 

श्री नेमिचन्द्र लिखते हैं---'घनघाति होने पर भी अन्तराय कर्म को जो श्रघाति 
कर्मों के बाद रखा है उसका कारण यह है कि वह श्रघाति कर्मो के समान हो है 
क्योंकि वह कितना हो गाड़ क्‍यों न हो जीव के वीर्य गुण को सर्वथा सम्पूर्णतः श्राच्छा- 
दित नहीं कर सकता ? ।'' 

उत्थान, कम, बल, वीय, पुरुषक्रार-पराक्रम ये जीव के १रिणाम विशेष हैं। ये 
बीर्पान्तराय कर्म के क्षयोपद्मम से होते हैं । 

केवलज्ञानावरणीय प्रादि पूर्व वणित घाति कर्मों के क्षप के साथ ही सर्व वीर्ष 
ग्न्वराय कर्म का क्षय हो जाता है। इसके क्षत्र से निरतिशणय -प्रनस्त वीर्य उत्यन 
होता है । 

प्रन्तराय कर्म की जधस्य स्थिति अल्तमर्त ग्रोर उत्हृष्ट स्थिति ३० कोटाकोटी 
सागरापम की होती है” । 


(>ढाणाड़ु ३.४.१९०४५: 
अंतराइए कम्म दुत्िहे पं तं२-पडप्पन्नविगासिए चव पिहितकआषगामिपहं । 
२--प्रज्ञापना २३.१.१२ 
गोयमा ! अंतराइयल्स कम्मरूप जोवेण बद्धहप जाव पंचविधे अणभावे पन्‍नत्ते, 
तंजहा दाणंतराणु छाभंतराण, भोगंतराए, उवभोगंतराएं, वीरियंतराए, जं वेदेति 
पोग्गल वा ज्ञाव वीससा वा पोग्गछाणं परिणामं वा तसि या उदपुणं 
अंतराद ' कम्म॑ वेदेति 
३--गोम्मटसार (क्मकागड़) १७ : 
धादीवि अबादि था णिल्प्रेसं घादणे असकादों। 
णामतियणिमित्तादों विरध॑ पडिदं अधादिचरिमम्दि ॥ 


४--उत्त२ २२.१६ 
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प्रन्तराय कम के बंध-देतुओं का नामोल्लख पहले श्रा बुका है* । हेमचन्द्रसूरि 

कहते हैं : “दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीय॑---इन में कारण या बिना कारण विद्न 
करना ग्रन्तराय कर्म के भ्राख्व हैं'। ।? 

झत्तराय कर्म के विवेचन के साथ घनथाती-कर्मो' का विवेचन सम्पूर्ण होता है। 
हन चार धनघाती-कर्मो में जानावरणीय और दर्शनतावरणीय ये दो श्रावरण-स्वर्प हैं । 
मोहतीय-कर्म विवेक को विव्ृत करता है। अन्तराय-कर्म विप्न-रूप है। 

प्रथम दो आवरणीय कर्मों के क्षय से जीव को निर्वाण रूप, सम्पूर्ण प्रतिपूर्ण 
ग्रव्य!हत, निरावरण, श्रनन्त और सर्वोत्तम केवल-ज्ञान-दर्शन उत्पन्न होता है। जीव 
प्रहतू, जिन, केवलो, सर्वत्र तथा सर्वमावदर्शी होता है। विवेक को दूषित करने वाले 
मोहनीयकर्म के क्षय से शुद्ध अनन्त चारित्र उत्तन्‍न होता है । भ्रन्तराय कमे के क्षय से 
अतन्त-वीर्य प्रकट दोता है। इस तरह घनघाती कर्मों का क्षय अनन्ल-चतुष्टप की 
प्राप्ति का कारण होता है । 
६--अखाता वेदनीय-कर्म (गा० ४३-४४) : 

जिस कम से सुख दुःख का वेदल--अ्रनुभव हो उसे वेंदनीय कर्म कहते हैं । वेदनीय 
कर्म दो प्रकार का है--(१) साता वेदनीय और (२) श्रसाता वेदतीय । इस कर्म की 
तुलना मधु-लिए। तलवार की धार से की गई है? । तलवार की धार में लगे हुये 
सध॒ को जीभ से चाटने के समान साता वेदनीय और तलवार की धार से जीभ के 
कटने की तरह भ्रमाता वेदनीय कर्म हैँ? । जिस कर्म के उदय से मुख का अनुभव हो वह 


१--देख्बिए पुगय पदार्थ (ढा० २) : टिप्पणी ३३ छू ३३० 
२ - नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : सप्तत्तत्त्वप्रकरणम्‌ गा १६० : 
दाने लाभ च वीय च, तथा भोगोपसोगयो: । 
सव्याजाब्याज विप्लोन्तरायकर्मण आश्चवा: ॥ 
३--(क) टाणाज़' २.४, १०५ टीका : तथा वेशते--अनुभूयत इति वेदनीयं, सातं--- 
छल तह पतया वे्यते यत्तत्तथा, दीर्॑त्वं प्राकृतत्वात्‌, इतरदू-एतद्विपरीतम, 


आह घ-- 
महुलित्तनिसियकरवालधार जीहाए जारिसं ल्टिणं । 
तारिसयं छहदुद्उप्पायगं मुणह ॥ 


(सत्र) प्रथम कर्मग्रन्थ १२: 
महुलित्तखखवग्गधारालिहणं व दुह्दाउ वेयणियं ॥ 


३२८ नव पदा्थ 


साता बेदनीय है। जिस कर्म के उदय से जीव को दुख रूप पझ्नुभव हो वह प्रसाता 
येदनीय है । 

पदार्थ दृष्ट या प्ननिष्ट नहीं होते। इष्ट-प्रनिष्ट का भाव शप्रज्ञान और मोह से 
उत्पन्न होता है--राग द्वेंष से उत्पन्न होता है। प्ननुकूल विषयों के न मिलने से तथा 
प्रतिकल विषयों के संयोग से जो दु:ख होता है वह भ्साता वेदनीय कर्म के उदय का 
परिणाम है। उसके फल स्वरूप झनेक प्रकार के--शारीरिक प्लौर मानसिक दु खों का 
झनुभव होता है" । 

प्रसाता वेदनीय कर्म आझाठ प्रकार के हैं। (१) भ्रमनोज्ञ शब्द (२) प्रमनोज्ञ रूप 
(३) ममनोज्ञ स्पर्ण (४) भ्रमनोज्ञ गंध्र, (५) प्ननोज्ञ रस, (६) मन दुःबता, (७) वाग्‌ 
दु.खता और (८) काय दु खता* । 

प्रसाता वेदनीय के भ्रनुभाव इन्हीं प्राठ भेदों के अ्रनुप्तार तदरूप झ्राठ हैँ? । 

अमनोज्ञ शब्द, रूप, गंध, स्पर्णग और इनसे होनेवाला द्‌ व तथा मानसिक, वाचिक, 
और काथिक दु'खता असाता वेदतीय कर्म के उदय का परिणाम है । 

ग्रसाता वेदनीय कर्म के बंध-हेतुप्रों का उल्लेख पत्र सें किया जा चुका है / । 

एक बार श्रमण भगवान महावीर ने गौतमादि श्रमणों को दुलाकर पूछा: “श्रमणों ! 
जीव को किसका भय है ?' 

श्रमण बोले : “मगवन्‌ ! हम नहीं जानते । झ्ञाप हो हमें बतावें ?'' 

भगवान ने उत्तर दिया ; “श्रमणा ! जीबों को दु.ख का भय है। 
१-.-तस्वा ? ८.८: सर्वाथसिश्धि : यदुदयादवादिगतिषु शरीरमानससुखप्राप्तिस्तत्सवद्‌ धरम । 

प्रशस्तं वेयं स्देशमिति। यत्फल दुःस्बमनेकविधं तद्सवद्‌ थम्‌ । 

अप्रशस्तं वेद्यमसद्‌ वेधमिति । 
२--प्रज्ञापना २३,२,६४ : 

असायावेद॒णिज्जे णं भंत ! कम्मे कतिथिथ पन्‍नत्त ! गोयमा ! अटूबिये पन्‍नत्त. 

संजहा-अमणुणणा सहा, जाव कायदुहया । 
३--प्रज्षपना «३ ३६८ : 

असातावेयणिज्जल्स ण॑ मंत ! कम्मस्स जीवेणं तहेव पुष्छा उत्तरं थे, नवरं 

अमणुणणा सद्दा जाव कायदृहया, एस णं गोयमा ! :असायावेयणिज्जे कम्मे, 

एस ण॑ गोयमा ! असातावेद्णिज्जल्स जाव अद्वविध अणुभावे पनत्ते ॥ 
४--देखिए पुण्य पदार्थ (डाक २) टि० ६३-१४, १६ (० २९२०-२२२,१२४) 


पाप पदार्थ : टिप्पणी १० हर 


श्रमण बोले : “भगवन्‌ ! यह दुःख किसने किया ??” 

भगवान बोले : “जीव ने ही यह दुःख प्रपने प्रमाद से उत्पन्न किया है।”” 

श्रमण बोले--''मगवन्‌ ! इस दुःख को कंसे मोगना चाहिए ?” 

भंगवान बोले--“ प्रप्रमत्त हो इस दु:ख को मोगना चाहिए' ”। “झनगार विचारे--- 
इस सुन्दर धारीरवाले प्ररिहृंत भगवान तक जब कर्मों को क्षय करनेवाले शपः कर्म को 
ग्रहण करते हैं तो मैं भी बसा क्यों न करू ? यदि मैं ऐसे कष्टों को सहन नहीं करूँगा, तो 
मेरे कर्मों का नाश कंसे होगा ? उनके नाश करने का हो यही उपाय है कि कृष्टों को 
सहन किया जाय | यह चौथी सुलणय्या है ।” 
१०--अशुभ आयुष्य-कमे ( गा० ४५-४६ ) : 

नाना गति के जीवों की जीवन-प्रवधि का निर्यामक कर्म प्रायुष्य-कर्म कहलाता है। 
इस कर्म की तुलना काराणह से की जाती है? । जिस प्रकार ग्रपराधी को न्यायाधीश 
कारागह की सजा दे दे तो इच्छा करने पर भी अ्रपराधी उससे मुक्त नहीं हो सकता, 
उसी प्रकार जब तक प्रायु-कर्म रहता है तब तक प्रात्मा देह का त्याग नहीं कर सकता । इसी 
प्रकार श्रायु शेष होने पर जीव देह-स्थित नहीं रह सकता। भायुष्य-कर्म न सुख का कर्ता 
है भर न दुःख का। प्रायुष्य-कर्म देह-स्थित जीव को केवल प्रमुक काल मर्यादा तक 
घारण कर रखता है" । कहा है--“जीवस्स अवट्टा्ण करेदि आाऊ हलिख्य णरं” 
(गो० कर्म ११) 

श्री भ्रकलड्डुदेव ने झ्ायुष्य की परिभाषा इस प्रकार की है: “जिसके होने पर 
जीव जीवित झौर जिसके झ्भाव में वह मृत कहलाता है वह प्लायु है। भायु भवधारण 
का हेतु है। 
१--ठाणाक्ष २.१.१६६ 
२--टाणाज्ष ४.३. ३२४ 
३--अ्रथम कर्मपन्थ २३ : 

सरनरतिरिनरयाऊ हडिसशिसि. .. । 
४--ठाणाज़ः १.४. १०४ टीका : 

बुक्ख न देह भ्राउ नत्रिय उहं देह चठउवि गईस । 

दुष्खउद्दाणाहारं घरेइ देहृट्टियं जीण॑ ॥ 
४५--वस्वार्थवातिक ८.१०.२: 

थव्ावा सावयोजीवितसरण तदाबु : ।९। यस्‍य भावात्‌ आत्मन: जीविस अवति 

यल्‍्य चाभावात्‌ शत हत्युच्यते ततबधारणमायुरित्युच्यते। 
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जिस कर्म के उदय से जीव को श्रमुक गति---भव का जीवन बिताना पड़े उसे झायष्य- 
कर कहते हैं। इसके झनुभाव चार हैं--नरकायुष्य, तियंड्वायुष्य, मनुष्यायुष्य और 
देवायूष्य१ ॥ 

गतियों की अपेक्षा से भ्रायुष्य-कर्म चार प्रकार के हैं : 
(१) नश्कायुष्य कर्म : जिसका उदय तीत्र शीत औ्रौर तीत्र उष्ण वेदनावाले नरकों में 
दौर्धजीवन का निम्ित्त होता है वह नरकायुष्य-कर्म कहलाता है" । 
(२) विर्णल्चायुष्य कर्म : जिसके उदय से क्षघा, तृष्णा, शीत, उष्ण झादि प्नेक उपद्ववों 
के स्थानभूत तिर्यजुच-भव में वास हो उसे तिय॑ड्चायुष्य कर्म कहते हैँ? । 
(३) मलुष्यायुष्य कर्म : जिसके उदय से शारीरिक श्ौर मानसिक सुख-दुःख से समाकुल 
मनुष्य-भव में जन्म हो उसे मनुष्यायुष्य कर्म कहते हैं* । 
(४) देवायुष्य कर्म : जिसके उदय से शारीरिक और मानसिक श्रनेक सुलों से प्राय: युक्त 
देबों में जन्म हो उसे देवायुष्य कर्म कहते हैं” । 

नरकायुष्य कर्म निश्चय ही अशुभ है शौर पाप-कर्म की कोटि का है। स्वामीजी 
के मत से कुदेव, कुनर और कई तिर्यड्चों का आयध्य भी अशुभ है और पाप-कर्म की 
कोटि का है (देखिए टि० ७ पृ० १६०-६२) | 

अशुभ आायुष्य कम के बंध-हेतुओं का विवेचन पहले श्रा चुका है (देखिए दि० ५ 
पृ० २०६; ठि० ६ ब्रृ० २१०; टि० ७ पु० २११; टि० १७ पु० २२४; टि० १८ 
पु० २२५) । 


१--प्रश्ञापना २२.६ : 
गोयसा ! आउयस्स ण॑ कम्मल्स जीवेणं बद्धल्स जाव चडउबिदे अणुभाषे पम्नत्ते, 
लंजद्वा--नेरहयाउते, तिरियाउत, मणुयाउण, देवाउए । 
२३--तस्वार्थवार्तिक ८.१०.५ : 
नरकेषु तीव्रश्ीतोच्णवेवनेषु यन्निमित्त दीर्घतीवन तल्नारकायु : 
ई--वही ८.१०.६ 
छ्ुत्पिपासाशीतोच्णादिहतोपत॒वध्रचुरेष तियक्षु यल्योबुयाइसन तशेतस्योगम्‌ 
इ०-बही ६.१०.७ : 
धारीरमानसछखतु:खभूयिष्ठेष मलुष्येषु अन्मोद्यात्‌ ममुष्याथुष: 
एइन्न्बही ८.६ ०-८: 
शारीरमानसछक्षप्रायेषु देवेप जन्मोबबात देवाथुष: 


पाप पदार्थ : टिप्पणी ११ ३३१९ 


११--भशुभ नाम कमे (गा? ४६-५६) : 

नाम कर्म का प्र्थ करते हुए कहा गया है--“/जो कर्म जीव को गत्यादि पर्यायों को 
पनुभव करने के लिए वाघ्य करे वह नाम कर्म है* ।! 

श्री नेमिचन्द्र लिखते हैं : “जो कर्म जीवों में गति भ्रादि के भेद उत्पन्न करता है, 
जो देहादि की भिन्‍्नता का कारण है तथा जिससे गत्यंतर जंसे परिणमन होते हैं बह 
नाम कर्म है। ।” 

इस कर्म की तुलना चित्रकार से की गई है। जिस प्रकार चतुर चित्रकार विचित्र 
वर्णो' से शोभन -प्रशोभन, भ्रच्छे-बुरे, रूपों को करता है उसी प्रकार नाम कर्म इस संसार 
में जोब के शोभन-धशोभन, इष४ट-ग्रनिष्ट श्रनेक रूप करता है। जो कर्म विचित्र पर्यायों में 
परिणमन का हेतु होता है वह नामकर्म है । 

नाम कर्म दो प्रकार के होते हैं (१) शुभ और (२) अशुभ । जो शुभ हैं वे पुण्य रूप 
हैं भौर जो अशुभ हैं वे पाप रूप,६। 

शुभ नाम कर्म के कुल भेद साघारणत: ३७ माने जाते हैं। और अशुभ नाम कर्म 
के कुल ३४१ । 

नाम कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ श्रौर उनके उपभेद का पृष्य पाप रूप वर्गीकरण निम्न 
प्रकार है : 
१--प्रज्ञापना २२.१.४८८ टीका : 

नामयति---गत्यादि पर्यायानुभवन प्रति प्रबयणति जीवमिति नाम 
२--गोम्मटसार (कर्मकाणड) ६३ : 

गदिआदि जीवभेदं देहादी पोग्गलाण भेद च | 

गवियंतरएरिणमन करेदि णाम॑ अणयवि " ॥ 
३े-+ठाणाज़ १-४.१:४ टीका * 

विखिन्नपर्यायनसयति-परिणमयति यजाबं तन्‍्नाम, एतत्स्वरूपं 'ब--- 

जह चित्तयरों निउणो अणेंगरूबाई कुणह ख्वाई। 

सोहणमसोहणाइ चोक्खमचोक्खहि वर्ण्णोष्ट ॥ 

तह नाम॑पि हु कम्मं अणेगर्वाह' कुणद जीवस्स । 

सोहणमसोहणाईं हृट्टाणिट्वाई छोयल्स ॥ 
४--उत्त० ३३.१३ : 

नासे कस्स तु दुधिहं उहहमछुई थे आहिय॑ । 

छहदस्स उ बहू भेया एप्रेच अछ॒हस्साव | 
४--नवत त्त्वला हित्यसंग्रह् : नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : ७ भाष्य ३७ : 

लत्ततील तामस्ल, प्य[ओ पुन्नमाह (हु) ता य इमो । 
६ --बही : ८ साच्य ४६ : 

मोह छवीसा एसा, एसा पुण होह नाम चउतीसा | 


श्रेरे 


उत्तर प्रकृतियाँ उपभेद 
जि ह्न | पाप पापरूप 


१०-गतिनाम १ 
२ 
३ मनुष्यगतिनाम 
४ देवगतिनाम 
२-च्जातिनाम ४५ 
६ 
| 
ष 
€ पज्चेन्द्रिजातिनाम 
३--शरीरनाम १० झौदारिकशरीरनाम 
१९ वेक्रियशरीरनाम 
१२ भाहारकद्वरीरनाम 
१३ तेजसदारीरनाम 
१४ कामर्णशरीरनाम 


(१) 
(२) 


(३) 
(४) 
(१) 
(६) 
(७) 
(८) 


४--दरीर-प ड्रो- १५ प्रौदारिकशरीर-प्रज्भोपांग नाम (६) 


पॉगनाम 


नरकगतिनाम (१) 
तिर्यज्वगतिनाम (२) 


एकेन्द्रिजातिनाम (३) 
द्वीग्दियजातिनाम. (४) 
त्रीन्द्रिजातिनाम (५) 
अतुरिन्द्रियातिनाम (£) 


१६ वैक्रिपशरीर-भज्ोपंगनाम (१०) 
१७ प्राहारकदारीर-अंगोपाड़ुनाम (११) 
५--संहूनननाम १८ वद्धऋषभनाराचसंहनननाम (१२) 


१६ 
२० 
२१ 
र्रे 
रद 


ऋषमभनाराचसं हनननाम (७) 
ताराचसंहनननाम (५) 
प्र्नाराचसंहनननाम (९) 
कीलिकासहनततासम (१०) 
सैबार्ससंहनननाम (११) 
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६-““्वंत्थाननाम २४ 
रश 


२६ 
२७ 
र्८ 


७--वर्णनाम ३० 


८5--गन्धनाम 


६--र्सनाम 


१०--स्पशनाम ३६ 


११--प्रगुएलघुनाम ३८ 
१२--उपधघातनाम ३६ 
१३--पराधातनाम ४० 
१४--प्रानूपूर्वीनाम ४१ 

४२ 

४रे 

डर 
१५--उच्छुवासनाम ४५ 
१६--प्रातपत्ताम ४६ 
१७--उद्योतताम ४७ 


१८-विहायोगतिनाम४८ 
४ 
१६--जसताम ५० 


तमचं॑तुरखसंस्थातताम 


शुभवर्णनाम 
सुरभिगंधनाम 
शुभरसनाम 
शुभस्पशनाम 
प्रगुझलघुनाम 


पराघातनाम 


मनृष्यानूपूर्वीनाम 
देवानूपूर्वीनाम 
उच्छृवासनाम 
झातपनाम 
उद्योतनाम 
प्रशत्तविहायोगतिनाम 


असनाम 


३३३ 
(१३) 
न्यग्रोषपरिमंडलसंस्थान 
नाम (१२) 
सादिसंस्थाननाम (१३) 
बामनसंस्थाननाम (१४) 
कुब्जसंस्थाननाम (१५) 
हुंडसंस्थाननाम (१६) 
(१४) 
पशुभवर्णनाम (१७) 
(१५) 
दुरभिगंधनाम (१५) 
(१६) 
प्रशुभरसनाम (१९) 
(१०) 
अशुभस्पदोनाम (२०) 
(१५) 
उपधघातनाम (२१) 
(१६) 
नरकानुपूर्वीनाम (२२) 
तिर्यज््चानूपूर्वीनामभ (२३) 
(२०) 
(२१) 
(२२) 
(२३) 
(२४) 
(२५) 


प्रप्रवास्तविहायोगतिनाम (२४) 
(२६) 


३३४ 


२०-- ध्थावरताम ४१ 
२९--वृष्मनाम ४२ 
२२--बादरनाम ४३ बादरनाम 
२३--पर्या_्ताम ४५४ पर्यातनाम 
२४--प्रपर्याप्तताम ५५ 
२१५--साधारण- ४६ 

शरीरनाम 
२६--प्रत्येकशरीर- ५७ प्रत्येकशरोरनाम 

नाम 
२७--स्थिरनाम ५५८ स्थिरनाम 
२८--प्रस्थिरनाम ५६ 
२६--कुमनाम ६० शुभनाम 
३०--अशुभनाम ६१ 
३१--सुभगताम ६२ सुभगनाम 
३२--दुर्गनाम ४६३ 
३३--पुस्वरनाम ६४ सुस्वरताम 
३४--दुःस्वरनाम ६५ 
३५--प्रादेयनाम ६६ ग्रादेयनाम 
३६०अनादेयनाम ६७ 
३७--यशकीतिनाम ६८ यशकीतिनाम 
३८--प्रयद्कीत्ति- ६६ 

ताम॑ 
३६--निर्माणनाम ७० निर्माणनाम 


४०--वीर्थडुरनाम ७१ तीर्थड्वरनाम 


(२७) 
(२५) 


(२६) 
(३०) 


(३१) 
(३२) 


(३३) 


(३६) 
(३७) 


नव पदायथे 


स्थावर्नाम 
सूक्ष्मताभ 


भपर्याततनाम 
साधारणशरीरनाम 


झस्थिरनाम 
प्रशभनाम 
दुर्भननाम 
दु.स्वरनाम 
अनादेयनाम 


ग्रयशकीर्तिनाम 


(२५) 
(१६) 


(२७) 
(२८) 


(२६) 
(३०) 
(३१) 
(३२) 
(३३) 


(रे४) 


उपर्युक्त विवेच्रन में क्रम ५ में उल्लिखित शरीर-पंगोपांग उत्तर-प्रकृति के बाद प्रागमों 
में 'शरोरबंधननाम' श्रौर 'शरीरसंघातनाम” इन दो उत्तर प्रकृतियों का नामोल्लेख 
अधिक है। इस तरह नाम कर्म की उत्तर प्रकृतियों की कुल संख्या उक्त ४०+२-४२ 
होती है ।! भ्रागमों में इसी संख्या का उल्लेख पाया जाता है' । 


किन ाााााााााााााााााााााााााआआआआााााननाणणाणाणणणाओ 
१०-सम्रवाधांम सम० ४६; प्रशापक्षा २३२,६.१६३ 
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जो कर्म पहले बंधे हुए तथा बत॑मान में बंधनेवाले औदारिक प्रादि शरौर के पुद्गलों 
का भ्रापस में लाख के समान सम्बन्ध करता है उस कर्म को बन्धननामकर्म कहते हैं । 
जसे दंताली तृण-समूह को इकट्ठा करती है बसे हो जा कर्म णहौत भौर गणशह्यमाण 
पुद्गलों को इकट्ठा करता है---उनका सानिध्य करता है उसे संघातनामकर्म कहते हैं । 
शरीर के पाँच भेदों के श्रनुसार इन दोनों उत्तर प्रकृतियों के श्रवान्तर मेद निम्न 
प्रकार पच-याँच हैं : 
शरीरबंधननाम (१) श्रौदारिकशरोरबंघननाम 
(२) वेक्रियशरीरबंधननाम 
(३) भ्राहारकशरीरबंधननाम 
(४) तेजसशरीरबंधननाम 
(५१) कामर्णशरीरबंधननाम 
धरीरसंघातनाम (१) ओऔदारिकदशरीरसंघातनाम 
(२) वेक्रियशरोरसंघातनाम 
(३) भाहारकशरीरसंघातनाम 
(४) तेजसशरीरसंघातनाम 
(५) कामर्णशरीरसंघातनाम 
इसी तरह वर्णनाम (क्र> ७), रसनाम ( क्र: € ) शौर स्पर्शनाम (क्र० १० ) के 
वर्णित दो दो कुल ६ उपभेदों के स्थान में उतके उपभेद श्रागम में इस प्रकार उपलब्ध हैं : 
वर्णनाम---क्ृष्णवर्णवाम, नीलवर्णनाम, लोहितवर्णनाम, हारिद्रवर्णनामस, श्वेतवर्णनाम । 
रसनाम--तिक्तरसनाम, कटुरसताम, कषायरसनाम, पधाम्लरसनाम, मघुरसनाम । 
स्पर्शशाम--कर्कशस्पशताम, मृदुध्प्शनाम, गुरुस्पर्शनाम, लघुस्पक्ंनाम, स्निग्धस्पर्शनाम, 
रूक्षस्पर्शनाम, शीतस्पर्शनाम, उष्णस्पर्शनाम | 
यहाँ उक्त उत्तर प्रकृतियों को गिनने से नामकर्म के कुल भेद ६५ (७१-६)+५+५+ 
५+५+५-६३ होते हैं। यही संख्या एवेताम्बर दिगम्बर सर्वमान्य है* । 


१--(क) प्रज्ञापना २३.९०१६ ३ 
(स) गोम्मटसार (कर्मकायड) : २२ 


३३६ नघ पवायथ 


नाम कर्म की पुष्य-प्रकृतियों का विवेचन पुष्य पदार्थ की ढाल में किया जा भरका 
है । पाप-प्रकृतियों का विवेचन _यहाँ गा० ४६ से ५६ में है। यहाँ उनपर कुछ प्रकाश 
डाला जा रहा है : 
(१) नरकगतिनाम : नारकत्व प्रादि पर्याय-परिणति को गति कहते हैं। जिस कर्म का 
उदय नरक-भव की प्राप्ति का कारण हो उसे 'नरकगतिनाम कर्म कहते हैं । 
(२) तिर्यक्चगतिनाम : जिस कर्म के उदय से तिर्यअच-भव की प्राप्ति हो उसे 'तियंज्य 
गतिनाम कर्म' कहते हैं। पशु, पक्षी तथा पक्ष श्रादि एकेन्द्रिय जीव इसी कर्म के उदय 
वाले हैं । 
(३) एकेन्दियजातिनाम : जो कर्म जीव की जाति--सामान्यकोटि का नियामक हो 
उसे जातिनाम कर्म कहते हैं। जिस कर्म के उदय से जीव केवल स्पर्शनेन्द्रिय का धारक 
एकेन्द्रिय पुथ्वी, श्रपू, वायू, तेजस भौर वनस्पतिकाय जाति का जीव हो उसे 'एकेन्द्रियजाति 
नामकर्म” कहते हैं : 
(४) द्वीन्द्रियजातिनाम : जिस कर्म के उदय से जीव होचिय--स्पर्श श्रौर जिद्ना मात्र 
घारण करने वाली जीव-जाति में जन्म प्रहण करे उसे 'द्वीन्द्रियणाति नाम कर्म' कहते 
हैं । कमी, सीप, शंख आदि द्वीन्द्रिय जाति के जीव हैं । 
(५) प्रीन्द्रियजातिनाम : जिंस कर्म के उदयसे जीव त्रीन्द्रिय-स्पर्श, जिद्ठा भौर प्राण 
मात्र घारण करनेवाली जीव-जाति में जन्म ग्रहण करे उसे “त्रीन्ियजातिनामकर्म' कहते 
हैं। कुन्य, पिपीलिका ग्रादि इस कर्म के उदयवाले जीव हैं । 
(६) चतुरिन्द्रियजातिनाम : जिस कर्म के उदय से जीव चतुरिन्द्रि--स्पर्ण, जिद्ा, 
ध्राण और चश्ु मात्र धारण करनेवाली जीव-जाति में जन्म ग्रहण करे उसे “चतुरिम्द्रिय- 
जातिनामकर्म' कहते हैं । मक्षिका, मश्क, कीट, पतंग श्रादि इसी कर्म के उदयवाले है। 
(७) ऋषभनाराचसंइनननाम : हाडबंध की विधिष्ट रचना का निममित्त कर्म संहूनननाम 
कर्म कहलाता है। जिस कर्म के उदय से ऋषभनाराचसंहनन प्रात हो वह ऋषमनाराच- 
संहनननामकर्म' है। दोनों ओर प्रस्थियाँ मर्कट-बन्ध से बंधी हों श्रोर उनके ऊपर पट्ट की 
तरह प्रन्य प्रस्थि का वेष्टन हो वंसे भ्रस्थिबंध को 'ऋषभनाराचसंहनन” कहते हैं। 
(८) गाराचसंहनननाम : जिस कर्म के उदय से नाराचसंहनन प्राप्त हो उसे 'नाराचसहन- 
नासकर्म” कहते हैं। ऊपर ऋषभ-पढ् का वेष्टन न हो केवल दोनों भ्रोर मर्कंट-बंघ हो 
उस प्रस्थिबंध को नाराचसंहतन कहते हैं । 
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(६) अद्धंनाराचसंहनननास : जिस कर्म के उदय से झर्द्धनाराचसंहन न प्राप्त हो उसे 
'ग्रद्धना राचसंहनननामकर्म' कहते हैँ । जिस श्रस्थि-बंध में एक श्रोर मर्कट-बंध हो भौर 
दूसरी ओर अस्थि-कीलिका का बच्च उसे श्रद्धताराचसंहनन कहने हैं । 

(१०) कीलछिकासंहनननाम : जिस कर्म के उदय से कीलिकासंहनन प्राप्त हो उसे 
'कीलिकासंहनननामकर्म' कहते हैं । जिस बच में दोनों ओर प्रस्थियाँ अस्थि-कीलिकाझरों 
से बंधी हो उसे कीलिकासंहन कहते हैं । 

(११) सेबातंसंहनननाम : जिस कर्म के उदय से सेवातंसंहनन प्राप्त हो उसे 'सेवात- 
मंहननतामकर्म' कहते हैं । इस बंध में अस्थियों ते किनारे परस्पर मिले होते हैं, उनमें 
कीलिका-बंध भी नहीं होता । 

(११) न्यग्रोधपरिमगइलसंस्थाननाम : दरोर की विविध ग्राकृतियों के निमित्त कर्म 
को संस्थाननाम बहते हैं। जिस कर्म के उदय से न्यप्रोघपरिमण्डलसस्थान प्राप्त हो 
वह “न्यग्रोत्रपरिमण्डलमंस्थाननासकमं' कहलाता है। न्यग्रोध-वर्ट । वटबृक्ष की तरह 
ताभि के ऊपर का भाग प्रमाणानुसार और लक्षणयन्त हो और नौचे का भाग वेसा न 
हो उसे स्यप्रोधयरिमण्टलसंस्थान कहने हैं । 

(१३) सादिसंस्थाननाम : जो कस साहिसंस्थान का निमित्त हो उसे 'मादिसंस्थान 
नामकर्म' कहते हैं। वाभि के नीचे के अंग प्रमाणानसार और लक्षणयक्त हों और नाभि 
के ऊर के ग्रं। बसे न हों उसे सादियंध्थान कहते हैं । 

(६४) वामनसंस्थाननाम : जो कर्म वामनसस्थान का हेतु हो उसे 'वामनसंस्थान 

तामकर्म' कहते हैं । हाथ, पर, मस्तक और ग्रीवा प्रमाणानुगार और लक्षणयुक्त हों परन्तु 
छाती, उदर आदि अवयव वंसे न हों वह वामनसंस्थान है । 

(१४५) कुब्जसंस्थाननाम : जो कर्म वुब्जगंस्थान का द्रेतु हो उसे वुज्जमंस्थाननामकर्म! 
कहते हैं। हाथ, पर, मस्तक और ग्रीवा प्रमाणानुमार और तक्षणयुक्त न हों बाकी 

गवयव वंसे हों वह कुब्जसंस्थान है । 

(१६) हुंडसंस्थाननाम : जो कर्म हुंडसंस्थान का निमित्त हो उसे 'हुंडसंस्थाननामकम! 
कहते हैं। इस संस्थान में सब भ्रवयतर॒ प्रमाणरहित और लक्षणहीन होते हैं । 

(१७) अगुमवर्णनाम : जिस कर्म के उदय से शरीर क्ृष्णादिक अशुभ वर्णवाला होता 

है उसे अ्रशुभवर्णनामकर्म” कहते हैं । 
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(१८) दुरभिगंधनाम् : जिम कर्म के उदय से जीव का शरौर अशुभ गंधवाला होता 
है उसे 'दुरभिगंधनामकर्म' कहते हैं । 

(१६) अशुभरसनाम : जिस कर्म के उदय से शरीर तिक्त श्रादि शभ्रशुभ रसवाला 
होता है उसे अगुभरसनामकर्म' कहने हैं। 

(२०) अशुभस्पर्शनाम्र : जो कर्म कर्कश आ्रादि प्रशुभ स्पर्ण का निमित्त होता है उसे 
अशुभस्पर्शनामकर्म' कहने हैं । 

(२१९) उपघातनाम : जिस कर्म के उदय से जीव अपने अधिक या विक्रृत अवयवों 
द्वारा दुःख पावे श्रथवा जो कर्म जीव के उपघात--बेमौत मरण का कारण हो उसे 
'उपधातनामकमं' कहते हैं । 

(२०) नरकानुपृर्वीनाम : विग्रहगति से जन्मान्तर में जाते हुए जीब को श्राकाण प्रदेश 
की श्रेणि के अनुसार गमन कराने वाले कर्म को आानुपूर्वीनाम कहते हैं। जो तर्म्म नग्क 
गति के सम्मुख गमन कराता है उसे 'तरकानपुर्वोनामकर्म' कहते हैं । 

(+ ३) तियंत्नाजुपूर्वीनाम : जो कर्म जीव को तिर्यंडच गति के सम्मख गसन करावे उसे 
“'तियंज्चानपुर्वीनामकर्म' कहते हैं । 

(२४) अप्रशस्तविहायोगनिनाम : जो कर्म गति का नियामक हो उसे बिद्यायोगति 

नामकार्म कहते हैं। जो कर्म अशुभ गति उत्तन्न करे उसे “अ्रप्रशस्तविहायोगतिनामकर्म' 
कहते हैं। हाथी, दृपभ झ्रादि की गति प्रणव और ऊंट, गधे झ्रादि की गति प्रप्रशग्त 
कहलाती है । 

(२४) स्थावरनाम : जिस कर्म के उदय से जीव स्वतंत्र रूप से गमनागमन ने कर सके 
उसे 'सथावरनामकर्म' कहते हैं। पृश्त्री, अप्‌. वायु, तेजस और वनस्पतिकाग जीब इसी 
कर्म के उदयवाले होते हैं । उनमें स्वतंत्र रूप में गमन करने की शक्ति नहीं है । 

(२६) सूक््मनाम : जिस कर्म के उदय से ऐसा सूक्ष्म झरीर प्रातहो कि जो चर्मचक्ष 
से देखा न जा सके 'मू्मतामकर्म कहलाता है | कितने ही बादर पृश्वीकायिक भादि 
जीव श्रदृष्टिगोचर होते हैं पर भ्रसंख्य शरीरों के मिलने पर वे दिखाई देने लगते हैं। सूक्ष्म 
जीवों के असंख्य शरीर इकट्ठं हो जाय॑ं तो भो वे दिखाई नहीं देते । 

(२७) अपर्याप्तताम : जिम कर्म के उदय से जीव स्त्रयोग्य पर्याप्तियाँ पूर्ण न कर सके 
और पहले हो मरण को प्राप्त हो उसे 'भ्रपर्यातनामकमं' कहते हैं । 

(२८) साधारणशरीरनाम : जिस कर्म के उदय से अनन्त जीवों का साधारण--एक 
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इरोर हो उसे 'साधारणशरीरनामकर्म' कहते हैं। श्राल, श्रदरक श्रादि इसी कर्म के 
उदय वाले जीव हैं । 
(२६) अस्थिरनाम : जिसके उदय से जिह्ना, कान, भोँह श्रादि अस्थिर अवयव हो उसे 
'ग्रस्थिरनामकर्म' कहने हैं । 
(३०) अशुभनाम : जिस कर्म के उदय से नाभि के नीचे के अवयव अश्ुभ--प्रप्रशह्त 
होते हैं उसे 'झशभनामकर्म' कहते हैं । 
(३१) दुर्भगनासम ; जिस कर्म के उद्यय से उाकार करने पर भी मनृष्य अध्रिय हे 

उम्ते 'दुभंगतामकर्म' कहते है । 
(३०) दुःस्वरनास : जिस कर्म के उदय से अप्रिय लगे ऐसा खराब स्वर हो उसे 
'दु.स्वर्नामकर्म' कहने हैं । 
(३९) अनादेयनाम : जिस कर्म के उदय श्र बचने लोकप्ान्य न हो उसे '“अनादेशनास 
कर्म! कहते हैं । 
(3४) अयशकी तिनाम : जिस कर्म के उदय से अपसश था अपकीति हो उसे 'प्रयश- 
कीतिनामकर्म' कहते हूँ । 

नामकर्म की पूर्वाक्त ४० प्रकृतियों मे बंधन और संबात प्रक्तियों के जो पांच-गोच 
भेद हैं. (देखिए १० ३३४ ४) उन्हे भो पुण्य और पर्य में विभक्त क्रिया जा सकता 
है। स्वामी जी ते गा७ ४९ में कहा है--'टनमे से शुभ बंधन और राघात ुण्यहूप है 
और ग्रशुभ परापरुप ।7 

“नवनत्त्वप्रकरण' मे विर्यश्षगति और तियंश्वानपूर्वी की गिनती पाप प्रकृतियों में की 
गयी है. और तियंश्चायुष्य की गणना पुण्य प्रकृतियों में" । इस का कारण यह माना 
जाता है कि तियंश्वाय॒ुप्य के उदय के बाद तिर्य्वगति और तिर्थश्वानपूर्वी जोव को अनिष्ट 
झथ्वा दु ख़रूप नहीं लगती। तत्त्वार्थभाष्य में नरायुष्य और देवायुष्य को द्वी पुण्य 
प्रकृतियों में गिना है अत: तियज्वायुप्य साप्टल: पाप प्रकृतियों में आती है” । स्वरामीजी 
कहते हैं : “कई तिर्यश्ञों का श्रायुप्प पाप प्रकृति रूप होता हे । जिस तियंज्ञ का आयुष्य 
ग्रशुभ है उगकी गति और झआनुवूर्ती भी अशुभ हे। जिस तिर्येश्च का ओआायुध्य शभ 
है उसकी गति और आआानूपूर्वी भी शुभ है (गा० ४६) | 


१--नवतत्त्वप्रकण गा: १४, १० 
१३--तत्त्चा ० ८.२६ भाष्य : शुभमायुप्क सानुपं दव च 
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झशुभ नामकर्म के १४ झनुभाव--विपाक शुभनामकर्म के श्रनुभावों से ठीक उलटे 
हैं। वे इस प्रकार हैं-- (१)ग्रनिष्ट शब्द, (२) अनिष्ट रूप, (३) पब्निष्ट गध, (४) 
अनिष्ट रस, (५) श्रनिष्द स्प॒र्ण, (६) झनिष्ट गति, (3) अनिष्ट स्थिति, (८) श्रनिष्ट 
लावण्य, (६) प्रनिष्ट यशकीति, (१०७) अनिष्ट बल, वीय॑, पुरुषकार-पराक्रम (११) 
अनिष्ट स्वरता (१२) होनस्त्रता, (१३) दीनस््ररता और (१४) अकान्तस्वरता" । 

प्रशुभनामकर्म के बब-हेतु शुभनामकम के बंध-हेतुओं के ठीक विपरोत हैं। इनका 
विवेचन पहले किया जा चुफ़ा है ( देखिए पृ० २२७ ८3 २१ )। प्रथम कर्मंग्रन्य मे 
लिखा है--- सरल और गोरव-रहित जीव जुभनामकर्म का बंध करता है और प्रत्यथा 
ग्रशभनामकर्म का ।” गौरव तीन प्रकार का है (१) ऋद्धि-गौरव (२) रस-गौरव 
ग्रौर (३) सात-गौरव । धन सम्पत्ति मे अपने को बड़ा समन्नना ऋद्धि-गौरव है। रसों 
से अ्रपता गौरव समझना रस-गौरव है) झारोग्य, सुख आदि का गर्व सात-गौरव है । 
इस तरह यहाँ कपट भात्र और शीन गौरव से अशभनामकर्म का बंध बतलापा है। 

तत्त्वार्थसूत्र में अशुभ नामकर्म के. बंध हंतुओं के विपय भे निम्नसृत्र प्राप्त है-- 'योग- 
चक्रता विसंवादनं चाशुभस्थ नाज्ष: | योगवक्रता +, प्र है. कायवाहमनोयोगवक्रता' 
(भाष्य)। यहा गौरव के स्थान में विसवादन' है । श्री हेमचन्द्र सूरि कहते हैं : “योग- 
वक्ता, ठगना, माया-प्रयोग, मिथ्यात्व, पेशुल्य, चलचित्तता, नकली सुवर्णादे का बनाना. 
झूठी साज्ञी, वर्ण-गख्व-र्स-स्वर्श को अन्यथा करना, अगोपांग को गलवाना, यत्रकर्म, पिजर- 
कर्म, कूट मान-तौल, कटकर्म, अन्यनिन्दा, झ्रात्मप्रणसा, दूसा आदि पांच पाप, कठोर 
झसभ्य वचन, मंद, बाचालता, ब्राक्रोश, सोभाग्य-उपघात, कामणक्रिया, परकौतूहल, 
परिदास, वेश्यादि को अलक्षार-दान, दावाभ्ििदोपन, देवपूजादि के बहाने गंधादि को 
चुराना, तीव्र कपाय, चेत्य-प्राराम और प्रतिमाओ्नो का विनाश और भ्रद्भरादि व्यापार- 
ये सब अशुभ नामक बे अ्राश्व है । झणुभ तामकर्म के बन्न रै तुओ का यह प्रतिपादन 
निश्चय ही बाद का परिवर्धित रूप है | 
झ्रागसिक्र और उन वध-हँतुओ्रों में जो अन्तर है वह सुलना से स्वयं स्पष्ट होगा। 


(--प्रज्ञापना २३,* 
२--प्रथम कर्मग्रन्थ ४६: 

सरलो अगारविल्लों सहनाम अन्तहां जखह ॥ 
३--नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह: सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : € ४-१ ७० 
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१२--नीचगोत्रकर्म (गा० ५४७): 

पूज्यता, अ्रपुज्यता आ्रादि भावों को उत्पन्न करनेवाले कर्म को गोत्रकर्म कहने 
हैं। इसकी तुलना कुम्हार से की गई है। जंसे कुम्हार लोक-पूज्य कलश और लोक- 
निनन्‍्ध मद्य-घट का निर्माणकरता है वंसे ही यह कर्म जीव के व्यक्तित्व को इलाघ्य-प्रदलाध्य 
बनाता है! । जिस कर्म के उदय से जीव उच्चावच कहलाता है वह गोत्रकर्म है* । 

दिगम्बर प्राचार्य पूज्यपाद ने इसकी परिभाषा इस रूप में दो है--“जिसकेः उदय 
से गदित कु्ों में जन्म होता है बह नीचगोन्रकर्म है? (! 

गोत्रकर्म की यह परिभाषा ऐकांलिक है। तत्त्वार्थकार के स्वोपज्ञ भाष्य में इसका 
स्वकृप इस प्रकार मिलता है “'उच्चगोत्रकर्म देश, जाति, कुल, स्थान, मान, 
सह्कार, ऐश्वर्य ग्रादि विधयक उत्कर्ष का निर्बर्तक होता है। इसके विपरीत नतीचगात्र- 
कर्म चाण्डाल, नठ, व्याध, पारिधि, मत्प्यवत्ष - धीवर, दास्यादि भावों का 
निर्बर्तक है। 

उच्च और नीचग्रोत्रकर्म के उपभेंद ओर उनके अनभावों का झआगम में इस प्रकार 


उल्लेख है” * 


(के) ठाणाज़ २.४.१:४ टीका : 
जहू कंंभार। भंडाई कुणद पुज्जेयराइ लोयरूस । 
इय गोय॑ कुणद जियं लोए पुज़्जयरावसन्धं ॥ 
(सख्त) प्रथम कर्मप्रस्थ ५४२ : 
गोय॑ दृहुच्चनी्ण कुल!कू इब सघडभुभलाईयं । 
२--प्रज्ञापना २३.६१.२८८ थोका : 
थद्ठा कर्मणो5पादानविवक्षा गबत--शब्घते उच्चावचे: शब्ररान्‍्सा यस्मात्‌ कमंणः 
उदयात गोपग्र । 
३- - तत््वा० ८.९० सर्वाथर्सिद्ध : 
यल्योदयाल्लोकपूजितेष कुछेप ज़न्स तदुच्चेगोत्र्म्‌ । यदुद॒याद्गहित्प कुलेष जन्म 
तन्नीचेर्गोश्रम्‌ ; 
४--तत्त्वा८ ८.६३ भाप्य : 
उच्चेगोंत्रं देशजानिकुलष्वानमा नसतकार श्वर्याशुत्क पनिरवतव मू । विपरीत नीचैगोंत्रे 
चण्डालमुष्टिक व्याघमत्स्यबं धद स्यादिनिरवर्तकम्‌ । 
५--प्रज्ञापना २३.१.२६२; २३.२. २६३) 


३४२ नव पदाथ 


१--जा ति-उच्चगोत्र : जाति- मातृपक्षीय. १--जाति-नौचगोत्र : जातिविहीनता-- 


विशिष्टता मातृपक्षीय-विद्विष्टता का झब्रभाव 
२--कुल-उच्चगोत्र : कुल--पितृपक्षीय २--कुल-नीचगोत्र : कुलविहीनता-- 
विशिष्टता पितृपक्षीय-विशिष्टता का श्रभाव 


३--बल-उच्चगोत्र : बल-विषयक विशिष्टता ३--बल-नीचगोत्र : बलूविहीनता 
४--हूप -उच्चगोत्र : रूप-विषयक विशिष्टता ४--रूप-तीचगोत्र : रूपविहोनता 
५--तप-उच्चगोत्र : तप-विषयक विशिप्टता ४--तप-नीचगोज्र ; तपविद्ीनता 
६--श्रुत-उच्चगोत्र : श्रुत-विषयक विशिष्टता ६--श्रुत-नीचगोत्र : श्रुतविहीनता 


७--लाभ-उच्चगोन्र : लाभ-विपयक ७--लाभ-नीचगोत्र * लाभविद्ञीनता 
विदिष्टता 

८ --ऐढवर्य-उच्चगोत्र : ऐश्वर्य-विषयक 5--ऐद्वर्य-नोचगोत्र ' एश्वर्यविहीनता 
विशिष्टता 


इससे यह स्पष्ट है कि जीव की व्यक्तित्व-विषयक विशिष्टता अथवा अविशिष्टना 
का निमित्त कर्म गोत्रकर्म है । 

उच्चगोत्रकर्म पृष्य हूय है और नीचगोत्रकर्म पाप रूप । 

जादि-विशिष्टता, कुछ-विशिष्टता यावत्‌ ऐश्वयं-विदिष्टता उच्चगोतन्रकर्म के विपाक 
हैं। ये श्राठ मद स्थान हैं'। अहंभाव के कारण हैं'। जो इनको पाकर 
झअभिमान करता है उसके नीचगोत्र॒कर्म का बंध होता है। जो ग्रभिमान नहीं करता 
उसको पुनः ये ही विशिष्टताएँ प्राप्त होती हैं? | जो ग्रनात्मवादों होता है उसके लिए 
जाति ग्रादि की विशिष्ठताएं ब्रहित की कर्त्ता हैं। जो श्रात्मार्थों होता है उसका 
लिए ये हो हितकर्त्ता के रूप में परिणत हो जाती हैं” । 


१--ढाणाज़ ८.६.६०६ 
+--वही ६.३ .७०१ 
२--भगवती ८.६ 
मूल पाठ प्० २२८ पर उद्धुत है 
४--डढाणाड़ू ६.२.४८६ 


पाप पदार्थ : टिप्पणी ६२ ३४३ 


जातिविहीनता, कुलविहीनता यावत्‌ ऐश्वर्यविहीनता नीचगोत्रकर्म के विपाक 
हैं। तीचगोत्रकर्म के उदय से मनृष्य को प्रपमान, दोनता, श्रवहेलना श्रादि का 
प्रनुभव होता है। इनसे मनुप्य सन में दुःख करने लगता है। स्वासीजी कहने 
हैं--ये हीनताएं भी स्वयंक्रत हैं। निश्चय रूप में परकृत नहीं । ऐसी स्थिति में 
दूसरों को इनका कारण समझ अपना झ्रापा नहीं खोना चाहिए; समभाव रखना 
च्राहिए। जो अश्रपनी अविशिष्टताप्रों को समभावप्वंक सहन करता है उसके 
विधिष्ट तप होता है और निर्जरा के साथ-साथ पुण्यकर्म का बंच होता है। आगम में 
कहा है : “मनुष्य सोचे यदि मैं इन दुखों को सम्यक रूप से सहन नहीं करता, क्षमा 
नहीं करता तो मुझे ही नये कर्मों का बंधन होगा। झौर यदि मैं इन्हें सम्यक रूप से 
सहन करूंगा तो इससे मेरे कर्मो' की सहज ही निजंरा होगी? |! 
नीचगोत्रकर्म के बंध-देतुओं का विवेचन पहले किया जा च॒का है? । 
श्री टेमचस्र सूरिने इतका संकलन इस रूप में किया है : 
परल्य निनन्‍्दावज्ञोपहासा: सदगुणलोपनम्‌ । 
सदसद्ोषकथनमात्मनस्नु प्रशंसनम्‌ ॥ 
सदसगुणशंसा च, स्वदोषाब्छादनं तथा । 
जान्यादिभिमंदश्चेति, नीचेगोत्राश्रवा ऊमी ॥ 
नीचर्गोत्रा क्रवविपर्यासो विगतगर्वता । 
वाक़ाय्चित्तिविनय, उच्चेर्गोश्राश्रवा असी ॥ २ 
गोत्रकर्म की जघन्य स्थिति आठ मह॒र्त ग्लौर उत्कृप्ट स्थिति बीस कोटाकोटि 
गागरोपम की है । 
चार ग्रघाति कर्मो का विवेचन यहां सम्पूर्ण होता है । 


९--डाणाज़ः ५.९.४०६ 
२- देखिए प्ू० २२८ टि२ ३२ 
१--- नवतस्चसाहित्यसंप्रह : लप्ततस्वप्रकरणम्‌ १०७-१०६ 
४-उत्तञ० )३).०३ : 
उद॒ृद्दीसरिसनामार्ण बीसई  कोड़िकोडीओ । 
नामगोत्ताणं उक्कोसा अट्ट मुदुत्ता जहन्निया ॥ 


३४४ नय पदार्थ 


पुण्य और पाप पदार्थ के विवेचन में कर्मो' की मूल प्रकृतियों, उनकी उत्तरप्रकृतियों 
झौर उपभेदों का वर्णन आ चुका है। पाठकों की सुविधा के लिए नीचे उन्हें चुम्बक रूप 
से दिया जा रहा है ' 


मूल प्रकृतियाँ उत्तर प्रकृतियाँ पाप प्रकृतियाँ पुष्य प्रकृतियाँ 
(साधारणत: सात्य) (साधारणत मान्य) 


१--जानावरणीय प्र 4 ५ 
7 - -दशनावरणीय & & श्र 
३--वेदनी य २ १ (सात) १ (श्रमात) 
४ - मोहनीय जय ः्् ् 
५--प्रायुष्य ४८ १ (नरकायप्य) ३ (देव, मताय, 
वियंञ्ञ ० * ) 
६--ताम ४२ 3४ 29 
७-गोत २ १ (नीच) १ (उच्चो 
झ--पश्रन्तराय ? प्र ५ ऐ 
शा चना ४०४ 


मोहनीय कर्म वी २८ प्रद्मतियों में भे सम्यझमि'सात्य और सायवत्वमोहनीय वो पाण 
प्रक्रतियों में नहीं लिया है। उसका कारण यह है कि जीव टसका सवतस्श रुए से बंध नहीं 
करता । मिध्यात्वमोहनीन वी क्षीणता से ये उत्सन्न होती हैं। ये प्रकृतियाँ जीव के सन्ता 
रूप से विद्यमान रहती हैं पर उनतवा स्वतंत्र बंध ने होते से दगरते पाप प्रकृतिगों में वहीं 


गिना है। 


१---तत्त्वाथमूत्र का मतभेद बताया जा चुका ई प्र ३३६ 
३-- प्रजापना २९०१ : 
कन्तिण मंत्र ! कम्मपगड़ीओ पशणन्ताओ ? गोंयमा अट्ट कम्मपगडीओ पगणलाओं 
३-- समवाया ड्र मस० ६७: 
अट्ृगढ कम्मपगड़ीणं सत्ताणडइ्ट उत्तरपगड़ीओ पन्‍नत्ताओं 
४ -- नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवगुस्सूरिपरणीन नवनत्त्वप्रकरण गा० ८ . 
नाणंतरायदसग दंसणनव मोड़पयइछत्वीस । 
नाभसल चउत्तीसं, तिहन एक के पायाओं ॥ 
इ--वही ७ : 
साथ उच्चागोयं, सत्तत्तीस॑ तु नाम्पगईओो। 
तिन्नि य आऊंणि तहां, बायालूं पुन्नपगईओ ॥ 


आखव पदाथ 


ध्थू 
आश्रव पदारथ 
दुहा 


१--आश्वव पदारथ पांचमो, तिणनें कहीजे आश्रव दुवार । 
ते करम आवरा छें बारणा, ते बारणा नें करम न्‍्यार ॥ 


२--आश्रव दुवार तो जीव छें, जीव रा भला भूंडा परिणांम । 
भल्या परिणांम पून रा वारणा, भंडा पाप तणा छें तांम ॥ 


३--केइ मृढ पिथ्याती जीवडा, आश्रव नें कहे छे अजीव । 
त्यां जीव अजीव न ओलख्या- त्यांरे मोटी मिथ्यात री नींव ॥ 


४--आध्रव तो निय्नेंइ जीव छें, श्री वीर गया छे भाख । 
ठांम २ सिद्धांत में भाषीयो, ते सुणनों सूतर नीं साथ ॥ 


५ -हिवें पाप आवा नां बारणा, पेंहली कहें छूं तांम । 
ते जथातथ परगट कहं, ते सुणों राखे चित टांम ॥ पा०॥ 


(बिना रा भाव खुण खण गुंज) 


१-ठांणा अंग सूतर रे ममार, कह्मा छें पांच आश्रव दुवार। 
ते दुवार छे माहा विकराल, त्यां में पाप आबे दगचाल ॥ 


१ पथ: 
आखव पदाथ 
दोहा 


१--पाँंचवां पदार्थ आस्तत्र हैं। इसकों आल्व-द्वार भी कहा 
जाता है। आख़त्र कर्म आने के द्वार है। थे द्वार और कम 
भिन्‍न-भिन्‍न हैं? । 


+ --आख्रव्र-द्वार जीत्र है क्योंकि जीव के भले-बुरे परिणाम ही 
आख्वर है । शछे परिणाम पुगय के और जुरै परिणास पाप 
कद्वारहे । 

२--कई मल सिथ्यात्ती जीव अास्रव को जजीच कहते हैं। उन्हें 
जीव-अजीत की पहचान नहीं ! उनके मिध्यात्व की गहरी 
नींव हैं । 

४--आल्लव निश्चय ही जीव हैं । श्री वीर न ऐसा कहा है । सूत्रों 
में जगह-जगद एसी प्ररूपणा हैं। अब उन सूत्र-साखों 
को सनो ? । 

ए--अब में पहिले आखसत्रवों का पाप आने के द्वारों का 
यथातथ्य वर्णन करता हूं '। एकाग्र चित्त से सनो । 


ढाल: ९ 


(जर्थानाडु सूत्र में पांच आखव-द्वार कहे गये हैं। ग्रद्वार 
महा विकराल हैं | उनसे निरंतर पाप आते रहते है । 


आख़व की परि- 
भाषा : 
ग्राख्नव और कर्म 
भिन्‍नहें। 
पाप और पुण्य के 
आख्व अच्छे-बुरे 
परिणाम 


आमख्रव जीव है 
(दो० ३-४) 


ग्राखव-द्वार 
पांच हें 


१४८ नव पदाथ 


२-प्रिथ्यात इविर्त नें कषपाय, परमाद जोग छें ताथ। 
ए पांरंई आशध्रव दुवार छे तांप, निदर्यचे जीव तणा परिणांम ॥ 


३--उंधो सरध ते आश्रव मिथ्यात, उंधो सरधें जीब साख्यात। 
तिण आश्रव नो हरूधण हारो, ते समकत संवर दुवारों॥ 


४--अत्याग भाव इविरत छें तांम, जीव तणा माठा परिणांम। 
तिण इविरत नें देव निवार, ते ब्रत छे संबर दुवार॥ 


५--नहीं त्याग्या छें ज्यां दरबां री, आसा वांछा लग रहो ज्यांरी। 
ते इविरत जीव रा परिणाम, तिणनें त्याग्यां हुवें संवर आम १ 


६--परमाद आश्रव छें. तांप, ए विण जीव रा मेठा परिणाम। 
परमाद आश्रव. रूुंधाय, जब अपरमाद  संवर थाय ॥ 


७--कपाय आश्रव छें आंम, जीव रा कपाय परिणांम। 
तिण मूं पाप छागे छें आय, ते अवापाय सं प्रिट जाय॥ 


८--सावद्य निरदद जोंग व्यापार, ए पांचई आश्व दुबार। 
रंघे भला भूंडा परिणाम, अजोग संवर तिणरो नांम॥ 


६--ए पाचुंइ आश्रव उघाड़ा दुवार, करम आबे यां दुवार मझमार। 
दुवार तो जीव नां परिणांप्, त्यां सूं करम छागे छें तांम॥ 


आस्रव पदार्थ (ढाल : ९) 


२---मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय ओर योग ये पाँच 
आख्रव-द्वार हैं। ये पांचों निश्चय ही जीव के परिणाम 
हैं । 


३-- पदार्था की अयथार्थ प्रतीति करना मिध्यात्व आष्तच है | 
अयथार्थ प्रतीति साक्षात्‌ जीव के ही होती हैं । मिथ्यात्व 
आखजब का अवरोध करने वाला सम्यक्त्व संवर-दद्वार हैं । 


४--अत्याग-भाव अविरति आसख्रव है। अत्याग-भाव जीत्र के 
अशुभ परिणाम है। इस आविरनि को निवारण करने वाली 
बिरति संव्रर-द्वार हैं । 


५--जिन द्रत्यों का त्याग नहीं किया जाता हैं उनकी आशा- 
बांछा बनी रहती है । यह अविरति जीव का परिणाम है। 
इसके त्याग से संवर होता है । 

ई -प्रमाद आख्रत्र भी जीव का अशुभ परिणाम है । प्रमाद 
आखत के निरोध से अप्रमाद संबर होता है । 


७--उपी तरह कपराय आख्रत्र जीव का कपाय रूप परिणास हैं । 
कषाय आखंब से पाप लात हैं । अकपाय स मिट जात है । 


८--- सावद्य निरवद्य योगॉ--व्यापारों को योग-आमख्व कहते है । 
अच्छे-बुरे परिणामों का अवरोध करना अयोग संवर हैं ! 
इस प्रकार पांच आखक-द्वार है* । 


€---उपयंक्त पाँचों आख्त्र उन्मुक्त द्वार हे, जिनते कर्मा का 
क्षागमन होता हैं | ये पांचों आख़व-द्वार जीव के 
परिणाम हैं और इन परिणासों के कारण कर्म छगत है ; 


रे४६ 


आख्रव-द्धारों के 
नाम 


मिथ्यात्व ग्रास्रव 


ग्रविरक्षि ग्रास्नव 
(गा« ४-५) 


प्रमाद श्रा्रव 


केपाय आासख्रव 


योग झआाखव 


प्रास़व-द्वारों का 
सामान्य स्वभाव 


३५० नव पदार्थ 
१०--यांरा ढांकणा संबर दुवार, आश्व दुवार नां रूंघणहार। 


लवा करम नां रोकणहार, ए पिण जीव रा गुण श्रीकार॥ 


११--इम हिज कल्मों चोथा अंग मझ्कारो, पांच आशक्रषव ने संवर दुवारो। 
आश्रव करमां रो करता उपाय, करम आश्रव सूं लागे छें आय ॥ 


१२--उतराधेन गुणतीसमां माह्यों, पड़िकमणा रो फल बनायो। 
ब्रतां रा छिंद हढंकायो, वे आश्व दुवार हुघायों॥ 


१३--उतराधेन गुणतीसमां माह्मों, पच्रकं्वाणा रो फल बतायो। 
पचखांण सं आश्रव रूुँतब्रायो, आवता करम ते पिट जायों॥ 


१४-- उतराबेन तीसमां रे माह्यो, जल ना आग. रूँचायो। 
जब पांणी आबता मिट जावे, ज्यूं आश्रव रूंध्यां करम नावें। 


१५--उतराधेन उगणीसमां माह्यो, माठा दुवार ढांक्या कह्मां ताह्यों। 
करम आवा नां ठांम मिटायों, जब पाप ने छागे आयो।॥ 


१६--ढांकीया कह्या आश्रव दुवार, जब पाप ने बंध लिगार। 
कह्मयों छें दशवीकालिक मम्मार, तीजा अधेन में आशभ्रव द्वार ॥ 


१७-हरूंघे पांचई आश्रव दुवार, ते भीपू मोटा अणगार । 
ले तो दसवोकालिक प्रकार, तिहां जोय करो निस्तार ॥ 


आस्रव पदार्थ (ढाल ; १) 


१०--आखसतव-रूपी उन्मुक्त हार को अवरुद्ध करने--बंद करनेवाले 
संवर द्वार हैं। आस्तव-द्वार को रूघनेवाले और नए कमों 
के प्रवेश को रोकनेवाले उत्तम गुण जीत्र के ही हैं* । 


११--इसी तरह चौभे अड्भग में पाँच आल्त्र और पाँच संबर- 
द्वार कहे हैं*। आलस्रव कर्मों का कर्त्तां, उपाय है। कर्म 
आखव के द्वारा ही आकरे लगत हैं। 


१०---उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वे अध्ययन में प्रतिक्रमण करने का 
फल ब्रतों के छिदर का रुघन और अआस्तत्र-द्वार का अवरोध 
होना बतलाया है' । 


१३--उसी मूत्र के उसी अध्ययन में प्रत्याव्यान का फल आखस्त्रव का 
रुकना--नए कमा के प्रवेश का बंद होना बतलाया है? ? । 


१४ उसी मूत्र के २५ वे अध्ययन मे कहा है कि जिस तरह नाले 
को रोक देने में पानी का आना रुक जाता हैं उसी तरह 
आमस्त्रव के रोक टेसे छू नए कम नहीं आत  ' । 


१४--उसी सृत्र के १६ वे अध्ययन म॑ जअशुन द्वारों को रोकने का 
उपदेश है । कर्म आने के भार्ग को रोक देने से पाप नहीं 
छरता ' ? | 


१६-- दशवेकालिक सूत्र के चौथ अध्ययन मे कहा है कि आख- 
द्वार को बन्द कर देनेस पाप कर्म जरा भी नहीं बंधत" २ । 
तीसरे अध्ययन में भी जश्नव का उल्लेख हैं। 


१७--जो पाँचों आख्वव-द्वारों का निरोध करता है वह भिक्षु महा 
अनगार है। यह उल्लेख भी दशवेकालिक सूत्र में है। 
इसका निश्चय सूच देखकर करो' ४ । 


३५१ 


ग्रास्य का प्रति- 
पक्षी संवर 


पाँच पाँच श्रालय- 
संवर-द्वार 


श्रात्नव-द्वार का 
वर्णन कहाँ -कहाँ 
है ! 
उत्त०२९,११ 


उत्तर २६.१३ 
उत्त- ३०.४-६ 
उत्त० १६.४४ 


दशा कालिक 
४, 
३.१९ 


दर्दावे का लिक 
१०.४५ 


३४५२ नव पदार्थ 


श्द--पेंहलां मनोजोग रूँबे ते सुध, पछें वचन काय जोग रूघ। 
उतराधेन गुण्तीसमां मांहि, आश्व रूंब्रणा चाल्या छें ताहि॥ 


१६ -पांच कट्मां छें अबर्म दुवार, ते तो पफ्रश्नव्याकरण ममकार। 
वले पांच कह्मा संवर दुवार, यां दोयां रो घणों विसनतार ॥ 


२०-ठांणा अंग पांचमा ठांणा मांहि, आश्रव द्वार पर्किमणों ताहि । 
पडिकिम्यां पाछो रूंघाए दुवार, फेर पाप ने छागें लिगार॥ 


२१--फूटी नाव रो दिप्टंस, आध्व. ओरटखायो. भगवंत। 
भगोती तीना सतक ममझमार, तीजे उदेप छे विसतार ॥ 


रस्‍-वले फटी नाता रे दिप्टंस।, आशत्र ओलवायो भगवंत। 


भगोती पहला सतके मममार, छट्ठ उ्देष छे विसतार॥ 


टु्त्र 
#ब ०२ 


-0ए नो वाह्या छें आश्रव दुवार, बले अनेक छे सूतर मभार। 
ते प्रा केम कहिवाय, संगछला रा एकज न्याय॥ 


्॒४--आश्रव दुवार कद्या टठांम ठांम, ते तो जीब तणा परिणांम | 
त्यांनें अजीव कहें मिथ्याती, खोटो गरधा तणा परखगाती॥ 


रश५--करमां ने ग्रहे ते जोव दरब, ग्रहे तेहीज छे आश्रव। 
ते जीव तणा परिणाम, त्थां सं करम छागे झछे तांम॥ 


आज्व पदार्थ ढाल : १) 


१८--5 त्तराध्ययन सूत्र के *६ वें अध्ययन में क्रमशः मनोयोग, 
वचनयोग और काययोग जआाखतव के रूँ घन की यात आई 
है। वहाँ मन, वचन और काय के शुद्ध योगों के *ंवरण 
की बात है “ । 

१६--प्रक्षव्याकरण सूत्र में पांच आास््रव-द्वार और पाँच संवर-द्ार 
कहे गये है और इन दोनों का च्टां बहुत विस्तार से वर्णन 
हैं प् 

» : -स्थानाड़ के ५व्र स्थानक मे आखब-द्वार-प्रतिक्रमण का उल्लेग्व 


है । प्रतिक्रमण कर लेने पर आज्रव-द्वार बन्द्र हो जाते है, 
ज्ञिससे फिर पाप-कर्म नहीं लगत* ? । 


«» १-२ ०२-अगवान ने अस्त को फुट़ी नौका का उदाहरण देकर 
समभाया हैं । इसका विस्तार भगवती सूत्र के ततीय 
शतक के ततीय उचशक तथा उसी सत्र के पहिले शनक के 
छटे उद्दशक में है? । 


२३--और भी अहुत ले सूत्रों मं आखब-द्वार का वर्णन आया 
है । सबका एक ही न्याय है। यहाँ पूरा केसे कहा जा 
सकता है" ' ? 


३४--भाखव-द्वार का वर्णन जगह-जगह भाया हैं । आख्रत्र जीव के 
परिणाम हैं। उनको जो अजीव कहते हैं वे मिध्यात्वी है 
और खोटी श्रद्धा के पक्षपात्ती हैं" । 


१५--जो कर्मा को प्रहण करता है वह जीव द्वव्य है। कर्म आसव 
के द्वारा ग्रहण होते हैं। ये आज्व जीव के परिणाम हैं । 
जीव के परिणार्मों से कर्म प्रहण होते हैं? ' । 
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३५३ 
उत्तर २६.३७, 


४३-१५. ७२ 


प्रश्नव्याकरण 


स्थानाहु 


४.२१, ४८९४७ 


'नंगवली 
३.३, 


१.६ 


आखव जीव 


कमे है ! 


ग्रात्रव जीव के 
परिणाम हैं 


३५४ नव पदार्थ 
२६-जीव नें पुदगल रो मेल, तीजा दरब तणो नहीं भेल। 


जीव लगावे जांण २, जब पुदगल लागे छें आंण॥ 


२७-तेहिज पुदगल छें पुन पाप, त्यांरो करता छें जीव आप। 
करता नेहिज आध्रव जांणो, तिण में संका मुझ मे आंणों॥ 


रू-जीव छे करमा रो करता, सूतर में पाठ अपडझता। 
कह्यो पेंहला अंग ममझारो, जीव करमां रो करतारो॥ 


२६-ते पेंहलों इज उदेसों संभालो, ए तो करता क्यों त्रिहे कालो। 
जीव मरूप नों इब्कार, तीन करणे क्यो करतार॥ 


३२--करता तेहिज आश्षव ताम, जीव रा भछा भुंश रिणांस। 
परिणांम ते आश्रव दृुवार, ते जीव तणों व्यापार ॥ 


७ । ६ 


२१--करता करणी हेतू उपाय, एु करमां रा करता कहाय। 
यां सूं करम लागे छें आय, त्यां नें आश्रव कह्मा जिण राय ॥ 


३२--सावध करणी 
सावध करणी 


सूं पाप लागें, तिण सं दुःख भोगवसी आगे। 
नें कहें अजीव, ते तो निव्चें परिथ्याती जीव ॥ 
३३--जोग सावध निरवद चाल्या, त्यांनं जीव दरव मे घाल्या। 

जोग आतमा कही छिं तांम, जोंग नें कह्मा जीव परिणांम ॥ 


आख्ब पदाथ (ढाल : १) 


२६---जीव और पुद्गछ का संयोग होता है । तीसरे दृ्य--और 
किसी हनव्य का संयोग नहीं होता । जीव जब इच्छा कर 
पुद्गल ल्माता है तब ही वे आकर लगत है । 


२७--दस तरह जो ग्रहण किए हुए पुदगलछ है, थे ही पुराय या 
पाप रूप है। इन पुण्य और पाप कर्मा का कर्त्ता खुद जीत 
ही है और जो कर्ता ह उसी को भास्तव समको | इसमें 
जरा भी शंका मत छाओ | 

“८-- -जीव कर्मा क्रा कर्ता है। इस सम्बन्ध में सूत्रों में अनेक 
पाठ मिलने है । पहिे अड्ढ में जीव को को का कर्ता 
कहा है । 

२४--पहिल अद्ग- के पहिठ उद्श में जीव-स्वरूप का वर्णन आया 
है । वहाँ पर जीत्र को तीनों कालों में कर्ता बताया गया 
है । वहा जीव को त्रिकरण स कर्ता कहा है । 

३४७ « जीव के भल-बुरे परिणाम हीं कर्मो के कर्ता है। ये परि- 
णाम ही आपक-द्वार है। गथ्र परिणाम जीव के व्यापार 
क्र 


ह£ क्रर्मा के कत .कय की करनी, कर्त-ग्रहण के हेतु और उपाय 


१५१ 
बडा 


ये चारो ही कर्मा के कर्ता कहलाते है। इनसे कर्म आकर 
लगते है इसलिए भगवान ने इन्हें आस्तत्र कहा हे” ? । 
३०२ --सावद्य करनी से पाप-कर्म लगत है, जिससे भविष्य में 


जीव को दुःख भोगना पड़ता है। सावद्य करनी को जो 
अजीब कहते दँ वे निश्चय ही मिथ्यात्वी जीव है । 


३ योग सावश और निरवय दो तरह के के गये है। उनकी 


ह््छ 


गिनती जीच द्वन्य में की गई है । इस्ली लिए योग आत्मा का 
कथन आया हैं । योगों को जीव -परिणास कहा गया हैं । 


३२५४ 


जीव ही पुद्गलों 
को लगाता है। 


ग्रहण किए हुए 
पुद्गल ही पुष्य- 
पाप रूप हैं 


जीव अपने परि- 
णामों से कर्त्ता है 


कर्त्ता, करनी, 
हेतु, उपाय 
चारों कर्त्ता हैं 
पोग जीव हैं 
(३२-३४) 


३५$ नव पदार्थ 


३४--जोग छें ते जीव व्यापार, जोग छ तेहिन आश्रव दुवार। 
आश्रव तेहिज जीव निसंक, तिण में मूल.म जांणों संक॥ 


३४-लेत्या भक्ती ने भूंडो चाली, त्यानें पिण जीव दरब में घाली। 
लेस्था उदे भाव जीव छेो तांम, लेस्था ते जीव परिणांम ॥ 


३६--लेस्था करमां सूं आतम लेस, ते तो जीव तणा परदेस। 
ते पिण आश्रव जीव निमंक्र, त्यांरा थानक्र कह्मा असंख ॥ 


३७--मिथ्यात इविरत ने कपाय, उदे भाव छें जीव रा ताय। 
कषाय आतमा कहीं छें तांम, यांने वह्या छे जीव परिणांम ॥ 


> 


पांचई छे आक्षव दुवार करम तणा करतार। 
ए. पांच छें जीव साख्यात, तिण में संक्रा नहीं तिलमात ॥ 


इे८घ--- 


बन्नि 


२६-आश्रव जीव तणा परिणाम, नवम ठाणं क्या छ आंम। 
जीवरा परिणाम छें. जीव, त्यानें विक्रल कहें छे अजीव ॥ 


४०--नवमें ठांणे ठांणा अंग मांहि, भाश्रव करम ग्रह छे ताहि। 
करम ग्रहे ते आश्रव जीव, ग्राहीया आते ते पुदगल अजीव ॥ 


४९-ठांणा अंग दसमें ठाणे, दस बोल उंथा कुण जाणे। 
उंबा जांणें तेहिज पिथ्यात, तेहिजआ आश्रव जीव साख्यात ॥ 


आख्रब पदार्थ (ढाल ; ५) 


३४--थोग जीव के न्यापार हैं और योग दी आस्रव-द्वार हैं। 
इस तरह जो आज्ञव है वे निःशंक रूप से जीव हैं । इसमें 
जरा भी शंका मत करो? / । 


३४---लेश्या शुभ भर क्शुक्ष कही गयी है । उन्हें भी जीव दन्य 
में शुमार किया गया है । लेश्या जीव का उद्यभाव हैं अतः 
जीव हैं । लेंग्या जीव का परिणाम हैं । 


३६--लेश्या आत्मा को कमा से लिप्त करती हे--अर्थात्‌ जीव 
प्रदेशों को लिख करती हैं । यह भी आस्रव ह-- जीच हैं 
इसमें शंका नहीं | इसके असंख्यात स्थानक कहेग ये है ४ । 


३७---मिथ्यात्व, अन्त और कषाय गे जीव के उदयज्ाव है । 
इसीलिए कपाय-आत्मा कही गयी है। इनको जीव-परि- 
णाम कहा गया है ६ । 


३८--थ्र योग आदि पांचों आख्रव-द्वार है और कमो के कर्चा है। 
श्र पांचों ही साक्षात जीव 3 । इसमें जरा भी गंका नहीं 
हर । 

३- --आखात जीव के पारणास है एसखा स्थण्नाड़ के नव रुथानक 
में कहा है । जीव क्र परिणास जीव होत ९: उन्हें अज्ञानी 
अजीव कहते ह£ । 

४०--स्थानाडुः सूत्र के नव स्थानक में जा कर्मा को ग्रहण करता 
है उसे आज्वव कहा हैं । जो कमो को ग्रहण करता हैं वह 
आख़ब जीव हैं। जो ग्रहण हो कर आते है वे पुदगल 
अजीब हैं: : । 

४१--स्थानाड़ सूत्र के दसव स्थानक में दस बोल कहे हैं । उनको 
उल्टा शअ्द्धना मिथ्यात्व आस्तत्र हैं। इन बोलों को उल्टा 


कौन अ्रद्धता है ? जो उल्टा शरद्धता है वह सिध्यात्व आष्षत्र 
साक्षात्‌ जीब है * ) 


२५७ 


लेइयां जीव का 
परिणाम हैं 


(गा० ३४-३६) 


मिथ्यात्वादि जीव 
के उदयभावष हें 


योग आदि पांचों 
ब्राश्रव जीव हैं 
(गा० ३८-४८) 
आमख्रव जीव व 
गरिणाम हैं 


(गा5 ३६-४०) 


मिथ्यात्त भ्राखव 
जीव है 


३५८ नव पदार्थ 
४२--पांच आश्रव नें इबिरत तांम, माठी लेस्या तणा परिणांम । 


माठी लेस्था तो जीव छें ताय, तिणरा लपण अजीब किम थाय ॥ 


४३--जोव न लषणा सूं पिछांगो, जीव रा लषण जीव जांणों। 
जीव रा लषण नें अजीव थापे, ते तो वीर नां बचन उथापे॥ 


४४--च्यार सगन्‍या कही जिणराय, ते पिण पाप तणा छें उगाय | 
पाप रो उपाय ते आश्रव. ते आश्रव जीव दरब॥ 


भूंडा अववसाय, त्यां ने आथव कह्मया जिणराब। 
तो लागे छे पन, भूंडा सूं छागे पाप जबुन॥ 


४प्--भला नें 
भला सं 
४८घ-आरत ने रुद्र ध्यान, नयांने आश्रव कह्मा भगवांन। 
आश्रव पाप तणा छें दुवार, दुवार तेहिज जीव व्यापार ॥ 


४७--पुन॒ ने पाप आवानां दुवार, ते करम तणा करतार। 
करमां रो करता आतन्रव जीव, तिण नें कहे अग्यांनी अजीव ॥ 


४प-जे आश्रव नें अजीव जांणें, ते पींपल बांधी मूरख ज्यं तांणे। 
क्रम लगावे ते आश्रव, ते निःचेई जीव दरब ॥ 


४६--आश्रव नें कट्मों रुंघाणा, आ जिन जी रा मुख री वांणो। 
ओं कीसो दरब मंथाणो, कीसो दरब थिर थपाणों ॥ 


क्ास्व पदार्थ (ढाल : १) 


४२ -- पांच आछ्नव और अविर्रात अशुभ ल्ण्या के परिणाम हैं। अशुभ 
लण्या जीव है | उसके लक्षण अजीव कंसे हो सकते हैं?" ? 


४३- - जीव की पहचान उसके लक्षणों से करो । जीव के लक्षणों 
को जीव समभो । जो जीव के लक्षणों को ऊजीब स्थापित 
करता हैं वह वीर के वचर्ना का उत्थापन करता है? * | 


४४ - जिन भगवान न चार मजन्नाएं कही हैं। वे भी पाप आने की 
हेनु---उपाय हैं । पाप का डपाय आस्रव है और जो जास्नव 
हैं वह जीव द्रल्य हैं? । 


४४५--जिन भगवान ने शुभ और अशुभ इन दोनों अध्यवसायों 
को आख़ब कहा हैं। भले अध्यवसाय से पुण्य और बुरे 
अध्यवसाय से जघन्य पाप लगते हैं ? | 


५४६ आभात्त ओर जा 5 न्नज 2, 
2 ५ त्त और गाँद ध्यान को भगवान न जाखव कहा ह । 
ह न न न्‍क बे 
आसख्व पाप कमर आन के द्वार है और जो द्वार है वे जीव 


के व्यापार हैं?” ; 


४७--जों पुग्य और पाप आने के द्वार है वे कर्मा के कर्ता है । 
कर्मा का कर्चा भाव जीव हैं । उसको अज्ञानी ही अनीव 
कहते हैं । 

४८ - जो आख्रव को अजीव जानत! है वह मूल्ब की तरह पीपल 


को बांध करखींचता है | जो कमा को लगाते हैं वे आल 
हैं और बे निश्रय ही जीव वन्य हैं?" । 


४६--स्वयं भगवान ने अपने मुँह से आस्नव को रूँ घना कहा है| 
आखव हूँ धने से कौन सा उ्य रूँधता हे और कौन-सा 


ब्ज्य ह्थिर होता हैं ? 


३348६ 


झ्ाख़ब अशुभ लेव्या 
के परिणाम हैं 


जीव के लक्षण 
श्रजीव नहीं होते 


सज्ञाएँ जीव हैं 


अव्यवसाय श्रासत्र 


जप 


प्रात रौद्र ध्यान 
प्रात्नव हैं 


कर्मो के कर्सा 
जीब हैं 
(गा० ४७-४८) 


आखवब-निरोध मे 
क्या रुकता यथा 
स्थिर होता है ! 


३६० नव पदार्थ 
५०--विपरीत तत्व कुण जांणें, कुण मांदें उलटी ताणें। 


कुण हिसादिक रो अत्यागी, कुण री वंछ्ा रहे छलागी॥ 


५१--सबदादिक कुण  अभिलाखे,  कषाय भाव क्रुण राखे। 
कुण मन जोग रो व्यापारों, कुण चिन्तवे म्हारो थारो॥ 


श:--ंद्रयां नें कुण मोकली मेलें, सब्दादिक न कुण मेले। 
इणनें मोकली मेंडे ते आश्रव, नेहिज छें जीव दरब ॥ 


,्३--मख से कुण भूंडों बोले, काया सूं कुण माठो डोले। 
|ए जीव दरब नों व्यापार, परृदगल पिण वरते छें लार॥ 


ए४--जीव रा चलाचनल परदेस, त्यांनं थिर थापे दिए करेस । 
जब आध्रव दरबव रूंबाणो, तब तेहिज संबचर थपाणो॥ 


प५--चलाचल जीव परदेस, सारा परदेसां करम प्रवेस । 
सारा परदेप्तां करम ग्रहता, सारा परदेसां करमा रा करता॥ 


५६ - त्यां परदेसां रो थिर करणहार, तेहिजन संबर दुवार | 
अधिर परदेस ते आश्रव, ते निश्णेई जीव दरब॥ 


५७--जोग परिणांमीक नें उदे भाव, नत्यांनें जीव क्या दण न्याव। 
अजीव तो उदे भाव नांहीं, ते देखलो सूतर मांहीं ॥ 


आख़ब पदार्थ (हाल ; १) 


४०--सस्‍्य को विपरीत कौन जानता है और कौन उल्टी--मिथ्या 
खींचतान करता है? दिसा आदि का अत्यागी कौन धोवा 
है ? किसके प्राशा-वांछा छगी रहती हे ? 


५१--शब्दादिक भोगों की अभिलादा कौन करता है ! कपाय 
भाव कौन रखता है? मनोयोग किसके होता है ? और 
कौन अपनी ओर परायी सोचता है ? 

५२--इन्द्रियों को कौन प्रवृत्त करता है, शब्दादिक को कौन 
ग्रहण करता है ? इन्द्रिय आदि की प्रवृति आख़्व है और 
जो आज़व है वह जीव द्रज्य है । 


४३--मुख से कौन बुरा बोलता है ? शरीर से कौन बुरी क्रियाएँ 
करता है ? ये सब कार्य जोव द्रव्य के ही व्यापार हैं. और 
पुदूगछ इनके अनुग़ामी हैं ३६ । 

५४--जीव के प्रदेश चलछाचल (चंचल) हैं। उनको हृढ़तापूरवक 
स्थिर करने से आखतर द्रव्य का निरोध होता है । और तभी 
संवर दज्य कायम होता है । 


५४--जीव के प्रदेश चढाथल (चंचल) द्वोते हैं । सर्व प्रदेशों से 
कर्मों का प्रवेश होता है। सर्व प्रदेश कर्म ग्रहण करते हैं । 
सर्व प्रदेश कमा के कर्ता हैं । 

५६--इन प्रदेशों को ल्थिर करने वाला ही संवर-द्वार है । अस्थिर 
प्रदेश जाखव हैं और वे निश्चय ही जीव व्रब्य है» । 


४७--योग पारिणामिक और उदयभाव है इसीलिए योग को 
जीव कहा है। अजीव तो उदयभाव नहीं होता, यह सूत्र में 
जगह-जगह देखा जा सकता है? < | 


३६१ 


मिथ्या श्रद्धान 
झादि प्राश्वव 


जीव के होते हैं 
अतः जीव हैं 
(गा० ५०-५३) 


ग्रान्नव का निरोध: 
संवर की उत्पत्ति 


सर्व प्रदेश कर्मों 
के कर्ता हैं 


संवर धौर प्राश्नव 
में प्रन्तर 


पोग जीव वसे : 


३द२ नव पदार्थ 
भ्रुध-पुन निरवद जोगां सं लागे छे आय, ते करणी निरजरा री छें ताय । 


सं 
पुन सहजां लागे छों आय, तिण सूं जोग छें आश्रव मांय ॥ 


प्६-जे जे संसार नां छें कांम, त्यांरा किण २ रा कहूं नांम। 
ते सगला छो आश्रव तांप, ते सगला छे जीव परिणांम ॥ 


६०-करमां ने लगाबें ते आधश्रव, तेहिज छें आश्रव जीव दरब। 
लागे ते पुदगल अजीव, लगावें ते निहचेई जीव॥ 


६१--करमां रो करता जीव दरव, करतापणो तेहिज आश्व । 
कीघा हुआ ते करम कहिवाय, ते तो पृदगल लागे छें आय ॥ 


६२--ज्यांरे गूढ मिथ्यात अंबारों, ते नहीं पिछांणे आशध्रव दुवारो। 
त्यांनें संवही तो मूठ न सूके, दित २ इघक अलके॥ 


६३--जीव रे करम आडा छें आठ, ते लग रह्या पाटानपांट। 
ज्यांमें घातोया करम छे च्यार मोप मरारग रोकणहार ॥ 


६४-ओर करमां सूं जीव ढंकाय, मोह करम थकी विगडाय। 
विगद्यो करें सावद्य व्यापार, तेहिज आशक्रव दुवार ॥ 


६५-चारित मोह उदे मतवालो, तिण सूं सावद्य रो न हुबे ठालो। 
सावद्य रो सेवणहारो, . तेहिज आश्रव दुवारो ॥ 


आखस्रव॒ पदाथ (ढाल; १) 


५८--पुग्य का आगमन निरवद्य योग से होता है । निरवध करनी 
निर्जरा की हेतु है । पुणय तो सहज ही आकर लगते हैं । 
इसलिए योग को आख्रव में डाला है ३९ । 


५६--संसार के जो काम है वे सब आसखस्रत्र हैं--जीवों के परि- 
णाम्र हैं। इनकी क्या गिनती कराऊँ! * ! 


६ ० -..कर्मा को छगानेवाला पदार्थ आख्रव है. और आख्त्व जीव 
दन्य है। जो आकर लगते हैं दे अजीव कम-पुद्गल हैं। 
और जो कर्म लगाता हैं चह निश्चय ही जीव है। 


६ (-- कर्मो का कर्ता जीव द्रव्य हैं। यह कर्म-कर्त त्व ही आखब 
ह। जो किए जाते है थे कर्म कहलाते हैं। वे प्रदगल हैं, 
जो आ-आ कर छगन है * । 

६२--जिनके गाड़ मिथ्यात्व का अंधराः हैं वे आस्रव-द्वार को नहीं 
पहचानत । उनको धिन्यकुल ही खुलछटा नहीं दौखता । वें 
दिन-दिन अधिक उलमते जाते है । 


६३--जीव को आठ कम घेरे हुए है। वे प्रवाह रूप से जीव के 
अनादि काल से छंगे हुए है। उनमें चार कर्म बातिय कर्म 
है, जो मोक्षमार्ग को प्राप्त नहीं होने देते । 


६ ४--अन्य कर्मो से तो जीव आच्छादित होता है परन्तु मोहकर्म 
से ज्ञीव बिगढ़ता है। ब्रिगढ़ा हुआ जीव सावग्य व्यापार 
करता है | थे ही आख्व-द्वार है 


६ ४-- चारित्र मोह के उदय से जीव सतवाला हो जाता है जिससे 
साथ कार्या से अपना बचाव नहीं कर सकता । जो सावद 
फार्यो' का सेवन करन वाला है वही आस्रकद्धार हैं । 


३६३ 


योग झ्ासरत्व कैसे ? 


सब कार्य प्राखव 


कर्म, श्राखव और 
जीव 
(गा० ६०-६१) 


मिथ्यात्वी को 
आज्तव की पहचान 
नही होती 


मोहकर्म के उदय 
से होनेवाले सावद्य 
कार्य योग झ्राखव हैं 

(गा० ६३-६५) 


३६७ नव पदाथ 
६६--दंसण मोह उदे सरघें उंधो, हाथे मारग न आयें सुधो। 
उंधी सरधा रो सरदणहारो, ते मिथ्यात आश्रव दुवारो॥ 


६७--मूढ कहें आश्रव नें रूपी, वीर कह्मों आश्रव नें अरूपी। 
सूतरां में क्यों ठाम ठाम, आश्रव नें अरूपी तांम॥ 


दृए--पांच आध्रव नें इविरत तांम, माठी लेस्था तणा परिणांम। 
माठी लेस्था अरूपी छे ताय, तिणरा लषण रूपी किम्र थाय॥ 


६६--उजला नें मेला कह्या जोग, मोह करम संजोग विजोग। 
उजला जोग मेला थाय, करम भरीयां उजल होय जाय॥। 


७०--उत्तराधेन गृणतीसमां मांव, जोगसच्चे. कह्मों जिणराय | 
जोगसच्चे निरदोप में चाल्या, त्यां नें साधां रा गुण मांहें घाल्या॥ 


७(--साधां रा गुण छें सुध मांन, त्यांनें अरूपी कह्या भगवांन। 
त्यां जोग आश्रव नें रूपी थाप्या, त्यां वीर नां कचन उशथाप्या ॥ 


७२--ठंणा अंग तीजा टांणा ममकार, जोग बी रो व्यापार। 
तिण सूं अरूपी छें भाव जोग, रूपी सरधे ते सरधा अजोग॥ 


७२--जोग आतमा जीव अछपी, त्यां जोगां नें मूढ कहे रूपी। 
जोग जीव तणा परिणांम, ते निश्चय अरूपी छें तांम॥ 


आलखवब पदार्थ (ढाल : १) 


६६--दुर्शन मोह के उदय से जीव विपरीत श्रद्धा करता है। उसके 
सथ्या मार्ग हाथ नहीं आता । विपरीत अद्धा करने वाला 
ही मिथ्यात्व आजस्तव-द्वार है: ३ । 


६ ७--मूल््ल आस्तरव को रूपी कहते है । भगवान वीर ने आख्नव को 
अरूपी कहा है। सूत्रों में जगह-जगह आखस्रव को अरूपी 
कहा है । 

६८--पाँच आसत्रव और अबत को अशुभ लेश्या का परिणाम कहा 
है । अशुभ लेश्या अरूपी हैं। उसके लक्षण रूपी किस तरह 
होंगे 

६६--मोह कर्म के संयोग-वियोग से योग क्रमश: उज्ज्वल या मेले 
कहे गये है । मोह कम के संयोग से उज्ज्वल योग मलिन 
हो जाते हैं । कर्मो की निर्जरा ते अछुभ योग उज्ज्वल हो 
जाते हैं । 

७०--उत्तराध्ययन सूत्र के २६वं अध्ययन में जिन भगवान ने 
'योग सत्य' का उल्लेख किया हैं। 'योग सत्य' निदोष है । 
उसको साधुभों के गुणों के अन्तर्गत किया हैं । 


७४१--साधुओं के गुणों को शुद्धू मानो। उनको भ्रगवान ने अहपी 


कहा हैं। जिसने योग आख्तत्र को रूपी स्थापित किया हैं 
उसने वीर के वचनों को उत्थापित किया है | 


७२--भावयोग वीय॑ का ही व्यापार हैं हसलिण अरूपी है । 
स्थानाज़ सूत्र के तृतीय स्थानक में ऐसा कहा हैँ । उस्ते जो 
रूपी श्रद्धता है उसकी श्रद्धा भयधार्थ है। 

७४३--गोग आत्मा जीव है । अरूपी है। उन योगो' को मुूड़ 
रूपी कहते हैं। योग जीव के परिणाम हैं और परिणाम 
निश्चय ही अखूपी हैं" । 


३६५ 


मिथ्यात्व का 
कारण दर्शन 
मोहनीय कर्म 


श्रास्॒व अ्रूपी 


अशुभ लेश्या के 
परिणाम हूपी नहीं 
हो सकते 


मह॒कर्म के संयोग- 
जियोग से कर्म 
उज्जल मलिन 


योग पत्य 


योग ग्राख्रव प्रूपी 
है 
(गा० ७१-७३) 


श्ह्द नव पदार्थ 


७४--आश्रव जीव सरधावण ताय, जोड़ कीघीं छें पाली मांय 
संवबत अठारे पंचावना मार, आसोज सुद बारस रिवार ॥ 


आख़ब पदार्थ (ढाल : १) ३६७ 


७४--आजस्तत॒ को जीव घद़ाने के लिये यह जोड़ पाली शहर में रचना-संवत्‌ 
सं० १८४४ की भक्षाग्विन छदी द्वादशी रधिवार को की है । 


टिप्पणियाँ 


१--आजलव पदार्थ और उसका स्वभाव (दो *) 
इस दोहे में चार बातें कही गयी हैं : 
(१) पाँचवाँ पदार्थ आखव है। 
(२) झ्ाखरव पदार्थ को श्रास्नव-द्वार कहते हैं । 
(३) भ्ास्रव कर्म प्राने का द्वार है । 
(४) प्राखब और कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं--एक नहीं । 
तीचें इन बातों पर क्रमश: प्रकाश डाला जाता है : 
(१) पांचवां पदार्थ आख्रव है : श्वेताम्बर श्रागमों में नौ सदभाव पदार्थो' को गिनाने 
समय पांचवें स्थान पर भ्रान्नव का नामोल्लेख है'। दिगम्बर प्राचार्यों ने भी नौ पदार्थों 
में पाँचवें स्थान पर इस पदार्थ का उल्लेख किया है* | इस तरह दवेताम्बर-दिगम्बर 
दोनों इस पदार्थ को स्वीकार करते हैं। जिस तरह शालाब में जल होने से यह सहज हो 
सिद्ध होता है कि उसके जल ग्राने का मार्ग भी है बसे ही संसारी जीव के साथ कर्मो का 
सम्बन्ध मानने लगने के बाद उन कर्मों के प्राने का मार्ग भी होना ही चाहिए, यह 
-स्वयंसिद्ध है। कर्मो के आने का हेंतु-मार्ग श्राज़व पदार्थ है। इसीलिए प्रागम में कहा 
है : “मत विश्वास करो कि आख्रव नहीं है पर विश्वास करी कि प्रास्रव है? |” 
(९) आखव पदार्थ को आछव-द्वार कहते हैं: स्थानाज्ञ तथा समवायाज् में भालव-द्वार 


(--(क) उत्त० ९८.१४ 
(सत्र) ठाणाज़ €.३.६६ ५४५ 
२--(क) पश्चास्तिकाथ १०८ 
(खत) डन्यरंग्रह २.२८ 
३--छयगई २.४. ९७ : 
णत्थि आसवे संत्ररें वा णवं सन्‍ने निवेसए । 
अत्थि आसलवे संबरे था एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ 


आखसब पदार्थ (दाल : १) : टिप्पणी २ ३६६ 


हे शब्द मिलता है* । प्रन्य ध्लायमों में मी यह दाब्द पाया जाता है" । स्वाप्तीजी कहते 
है. 'घालव-दार दब्द प्रालव पदार्थ का हो द्योतक प्रौर उसका पर्यायवात्रों है। प्रालव 
पदार्थ प्रभात वह पदार्थ जो ब्ात्म-प्रदेशों में कर्मों के श्राने का द्वार हौ--प्रवेश-मार्ग 


हो ।! 

(३) आल्व कर्म आने का द्वार है : जिस तरह कूप में जल झाने का मार्ग उसके प्न्तः 
ज्ोत होते हैं, नौका में जल-प्रवेश के निमित्त उतके छिद्र होते हैं धौर मकान में प्रवेश 
करने का साधन उसका द्वार होता है उत्ती तरह जीव के प्रदेशों में कर्म के प्रागमन का 
मार्ग झल़ब पदार्थ है। कर्मों के प्रवेश का हेतु--उपाय---साधन--निमित्त होने से 
प्रालव पदार्थ को प्राज़व-द्वार कहा जाता है? । 

(४) आख्व और कर्स सिन्‍न-भिन्‍न दैं--एक नहीं : जिस तरह छिंद्र शोर उससे 
प्रविष्ट होनेबाला जल एक नहीं होता, जिस तरह द्वार और उससे प्रविष्ट होनेवाले 
प्राणी पृथक होते हैं वंसे ही प्राज़व भौर कर्म एक नहीं पृथक्‌-पृथक हैं। प्राल़्व कर्मागमन 
का हुंतु है। भौर जो भागमन करते--भाते हैं वे जड़ कर्म हैं। कर्म इसलिए कर्म है 
कि वह जीव द्वारा मिच्यात्वादि हेतुओं से किया जाता है। हेतु इसलिए हेतु हैं कि 
इनसे जोव कर्मो को करता है--उन्हें प्रात्म-प्रदेशों में प्रहण करता है" । प्राख़व साधन 
हैं शौर कर्म कार्य | भ्राल़व जीव के परिणाम या उसकी क्रियाएँ हैं और कर्म उसके 
कल | श्री हेमचन्द्र तूरि लिखते हैं ; “जो कर्म-पुद्गलों के ग्रहण का हंतु है वह भासव 
कहा जाता है। जो ग्रहण होते हैं वे ज्ञानावरणीय श्रादि श्राठ कर्म हैं? ।” (इस 
विषय के विस्तृत विवेचन के लिए देखिए पृ० २९२-२६६) 


१--(क) ठाणाज़ ५.२. ४१८ 
(ख) समयायाजू! सम० ५ 
२---(क) प्रश्नष्याकरण प्र॒० शु० 
(सर) उत्त० २६.१३ 
३--समवायाज्र सम ५४ टीका : 
आल्लवदाराणि--कर्मोपदानोपाया ... ...संवरल्य कर्मावुपादानस्य द्वाशाणि उपाया: 
संवरहाराणि 
४--प्रथम कर्मगन्थ १ : 
कीरइ जिएण देडहि, जेणं तो भश्णए कर्म 
५--मवतस्वसा हित्यसंयह: सा्ततस्वप्रकरणम्‌ गा० ६ै२ : 
यः कमंपुद्गलादागहेतुः प्रोक्तः स भाशवः ! 
कर्माणि चाप्टथा श्ञानावरणीयादि लेदृतः ॥ 


बी 


३७० । नव पदार्थ 


--आख्व शुभ-अशुभ परिणामाजुसार पुण्य अथवा पाप का हार है (दो ०२) : 
इस दोहे में दो बातें कह्दी गई हैं : 
(१) जीव के परिणाम श्राखव हैं । 
(२) भले परिणाम पुष्य के प्राज्नव हैं श्ौर बुरे परिणाम पाप के । 

तीचे क्रमशः इन सिद्धान्तों पर विचार किया जाता है : 
(१) जीव के परिणाम आश्वव हैं: जिस तरह नोका में जल भरता है उसका कारण 
नौका का छिद्र है श्रौर मकान में मनुष्य प्रविष्ट होता है उसका कारण मकान का द्वार 
है वसे ही जोव के प्रदेशों में कर्म के ब्लागमत हेतु उसके परिणाम हैं । जोव के परिणाम ही 
आल़व-दार हैं। परिणाम का अर्थ है मिथ्यात्व, प्रमाद भ्रादि भाव जिनमें जीव 
परिणमन करता है। 
(२) भले परिणाम पुण्य के आस्तव हैं और बुरे परिणाम पाप के : जीव जिन भावों 
में परिणमत करता है वे शुभ या प्रशुभ होते हैं। शुभ भाव पुण्य के श्राखव हैं श्र 
अजुभ परिणाम पाप के । जिस तरह सर्प द्वारा ग्रहण किया हुआ्ना दूध विष रूप में 
परिणत होता है. श्ौौर मनृष्य द्वारा ग्रहण किया हुआ दूध पौष्टिक सत्त्व के रूप में, 
उसी तरह बुरे परिणामों से आत्मा में ख्वित कर्मवर्गणा के पुदूगल पाप रूप में परिणमन 
करते हैं और भते परिणामों से प्रात्मा में खबित कर्मवर्गणा के पुरगल पुण्य रूप में । 

श्रो हेमचत्रसूरि ने इस विपय का बड़ा ही सुन्दर विवेचन किया है। वे लिखते हैं : 
“प्रन-वचन-काय की क्रिया को श्रान्नव कहने हैं | शुभ प्राज्नव शुभ-- पुण्य का हुंतु है भौर 
अद्यम पश्राल्व अशुभ--पाप का हेलु। चूंकि जोब के मत-वचन-क्राय के क्रिया-रूप योग 
शुभाशुभ कम का स्राव करते हैं प्रतः वे प्राख्रव कहलाते हैं। मैत्र्यादि भावनाश्रों से 
वासित चित शुत कर्म उत्तन्न करता है और कप्राय तथा विपय से वासित चित्त भ्रशुभ 
कर्म । श्रुतजानाश्ित सत्यवचन शुभ कर्म उत्तन्न करता है शोर उससे विपरीत वचन 
अशुभ कम । इसी तरह सुगुप्त शरीर से जीव शुभ कमं ग्रहण करता है झौर निरन्तर 
श्रारंभवाला जोव-हिंसक काया के द्वारा अशुभ कर्म !? 


१--नवतत्त्वसा हित्यसंग्रह : सप्ततस्वप्रकरणम्‌ ५६-६० : 
मनोवचनकायानां, यत्स्यात्‌ कर्म स आध्रव:। 
शुभ: शुभस्य देतुः स्थादशुभस्त्वशुभस्य सः ॥ 
मनोवाकायऊर्मा णि, योगा: कर्म शुभाशुभम्‌ । 
5-३४: ३ कीतिता: ॥ 
मंत्र्यादिवास् ५ कर्म सूते शुभात्मकम । 
कपायविषयाक्रान्तं, गा पुन: ॥ 
शुभाज॑नाय निमिथ्यं, श्रतज्ञानाभ्रितं बच: । 
विपरीत पुनशेयमशुभाज॑नहेंतवे ॥ 
शरीरेण छगुप्तेन, शरीरी चिनुते शुभम्‌। 
सततारम्सिणा जन्तुघातफेनाशुभं पुनः ॥ 
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३--आख््रव जीव है (दो० २-४) : 
इन दोहों में दो बातें कही गयी हैं : 
(१) प्राल्नव जीव है, श्रजीव नहीं । 
(२) प्राख्रव को अ्जीव मानना मिथ्यात्व है| 
इन दोनों पर नीचे ऋमशः प्रकाश डाला जाता है : 
(१) आज्व जीव है : पहले बताया जा चुका है कि झासव जीव-परिणाम हैं। जीव- 
परिणाम जीव से भिन्‍न नहीं, जीव ही है श्रत:; श्राख़ब जीव है | जिस तरह नौका का छिद्ध 
नौका से पश्रौर मकात का द्वार मकान से पुथक्‌ नहीं होता वंसे हो आखव जीव से भिन्न 
तहीं । श्राज्व जीव है यह्‌ एक श्रांकिक सत्य है। उसे निम्न रूप में रखा जा सकता है : 


अ्रास्तत ८ जीव-परिणाम 
जीव-परिणाम ८ जीव 
आखवब॒ ८ जीव 


इस विषय में विस्तृत विवेचन बाद में दिया गया है । 
(२) जाज्त्र को अजीव मानना मिध्यात्त्र है :.गुह्य पदार्थ दा हैं---.एक जोव और दूसरा 
ग्रजीव । नौ पदार्थ में अन्य सात की इन्हों दो पदार्थों में परिगणना होती है। कई झ्रासव 
को जीव पदार्थ के अन्तर्गत मानने हैं और कई अजीव ददार्थ के भ्रन्तर्गत । स्वामीजी कहते 
हैं : “प्राख्नग सहज तर्क रे जीव श्रिद्ध होता है। आगम में भी आखस्रव को जीव कहा गया 
है। ऐसी परिस्थिति में श्रात्रव वं। अजीव मानना विपरीत श्रद्धान है--मिथ्यात्व है |” 
झ्रागम में कहा है - -जो जीव को झजीव श्रद्धता है वह मिथ्यात्री है झ्लौर जो प्रजीव को 
जीव श्रद्धता है बह मिय्यात्त्री है। अत' जीव होने पर भी आखब को अजीव मानना 
मिप्पात्व है । 

इस विधय का भी विस्तृत विवेचन बाद में दिया गया है । 
४--ढाल का विषय (दो० ४-०) : 
!'  श्ास्रव जीव है या प्रजीव ? इस प्रश्न का समाधान ही प्रस्तुत ढाल का मुख्य विषय 
है। इन दोहों में स्वामोजी इसी प्रश्न के विवंचन करने की प्रतिज्ञा करते हैं । इस चर्चा 
के पूर्व श्राख़्व के भेद श्र उनके सामान्य स्वरूप कथन की प्रतिज्ञा भी स्वामीजी ने यहाँ 
की हे । 
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७--आस्षों की संख्या (गा० १-२): 

प्रा़व कितने हैं इस विषय में भिन्न-भिन्न प्रतिपादन मिलते हैं : 

१--आचार्य कुन्दकुन्द्‌ के मत से लाखब ४ हैं--(१) मिव्यात्व भाखव (२) प्विरति 
प्रासव (३) कष!य भ्राखव और (४) योग प्राखव* । श्री विनयविजयजी ने भी प्राचार्य 
कु्दकुत्द का प्रनुसरण करते हुए इन चार को ही ध्ालव कहा है! । 

२--वबाचक उमाल्वाति के मत से आल़व ४२ हैं--(१) पाँच इन्द्रियां, (२) चार 
कषाय (३) पाँच अन्नत (४) पच्रीस क्रियाएँ प्रौर (५) तीन योग? । प्रनेक इवेताम्बर 
झ्राचार्यो' ने इसी पद्धति से झाखव का निरूपण किया है ॥ 

३--आज्षब के भेद्‌ २० भी प्रसिद्ध हैं" : (१) मिथ्यात्व भ्ालव (२) भविरति 
प्रास्नव (३) प्रमाद प्लासव (४) कषाय ग्रा़व (५) योग प्रासव (६) प्राणातिपात प्रास़व 
(3) मृषाबाद लव (८) भ्रदत्तादान भ्राखव (६) मैथन झालव (१०) परिम्रह भ्राख़्व 
(११) श्रोतरेद्विय प्राल़्व (१२) चकुरिद्धिय आल (१२) ध्राणेन्द्िय श्राखव (१) रसने- 


र१--समयसार ४.१६४-६४ : 
मिच्छत्तं अविरमणं कस्लायज़ोगा य सरणसणणा दु। 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणणणपरिणामा ॥ 
णाणावरणादीयह्स ते दु कम्मस्स कारण होंति । 
तसलिपि होदि जीवों य रागदोसादिभावकरों ॥ 
२---शांतछधारस : आश्रव भावना दे : 
मिथ्यात्वाधिरतिकपाययोगसंज्ञा- । 
इगचत्वार: छक्ृतिमिराध्षवा: प्रद्ष्टा: ॥ 
३--तत्त्वा? 5.९,१ हरा 
कायवाइुसनःकर्म योग: | स आख्रव: 
अब्रतकषायेन्द्रियक्रिया: पण्चचतुःपज्च पह्चविशतिसंस्या: पूर्वल्य भेदा: 
४--शांतठघारस : जालव भावना ४ : 
इन्द्याबतकपाययोगजा: | पंथ पंचलतुरन्विताखय: ॥ 
पंचविशतिरसत्क्रिया दृति | नेत्रवेदपरिसंस्थयाउप्यमी ॥ 
४--पचीस बोल : बोल १७४ | इन २० आर्तवों का एक स्थल पंद्र उल्लेख किसी आगम 
में देखने में नहीं भाया। उनका आधार इस प्रकार दिया जा सकता है : 
१-४ ठाणाज़ू : ५.२.४१८; सप्वायाज़ू सम» ४ 
६-१० प्रश्नव्याकरण : प्रथम श्रतत्कघ अ० १-४ 
११०३० दाणाक़्ु : १०.१.७०६ 


आखब पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी ५ ३७३ 


्‌स्ट्रिय प्राख्व (१५) स्पर्शनेन्दिय आलखव (१६) मत ब्रालव (१७) बचन शभ्ास़द 
(१८) काय धासव (१६) भण्डोपकरण प्लालय झौर (२०) शुचिकुशाग्र मात्र का 
सेवनासव । 
४--स्वामीजी कहते हैं आज्व पांच हैं : 
(१) मिष्यात्व भ्रालव 
(२) भ्रविरति झालव 
(३) प्रमाद प्लालब 
(४) कषाय भ्राख़व और 
(५) योग भालव 
इस कथन के लिए स्वामीजी ठाणाडु का प्रमाण देते हैं | ठाणाड़ का थाठ इस प्रकार 
है: “पंच आसवदारा प० त॑ मिच्छततत अविरद पाओं काया जग! ।” स्वामीजी का 
कथन समवायांग से भी समधित है | वहाँ भी ऐसा ही पाठ है--'पंथ आसवदारा पश्चता, 
तंजहा--मिच्छत्त अविर॑ई पमाया कसाय जोगा 7” 
श्रागम के भनुसार स्वासीजी ने जिन मिथ्यात्व प्रादि को प्रास़्ब कहा है, उन्हीं को 
उमास्वाति ने बंध-हेतु कहा है : “मिथ्यादशनाविरतिप्रमादकधाययोगा बन्घदेतव: (८, १)।” 
६--आस्तरयों की परिभाषा (गा० ३-८) : 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने पांच प्रालवों की परिभाषा दी है भर साथ ही सं्षप 
में प्रत्येक प्राल़ब के प्रतिय ती संवर का भी स्वहूप बतलाया है। पोचों पजझ्लालवों की 
व्याख्या क्रमशः इस प्रकार है : 
१--मिथ्यात्व आज्व : उल्टो श्रद्धा को मिथ्यात्व कहते हैं। (१) प्रधर्म को धर्म सम- ' 
झना; (२) धर्म को भ्रधर्म समझना; (३) कुमार्ग को सनन्‍्मा्गें समझना; (४) सन्‍्मार्ग को 
कुमार्ग संमझना; (५) भ्रजोव को जीव समझता; (६) जीध को अजीब समझता; (७) 
झ्साधु को साध समझना; (८) साधु को प्रसाधु समझना; (६) भ्रमूर्त को मूर्त समझना 
झौर (१०) पूर्त को झमूर्त समझना--पे दस मिथ्यात्व हैं* । 
प्रन्य भागम में कहा है--“एऐसो संज्ञा मत करो कि लतोक-अ्रतोक; जीव-प्जोब; धर्म - 
ध्रधमं; बन्घ-मोश; पुण्य-पाप; प्राश्नव-संवर; वेदता-निजरा; क्रिया-प्रक्रिय; कोष-मान; 
३---छुफाएईं २ .४.११-२ ८ >- 
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माया-लोभ; राग; चतुरन्त संसार; देव-देवी; सिद्धि-प्रसिद्धि; सिद्धि का निज-स्यात; 
साधु-भसाध भौर कल्याण-पाप नहीं हैं, पर संज्ञा करो कि. लोक-प्रलोक; जीव-प्रजीव 
प्रादिसव हैं'।” इस उपदेश से भिन्‍न दृष्टि का रखना मिथ्यात्व प्राश्रव है | 
मिथ्यात्व पाँच प्रकार का कहा गया है। उनका संक्षिप्त स्वरूप इस प्रकार है: 
(१) आशभिग्रहिक मिथ्यात्व : तत्त्व की परीक्षा किये बिना किसी सिद्धान्त को 
ग्रहण कर दूसरे का खण्डन करना; 
(२) अनाभिग्रहिक सिध्यात्व : गुणदोप की परोक्षा किये बिना सब मंतव्यों को 
समान समझना; 
(३) संशयित मिध्यात्व : देव, गुह और धर्म के स्वरूप में संदेह बुद्धि रखना; 
(४) आशमिनिवेशिक सिथ्यात्व : भ्रपनो मान्यता को श्रस॒त्य समझ लेने पर भी 
उसे पकड़े रहना झौर 
(५) अनाभोगिक सिधथ्यात्व : विचार और विशेष ज्ञान के प्रभाव में अर्थात्‌ 
मोह की प्रबलतम ग्रवस्था में रही हुई मूडता। 

आ्राचार्य पृज्यपाद ने मिध्यात्व के भेदों के सम्बन्ध में निम्न विचार दिये हैं-- 
मिथ्यादर्शन दो प्रकार का है ; 

(१) नेसगिक : दूसरे के उपदेश बिना मिथ्यादशशन कर्म के उदय से जीवादि पदार्थों 
का प्रश्रद्धान रूप भाव नसगिक मिथ्यादर्शन है। 

(२) परोपदेशपूर्वक : श्रन्य दशंनी के निमित्त से होनेवाला मिथ्यादर्शन परोपदेशपूर्वक 
कहलाता है। यह क्रियावादो, अक्रिपावादो, अज्ञानी और वंनयिक्र चार प्रकार का होता 
है? 

उमास्वाति ने इनको क्रश: अनभिगहीत श्र अभिगृहीत मिथ्यात्व कहा है*। टूनका 
उल्लेख आगम में भी है? । 
१--तत्त्वा० ८.१ सर्वार्थंसिद्धि 

मिध्यादर्शनं द्विविधन्र; नेसर्गिक परोपदेशपूर्वक ख। तत्र परोपदेशमन्तरेण मिथ्या- 

त्वकर्मोद्यवशाद्‌ यदाबिर्भवति तक्त्वार्थाश्रद्वानछक्षणं तन्‍्नेसगिकम। परोपदेश- 

निमित्त चतुविधम्‌; क्रियाक्रियावाद्यज्ञानिकषनग्रिकविकल्पा त्‌ । 
२--तत्त्वा० ८५.१ भाष्य : 
तत्राभ्युपेत्यासम्यग्दर्शनपरिग्रहो5भिगृही तमशानिकादीनां अ्याणां श्रिषष्दानां 
कुबादशतानाम्‌ । शेषनलिगृहीतल । 
रे-०ठाणाज़' ३२,७० 
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प्राचार्य पुज्यपाद ने मिथ्यात्व के ग्रत्य पाँच भेद भी बतलाये हैं। वे इस प्रकार हैं : 

(१) यही है, इसी प्रकार का है इस प्रकार धर्म और धर्मी में एकान्तरूप श्रभिष्राय 
रखना 'एकान्त मिथ्यादशंन' है । ज॑से यह सब जगत परब्रह्म रूप ही है, या सब पदार्थ 
प्रनित्य ही हैं या नित्य ही है? । 

(२) सप्रन्थ को निम्न न्‍्थ मानना, केवली को कवलाहार मानना और स्त्री सिद्ध 
होती है इत्यादि मानना “विपर्यय मिथ्यादशंन' है? । - 

यहां जो उदाहरण दिये हैं वे इवेताम्बर-दिगम्बरों के मतभेद के सूचक हैं । इवेताम्बरों 
की इन मान्यताओं को दिगम्बरों ने मिध्यात्व रूप से प्रतिपादित किया है। इस मिथ्यात्व 
के सावंभौम उदाहरण हैं जीव को ग्रजीव समझना, अभ्रजीव को जीव समझ्नना श्रादि 
(देखिए प० ३७३ 2० ९.१) | 

(३) सम्पग्द्शन, सम्यस्तनान और सम्यकचारित्र ये तीनों मिल कर मोक्षमा्ग है या 
नहीं इस प्रकार संशय रखना 'संशय मिथ्यादर्शन' है? । 

(४) सब देवता श्रौर सब मतों को एक समान मानना “वेनयिक मिध्यादर्ान' है । 

(५) हिताहित की परीक्षा रहित होता पभ्रज्ञानिक मिथ्याद्शन' हैः । 

मिथ्यात्व का अवरोध सम्यकत्व से होता है। सम्यकत्व का श्रर्थ है--सही दृष्टि, 
सम्यक्‌ श्रद्धान । मिथ्यात्व श्राल्रव है । सम्यकत्व संवर है । मिध्यात्त्व से कर्म प्राते हैं । 
सम्पकत्व से रुकते हैं । 

मिथ्या श्रद्धान जीव करता है। झजीव नहीं कर सकता । भिध्या श्रद्धा जीव का 
भाव--परिणाम है । 


--तस्था ० ८.१ स्वार्थसिद्धि : 
तत्र इदमेव दृत्पमेत्रेति ध्सिधर्मयोरसिनिवेश एकान्तः “पुरुष एवेदं सबस्‌” दृतति था 
नित्य एव मरा जनित्य एसेति 
२--बही : 
खग्रन्थो निप्रन्‍्थ:, केवली कवलाहारी, रश्नी सिध्यतीत्येवमादि विपर्यय: । 
३--वही : 
सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि कि मोक्षमार्ग: स्थाह्टा म॒ वेत्यस्यतरपक्षापरिप्रह:संशय: । 
४--बही : 
सर्ववेवतानां सर्वसमयानां लव समवुर्शनं वेनयिकम्‌ 
४--बही : 
हिलाहितपरीक्षाविरहोउका निकत्वस्‌ 
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२---अबिरति आस्तव : पविरति भ्र्धात्‌ भ्रत्याग भाव । हिता, झूठ, चोरी, मैथुन, परिग्रह 
प्रादि.प्रठारह पाप, भोग-उपभोग वस्तुएं तथा सावध्य कार्यो से बिरत न होना--प्रत्या- 
स्यानपूर्व क उनका त्याग करना प्रविरति है* । 

झाचार्य पृज्यपाद ने घट जीवनिकाय और घट इन्द्रियों की प्रपेक्षा से प्रविरति बारह 
प्रकार की कही है” ॥ 

भ्रविरति जोव का अ्रशुभ परिणाम है। भ्रविरति का विरोधी तत्त्व विरति है। 
प्रविरति आख़व है। विरति संवर है। विरति प्रविरति को दूर करती है । 

जिन पाप पदार्थ प्रथवा सावदय कार्यो' का मनुष्य त्याग नहीं करता उनके प्रति उसकी 
इच्छाएँ खली रहती हैं। उसकी भोगद्रत्ति उनमुक्त रहती है। यह उनमुक्तता ही भ्रविरति 
प्रासव है । त्याग द्वारा दच्छाप्रों का संवरण करना--उनकी उनमृक्तता को संयमित 
करना संवर है । 

भ्रविरति प्रत्यागभाव है प्लौर प्रमाद प्रतुत्साह भाव | श्रत्यागमाव श्र प्रनुस्साह- 
भाव को एक ही मान कोई कह सकता हैं कि दोनों में कोई प्रन्तर नहीं। इसका उत्तर 
देते हुए भ्रकलड्ड॒ंदेव कहते हैं--"नहीं । ऐसा नहीं । दोनों एक नहीं है। प्रविरति के 
प्रभाव में भी प्रमाद रह सकता है। विरत भी प्रमादी देखा जाता है। इससे दोनों 
प्रास्नव श्पते स्वभाव से भिन्न है? ।” 
३--प्रमाद आख्तव : स्वामीजी ने इस प्राख़ब की परिभाषा प्रालस्यभाव--घर्म के प्रति 
प्रनुत्साह का भाव किया है प्राचार्य पृज्यपाद ने भी ऐसी ही परिभाषा दी है--''स च॑ 
प्रमाद: कुशलेष्यनादर: ” कुशल में प्रनादरभाव प्रमाद है । 


१०-तस्व० ७.१; ५.१ सर्वाथसिद्धि 
तेम्यों विरमरणं विरतिव तमित्युच्यते । बतमभिसन्धिकृतों निग्रमः दर्द कर्सव्यमिद गे 
कसंव्यमिति वा । तत्प्रतिपक्षभूता अविरतिग्राह्मा । 

२---(क)तत्त्या ० ८.१ सर्वा्भसिद्धि : 
अविरतिद॒द्शविधा; फ्ट्कायबटकरणविषयलदाल्‌ । 


(ख)वत्त्वाथबातिक ८.१.२६ : 
पृथिव्यप्तेजोवायुबनस्पतित्रसकायचक्षुओत्रप्राणससनस्पर्शननो हस्वरियेष हमनासंयमा- 
विरतिभेदात्‌ हादशविधा अविरतिः 

३--तसस्‍्वचार्थवार्तिक १.८.३९ : 
अबिरते प्रभादस्य चाउविशेष हति चेतु; न; विरतल्वापि प्रमादवृर्गवात्‌। 
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प्रमाद के भेदों पर विचार करते हुए उन्होंने लिखा है: “शुद्धयष्टक घौर उत्तम क्षमा 
झादि विषयक भेदते प्रमाद धनेक प्रकार का है' ।” श्री प्रकलड्ड॒देव.ने इसी बात को पल- 
वित करते हुए लिखा है : “भाव, काय, विनय, ईर्यापथ, भेह्य, शयन, झासन, प्रतिष्ठा- 
पन झौर वाक्यशुद्धि श्रात्मक ग्राठ संयम तथा उत्तम क्षमा, मारदव, शौच, सत्य, तप, 
त्याग, प्राकिचन्य प्लौर ब्रह्मच्य श्रादि इन दस धर्मों में अनुत्साह या श्रनादर का भाव 
प्रमाद है। इस तरह यह प्रमाद घनेक प्रकार का है* |” 
झ्राचार्य उमास्वाति ने कुदाल में श्रतादर के साथ-साथ 'स्मृति-श्रतवस्थान” और 
'योग-दृष्प्रणिधान” को भी प्रभाद का श्राड्स्‍ माना है? । योगों की दुष्प्रवृत्ति क्रिया रूप 
होने से प्रमादाल्रव में उसका समावेश उचित नहीं लगता; क्योंकि इससे प्रमादालव और 
योगाल्रव में भेद नहीं रह पाता । 
मद, निद्रा, विषय, कषाय, विकथादि को भी प्रमाद कहा जाता है। पर यहां प्रमाद 
का प्रथ पक्रात्म-प्रदेशवर्ती श्रनुत्ताह है; मद, निद्रा, श्रादि नहीं । क्योंकि क्रिया रूप मद 
ग्रादि मन-वचन-काय योग के व्यापार रूप हैं। योगजनित कार्यों का समावेश योग 
झ्राख़व में होता है, प्रमाद श्रात्रव में नहीं। श्री जयाचार्य लिखने हैं : 
अप्रमाद संवर आया न दे, जे कर्म उदय थी ताय । 
अणउछाह आलरूस भाव ने जी, ते तीजो आस्रव जणाय ॥ 
सन वचन काया रा व्यापार स्यूं जी, तीजो आस्रव जूदो जणाय | 
ज्ञोग आख्रव छे पांचमो जी, प्रमाद तीजो ताहि ॥ 
असंख्याता जीवरा प्रदेश में अणउछापणों अधिकाय ! 
ते दीखें तीनूं जोगा स्यूं जुदोजी, प्रमाद आत्वथ ताय ॥ 
मद्‌ विषय कषाय उदीरने जी, भाव नोंद मे विकथा ताय। 
ए पाँचू जोग रूप प्रमाद छे जी, तिण स्यूं जोग आसतव में जणाय० ॥ 
कब जाय, 
प्रमादो $नेकविध:, शुद्धअप्टको्तसक्षमादिविषयभेवात्‌ 
२--तस्चार्थवातिक ८.१.३० : 
भावकाय . ..वाक्यशुद्धिलक्षणा््टविधसंयम्न--उत्तमक्षमा , ., बहारचर्यादिविषयानुत्साह - 
भेदादनेकविधः पमादों अलेय: 
३--तत्त्वा० ८५,६ 
प्रमाव:स्ऋृत्यनवस्थानं कुशलेष्वनादरों योगदुष्प्रणिधानं चेष प्रमाद: । 
४--म्रीणीचर्चा ढा० २२.२८-३ ०,२ ३ ही 
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प्रमाद जीव का परिणाम है। प्रमाद का रूंधघन करने से श्रप्रमाद होता है। प्रमाद 
प्राखव है। भ्रप्रमाद संवर | प्र॒प्रमाद-संवर प्रमाद-प्राल्षव को अ्रवरुद्ध करता है । 
४--कपषाय आख्रव : जीव के क्रोधादि रूप परिणाम को कषाय श्राखव कहते हैं। 
क्रोधादि करता कंषाय श्राश्नव नहीं है। क्रोधादि करना योगों की प्रवृत्ति रूप होने से 
योग प्लाख्रव में झ्राता है। इस विषम में श्री जयाचार्य का निम्न विवेचन द्रष्टव्य है : 
क्रोध स्यूं बिगरुया प्रदेश नें जी, ते आछ्वव कह्िये कषाय । 
आय लछागे तिके अशुभ कर्म छे जी, बुद्धिवंत जाणे न्याय ॥ 
डदेरी क्रोध करें तठजी, अशुभ योग कहद्दिवाय । 
निरंतर बिगठ्या प्रदेश ने जी, कहिये आख्रव कषाय ॥ 
नवमे अष्टम गुणठाण छ जी, शुभ लेश्या शुभ जोग | 
पिण क्रोधादिक स्यूं बिगड्या प्रदेश नें जी, कषाय आल्लव प्रयोग ॥ 
छाल लोह तप्त अगनी थकी जी, काक्या संडासा स्यू धार । 
थोड़ी बेल्यां स्यूं लालपणों मिस्योजी, तातपणों रह्यो कार ॥ 
ते लोह श्याम वर्ण धयों जी, पिण ते तप्तपणा ने प्रभाव । 
रूदरों फूवों म्हेले ऊपरे जी, ते भस्म होवे ते प्रस्ताव ॥ 
तिम लछालपणों अशुभ योग नो, नहीं सातमा थी आगे ताहि। 
ते पिण क्रोधादिक ना उदय थकी जी, तप्त रूप ज्यू आल्चषव कपाय ॥ 
क्रोध मान साया लोभ सर्चथा जी, उपशमाया इग्यारमें गुण ठाण । 
उदय नो किरतय मिट गयो जी, जब्र अकपाय संवर जाण" ॥ 
इसका भावार्थ है--'जो उदीर कर क्रोध करता है उसके अशुभ योग होता है । 
प्रदेशों का निरंतर कपाय-कलृषित होना कधाय आज्लव है। नवें, आठवें गणस्थान में 
शुभ लेश्या और शुभ योग होते हैं पर वहाँ अभ्रकपाय श्रात्रव कहा गया है। इसका 
कारण क्रोधादि से कलृषित प्रात्म-प्रदेश हैं। भ्रम्मि में तपते हुए लाल लोहे को यदि 
संडास से बाहर निकाल लिया जाता है तो कुछ समय बाद उसकी ललाई तो दूर हो जाती 
है पर उष्णता बनी ही रहती है । लोहे के पुतः श्याम वर्ण हो जाने पर भी उस पर रखा 
हुआ रूई का फूहा उष्णवा के कारण तुरन्त भस्म हो जाता है। उसी तरह क्रोधादि योगों 
का रक्तमाव सातवें गुणस्थान से श्रागे नहीं जाता पर क्रोषधादि के उदय से झात्म-प्रदेशों 





१-“क्रीणीचचों ढा० २२.११०१७,२७ 
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में जो उष्णता का भाव विद्यमान रहता है वह कषाय श्रासव है। ग्यारहवें गुणस्थान में 
क्रोधादि का उपशम हो जाने से जब उदय का कर्त्तव्य दूर हो जाता है तब प्रकर्षाय 
संवर होता है ।”' 
यदि कोई कहे कि कषाय और प्रविरति में कोई भ्रन्तर नहीं क्योंकि दोनों ही हिंसादि 
के परिणाम रूप हैं तो यह कहना अनुचित होगा | श्री भ्रकलड्डुंदेव कहते हैं “दोनों को एक 
मानना ठीक नहीं क्‍योंकि दोनों में कार्य-फकारण का भेद है। कषाय कारण है और 
प्राणातिपात ग्रादि अविरति कार्य है' । 
कपाय श्रास्रव॒ का प्रतिपक्षी श्रकपाय संवर है। कषाय से कर्म आते हैं। संबर से 
रुकते हैं । 
५--योग आज्थव : मानसिक, वाचिक और कापिक प्रवृत्ति को योग कहते हैं। मन, 
वचन और काय से कृत, कारित झौर अनुमति रूप प्रवृत्ति योग है। 
भिथ्यात्व, भ्रविरत्ति, प्रमाद और कषाय श्रास्नव प्रवृति रूप नहीं भाव रूप हैं, योग 
प्रवृत्ति रूप है। योग से आत्म-प्रदेशों में स्पन्दन होता है, मिथ्यात्व श्रादि में वंसी बात 
नहीं । 
मन-वचन -काय के कर्म शुभ और अशुभ दो तरह के होते हैं। अशुभ कर्म योगाखव 
के अन्तर्गत श्राते हैं और उनसे पाप का आख्रव होता है। शुभयोग निजंरा के हेतु हैं । 
उनसे कर्मों को निर्जरा होती है । निर्जरा के साथ-साथ पुण्य का श्राल्नव होता है। इस 
दृष्टि से निर्जरा के हेतु शुभ योगों को भी योगाखव में समझा जाता है। श्री जयाचार्य 
लिखते है : 
शुभ योगां ने सोय रे, कहिये आश्षव निर्जरा ! 
तास न्याय अपलोय रे, चित्त लगाई सांभलो ॥ 
शुभ जोगां करी ताख रे, कर्म कटे तिण कारणे । 
कही निज्रा जास रे, करणी लेख जाणबी ॥ 
ते शुभ जोग करीज रे, पुण्य बंधे तिण कारण॥ 
आश्रव जास कहीज रे, वारु न्याय विचारिये॥ 


१--तस्वार्भवार्तिक ८.१.३ ३ : कपाय5विरत्योरभेद ह॒ति चेतु; न; कार्यकारणभेवोपपत्ते: ! 
“““कारणभूताहि कथाया: कार्यात्मिकाया हिसाश्वविरतरर्धान्तरभूता इति । 





३८० नव पदाथ 


उपयुक्त भावों का गुणस्थानों के साथ जो सम्बन्ध है उसको आचार्य पुज्यपाद ने 
इस प्रकार प्रतिपादित किया है : 

/प्रिध्यादृष्टि जीव के एक साथ पाँचों; सासादनसम्पस्दष्टि, सम्यम्भिध्याद्वष्टि भौर 
अविरतसम्पग्हष्टि के अविरति श्रादि चार; संयतासंपत के विरति-अ्रविरति, प्रमाद, 
कषाय झोर योग; प्रमत्त संयत के प्रमाद कपषाय और योग; भ्रप्रमत्त संयत श्रादि चार के 
योग श्र कषाय; तथा उपश्ञान्तकधाय, क्षीणकषाय श्रौर सयोगीकेवली के एक योग बन्ध- 
हेतु होता है। अयोगीकेवली के कोई बन्ध-हेतु नहीं होता" ।'' 

श्री जयाचार्य ने इस विपय में निम्न प्रकाश डाला है* : 

पहिछे तीजे मिध्यात निरंतरे, चौथा छग सर्व इब्त ब्याप । 
निरंतर देश अब्नत पज्चमे, तिण स्‌ समय ३ लागे पाप ॥ 
छठ प्रमादु आलव निरन्तरें, दुशमा लग निरन्तर कषाय ॥ 
निरन्तर पाप लागे तेह ने, तीनूं जो्गा स्यू जुदो कहाय ॥ 
जद भाव गुणराण सातवें, प्रमाद रो नहीं बचे पाप । 
अकषाईे हुर्वा स्यू कपाय रो, नहीं छागे पाप संत्ताप ॥ 

पहले झौर तीसरे गुणस्थान में निरन्तर मिथ्यात्व रहता है | भ्रविरति पहले से चौथ 
गुणस्थात शक व्याप्त है। पाँचवें गुणस्थान में निरन्तर देश अ्रविरति रहती है, जिससे समय- 
समय पाप लगता रहता है। छठे गुणस्‍्यान में निरन्तर प्रमाद झाखव होता है । दसव 
गुणस्थात तक निरन्तर कपाय होता है, जिससे निरंतर पाप लगता है । यह कपाय आाखव 
योग आख्रव से भिन्न है। सातवें गणस्थान में आने पर प्रमाद का पाप नहीं बढ़ता | 
प्रकषायी होने पर कपाय का पाप नहीं लगता । 

इन श्रास्रव भेदों की युगपतता के विषय मैं उमास्वाति लिखते हैं : 

'मिध्यादर्शन आदि पांच हेतुओं में पूर्व पूर्व के हेतु होने पर श्रागे-म्रागे के देतुप्रो 
का सद्भाव नियत है परन्तु उत्तरोत्तर हेतु के होने पर पूव॑ पूर्व के हेतुओं का होना नियत 
नहीं है? ।” 


१--तक्त्वा? ८.१ सर्वार्थसिद्धि 

३--भीणीचर्चा बा ० २९ .४४-४६ 

३--तत्त्वा ० ८.१ आाष्य : 
एरवा मिथ्यादुर्शनादीनां बन्धहेतूतां पूर्वस्मिन्पृवस्मिन्सति नियतमुस्तरेषां भा: । 
उत्तरोत्तभावे तु पृवधामनियम: दृति | 


आखव पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी ६ ३८१ 


आस्रव के २० भेद : 

भ्राख़नव के २० बीस भेदों को मानने वाली परम्परा का उल्लेख पहले श्राया है। उन 
बीस भेदों में प्रारम्भ के पाँच मंद तो वही उक्त मिथ्यात्वादि हैं। ग्रवशेष १५ पोग झ्रास़व 
के भेदमात्र हैँ। इत भेंदों को भी उदाहरण-स्वरूप ही कहा जा सकता है क्‍योंकि मन, 
बचन और काय की भ्रसंख्य, श्रनन्त प्रवृत्तियाँ दो सकती हैं। २० भेंदों का संक्षिप्त विवेचन 


इस प्रकार है : 
१--परर्ववत्‌ 
दि >5 93 
रैना 75 
0 
रे ४ 
६--प्राणातिपात आख्रव : मन, वचन, काय प्लौर करने, कराने, भ्रनुमोदन के विविध 
भज्ञों से जीव हिंसा करना । 


७--म्षावाद आख्तत्र : उपयुक्त तीन करण एवं तोन योग के विविध भज्लों से झूठ बोलना। 

८--अदत्तादान आख्रव : उपयुक्त तोन करण एवं तीन योग के विविध भज्ों से चोरी 
करना। 

६ --मैथुन आखस्त्र : उपर्युक्त तीन करण एवं हीन योग के विविध भज्ों से मैथुन का 


सेवन करना । 
६०--परिग्रह आख्तव : उपयुक्त तीन करण एवं तीन योग के विविध भज्लों से परिग्रह 
रखना । 


११--श्रोत्रेन्द्रिय आसक्षव : कान को दाब्द सुनने में प्रवृत्त करना | 
१२--चश्लुरिन्द्रिय आजख्त : ग्राँखों को रूप देखने में प्रश्नत्त करना । 
१३--ध्राणेन्द्रिय आस्त्रव ; ताक को गंध सुंधने में प्रषृत्त करना । 
१४--रसनेन्द्रिय आज्लव : जिद्ठा को रस-प्रहण करने में प्रदत्त करना । 
१५४--रस्पशनेन्द्रिय आसत्रव : शरीर को स्पश करने में प्रश्नत्त करना । 

१६--मन आल्लत्र : मन से नाना प्रकार की प्रज्नत्ति करता । 

१७--वचन आख्व : वचन से नाना प्रकार की प्रवृत्ति करना । 

१८--काय भास्तव : काया से नाना प्रकार की प्रबृत्ति करना। 
१६--भण्डोपकरण आख्तव : वस्तुओं को यतनापूर्वक रखना उठाना | 
२०--शुचिकुशाग्रमात्र आस्तव : शुर्चि, कुशाग्र श्रादि के सेवन जितनी भी प्रश्नत्ति । 





३८२ नव पदाथ 


आल्रव के ४२ भेद : 
आख्रव के ४२ भेंदों का विवरण इस प्रकार है : 
इंदियकसायअव्वयकिरिया पणचडपंचपणवीसा । 
जोगा तिण्णेब भव, बायालरं आसवो होई' ॥ ६ ॥ 
१-५-- इन्द्रिय आखसत्रव : आल्व के २० भंदो के विवेचन में वर्णित श्रोत्रेरिद्रप से स्पशनेन्द्रिय 
तक के पाँच आखत्रव (क्रम: १-१५) । 
६--क्रोध आख्तव : प्रप्रीति करना । 
७--मान आतस्तप्र : गर्व करना । 
८[-- माया आस्तत्र - परवश्चना करना । 
€--छोभ आखस्त्रव : मूर्च्चा भाव करना । 
१०-१४--- अविरति आल ; आख्रव के २० भेंदों मे वणित प्राणातिपात से मैथुन तक 
के पाँच आख़ब (क्रमः ६-१०) । 
१४-१७--योग आख्व : झ्रासव के २० भेदों में वणित सन आखत्र, वचन आख्व और 
काय प्राश्नव (क्रम: १६-१८) | 
१८-- * सम्यकत्वक्रिया आस्त्रव : सम्यकत्त वद्धिनी क्रिया | जीवादि पदाथों में श्रद्धारूप 
लक्षण वाले सम्यकत्व को उत्तन्न करने और बडाते वाली क्रिया । 
१६--मिथ्यात्वक्रिया आसन : मिथ्यात्व को हेतु प्रवृत्ति । जीवादि तत्त्वों में श्रश्नढ्वा रूप 
लक्षण वाले भिध्यात्व को उत्पन्न करने और बढ़ाने वाली बुद्देव, कुगुर और कुशास्त्र 
की उपासना, स्तवनअआादि रूप क्रिपाने । 
» ०-- प्रयोगक्रिया आ्नत्र : कायादि द्वारा गमतागमन आदि रूप प्रवृत्ति । 


१--नवत क्त्वसाहित्यसंग्रह: नवतत्त्वप्रकरणं (श्री दंवगुप्त सूरि प्रणीत) 
२--थयहाँ से क्रियाओं की व्याख्या आरम्भ होठी हैं । 
आगमसों के स्थलों को देखन से क्रियाओं की संख्या १७ आती हैं (ठाणाजः 
२.६०;५४,२ .४१६; भगवती ३,३)। झासत्रव के ४० भदों को गणना मे सभी 
आचार्या ने क्रियाएँ २५ ही मानी है। २७ क्रियाओं मं से एक परम्परा प्रमक्रिया 
और द्रपक्रिया को छोड देती है । दूसरी परग्परा इन्हें ग्रहण कर सम्यकत्वक्रिया 
और मिथ्यात्वक्रिया को छोड दठी हैं । 
क्रियाओं के अर्थ को दृष्टि स भी दो परम्पराएं स्पष्टतः: हृष्टिगोचर होती 
है। श्री सिद्ुसन गणि और आए पूज़्यपाद की व्याख्याएँ कुछ स्थलों को छोड कर 
प्रायः मिलती-जुलती हैं । यहाँ मूल में इन्हीं को दिया हैं। इन दोनों की कई 
व्यास्याएं आगम टीकाकारों ले विशिष्ट रूप से भिन्‍न हैं। अन्तर पाद-टिप्पणियाँ 
में प्रदर्शित हैं । 
३-- ठाणाज़ः २.६० की टीका के अनुसार जीव का सम्यरदर्शन रूप व्यापार अथवा 
सम्यग्दर्शनयुक्त जीव का व्यापार सम्यक्त्वक्रिया है और जीवा का मिथ्यात्व रूप 
ज्यापार अथवा मिथ्यादहृष्टि जीव का व्यापार मिध्यात्वक्रिया है । 


आलखब पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी : ६ ३८३ 


२१--समादानक्रिया आख्त्र : संयत का प्रविरति या श्रसंयम के सम्मुख होना । श्रपूर्व- 
अ्पूर्व विरति को छोड़ कर तपस्वी का सावद्य कार्य में प्रदत्त होना? । 

३२---यापथक्रिया आल्व : ईर्यापथ कर्मबन्ध की कारणभूत क्रिया । 

» ३--प्रादोषिकीक्रिया आखस्रव : क्रोध के झ्रावेश से होनेवाली क्रिया? । 

२४--कार्यिकीक्रिया आात्तव : दुष्टभाव से युक्त होकर उद्यम करना? | 

३२४५--आधिकरणिकीक्रिया आज्लव : हिंसा के उपकरणों को प्रहण करना * | 

३६--पारितापिकीक्रिया आख्तव : दुःखोत्पन्न कारी क्रिया० । 

३७--प्राणातिपातिकीक्रिया आलद्चव : प्रायु, इन्द्रिय, बल प्रौर इदासोच्छवास रूप प्राणों 
का वियोग करने वाली क्रिया | 

र२८--द्शनक्रिया आस्तद : रागार्द हो प्रमाद-वश रमणीय रूप देखने की इच्छा६ ; 

+६--एपर्शनक्रिया आस्तरव : स्वर्श करने योग्य सचेतन -प्रचेतन वस्तु के स्पर्श का भतृवन्ध-- 

__ प्रभिलापा"। 


९--ठाणाज़ ५.१.४१६ में इसके स्थान पर “सम्रुदाणकिरिया---समुदानक्रिया का 
उल्लेख है। टीका म॑ इसका अर्थ किया है “कर्म्मोपादानम' अर्थात्‌ तीन प्रकार के 
योग द्वारा आठ प्रकार के कर्मपुद्गर्लों को ग्रहण करने रूप क्रिया । 

२--ठाणाड्ः १.६० में इसके स्थान में 'प्रादंबिकीक्रिया' है। टीका--प्रदेपो-मत्स 
रस्तन निवृत्ता प्राद पिकी । जीव अथवा ठोकर आदि लगने से अजीब पापाणादि के 
प्रति क्रोध का होना । 

३--ठाणाजु में इस क्रिया के दो भेद मिलते हैं (१) अनुपरतकायक्रिया--सावदय से 
अविरत मिथ्यार्शाष्ट व सम्थगहाष्ट की कायक्रिया । (३) दुष्प्रयुककायक्रिया--दुष्प्र- 
युक्त मन, वचन, काय की क्रिया (डा० २.६० और टीका) 

४--अधिकरण का अथ हैं अनुष्टान अथवा बाह्मवस्तु खड़ग आदि । तत्सस्वन्धी क्रिया 
आधिकरणिकीक्िया । आगम में इसके दो भेद मिलते हैं--निवर्त्ना--नये असख्त्र- 
शस्त्रों का बनाना और संयोजना--शस्त्रों के अड्रों की संयोजना करना (डाणाडूः 
५.२.४१६ और टीका) 

५--आगम में इसके दो भेद बताये गये ह--(१) ल्वहस्तपारितापनिकी--अपने द्वाथ 
से अपने या दूसरे को परिताप देना। और (२) परहस्तपारितापनिकी--दूसरे से 
परिताप पहुंचाना (ठाणाब्नर २.६० और टीका) । 

६--.आगम में इसका नाम “दिहिया'--दृष्टिकी मिलता हे। अण्च आदि सजीव और 
चित्रकर्म आदि निर्जीव वस्तु देखने के लिए गमन आदि रूप क्रिया (ठाणाडु ५.२. 
४१६ और टीका) । 

७--भागम में 'पुट्टिया --श्श्का, स्पृष्टिका नाम मिलता है। अर्थ है रागादि से स्पर्श 
या प्रश्न करने रूप किया (ठाणाज़ २.६०:४.२.४१६)। 


३८४ नंव पदार्थ 


३०--प्रात्ययिकीक्रिया आज्लव : प्राणातिपात के श्रपूव--नये श्रधिकरणों का उत्पा- 
दन' | 

३१--समन्‍्तालुपातक्रिया आस्नव : मनुष्य, पशु भादि के जाने-प्राने, उठने-बँैठने के 
स्थानों में मल का त्याग" । 

३९--अनाभोगक्रिया आख्रव : भ्रप्रमाजित और श्रशोधी हुई भूमि पर काय प्रादि का 
निक्षेप ३ । 

३३--स्वहल्तक्रिया आस््रव : जो क्रिया दूसरों द्वारा करने की हो उसे श्रमिमान या 
रोषवज्ञ स्वयं कर लेनाए । 

३४--निसर्गकिया आख्तव : पापादान आदि रूप प्रवृत्ति विशेष की प्रनुमति अथवा 
पापार्थ में प्रव्नक्त का भावत: भ्रनुमोदन ५ । 

३५---विवारण क्रिया आख्रव : भ्रन्य द्वारा ग्राचरित श्रप्रकाशनीय सावद्य झ्रादि कार्यों 
का प्रकाशन" । 


१--इसका अर्थ इस प्रकार भी मिलता है--'बाह्य' वस्तु प्रतीत्य--आधशित्य भबा 
प्रातीत्यिकी' । बाह्य वस्तु का आश्रय लेकर जो क्रिया होती है । (ठाणाड़ २.६० 
टीका) । 

२--हसके स्थान में आगम में 'सामन्तोवणिवराहया---प्तामन्तोपनिपातिकीक्रिया का 
उल्लेख हैं। अपने रूपवान्‌ घोड़े आदि और निर्जीव रथ आदि की प्रशंसा छन कर 
हर्षित होने रूप क्रिया | (ठाणाजु २,६०; ५.२.४१६ और टीका) 

३---अनाभोगप्र॒त्यया । उपयोग रहित होकर वस्तुओं का ग्रहण करना अथवा उपयोग 
रहित होकर प्रमाजंन करना | 5० २.६० में कहा है---अणाभोगवत्तिया किरिया 
दुविहा पं० तं* अणाउत्तआइयणता चेव अणाउसपमज्जणता चेब। 

४-- इसके आगम में दो भेद कहे गये हैं--जीव स्वाहस्तिकी क्रिया--अपने हाथ से 
गृहीत तीतर आदि द्वारा दूसरे जीव को मारना। अथवा अपने हाथ से जीव का 
ताइन । अजीवस्वाइस्तिकी किया--अपने हाथ से गृहीत खद़ग आवि नि्जीव वस्तु 
हारा जीव को मारना अथवा अजीव का ताड़न करना (ठाणाजु ३.६० टीका) | 

५--'नेसत्थिया” निसर्जन निस॒प्टं, क्षपणमित्थर्थः तत्र भवा तदेव वा । भर्धात्‌ यन्त्र द्वारा 
जीव और अजीब को वूर करने रूप क्रिया । जेसे कुएँ ले जल निकाहनना अथवा 
धजुप, बन्दूक आदि से गोली व वाण फेंकना । (टाणाड़ु २.६० और ४.२९.४१६ 

7) । 

जाके २.६० टीका में विदारिणी अथवा वेतारिणी ऐसे नाम दिये हैं । जीव-अज़ीव 
को विदी्ण करना विदारिणी क्रिया है | वह जीव को ठगता है पेसा कहना जथवा 
गुण न होने पर भी ठगने की दृष्टि से ऐसा कहना कि तू गुण में अमुक के ससान 
है जीववैतारिणी क्रिया है। गुण न होने पर भी एक अचेतन वस्तु को दूसरी 
अचेतन वस्तु के समान कहना अजीव वेतारिणी क्रिया दहै। 


आख़व पदार्थ (ढाल : ५) ; टिप्पणी ६ ३८५ 


३६--आज्ञाग्यापादिकीक्रिया आस्तव : चारित्रमोहनीय के उदय से भावश्यक श्रादि के 
विषय में शाल्नोक्त भ्राज्ञा को न पाल सकने के कारण प्रन्यथा प्रहषणा करना? । 

३७--अनाकांक्षाक्षिया आस्रव : धर्तता श्रौर भ्रालस्य के कारण प्रवचन में उपदिष्ट कर््तंव्य 
विधि में प्रमादजनित ध्नादर* । 

३८--प्रारम्भक्रिया आज्वव : छेदन, भेदन, विसर्जन भादि क्रिया में स्वयं तत्पर रहना 
और दूसरे के प्रारम्भ करने पर हषित होना? । 

३६--पारियाहिकीक्रिया आल्लव : परिग्रह का विनाश न हो इस हेतु से की गई क्रिया ५ । 

४०---मायाक्रिया आलछ्षव : ज्ञान, दर्शन श्रादि के विषय में निकृति--बन्चन--छल 
करना" । 

४१--मिथ्यादर्शनक्रिया आात्नव : भिध्यादृष्टि से क्रिया करने-कराने में लगे हुए पुरुष 
को प्रशंसा आदि द्वारा हृढ करना । 


९-- आगम में इसफा नाम आश्ञापनी' है । आज्ञा करने से द्ोने वाली क्रिया | 'आण- 
वणिया' आज्ञापनस्थ--आदेशनस्येयमाज्ञापनमेव वा। श्रादेशनरूप क्रिया (ठाणाड़ः 
२.६० टीका)। उम्रास्वाति ने इसका नाम आनयनक्रिया दिया है (तत्त्वा० ६.६ 
भाष्य) । 

२--दणाड़ २.६० में इसका नाम अनवर्काक्षाप्रत्यया दिया है | अपने अथवा दूसरे के 
शरीर की अनवकांक्षा--भनपेक्षा । अणवक खर्वात्तया किरिया दुविहा पं० तं० आय- 
शरीर भगवकंखत्रत्तिया चेव परघरीरअगवऊंखबत्तिया चेव | 

>->आगमप में इसका नाम आरंभिया “आरंभिकरीक्रिया' दिया है। आरम्भगमारम्भ: 
तत्र भत्रा ।आगम में इसके दो भेद कहे गये हैं । जिससे जीवों का उपमर्दत हो उसे 
जीवा[रस्मकिया और जिससे अजीव वस्तुओं का सारम्भ हो उसे अजीवारम्भक्रिया 
कहते हें (टाणाडः २,६० टीका) । 

४--परिग्गहिया --प रिग्रहे मवा परिप्रहिकी--परिग्रह में होने वाली । भागम में जीव 
और अजीव सम्बन्ध से इसके भी दो भेद बतछाये गये है (ठाणाज़ २.६० तथा 
टीका) । 

४--'मायावत्तिया चेव”! सामा- “शाद्षयं प्रत्ययो-निमित्त यरू्वा: कर्मबन्धक्रियाया 
व्यापारल्य वा सा । छल या कपट रूप क्रिया (ढाणाज़ूर २.६० टीका) । 

६--आगम में इसका नाम 'मिच्छादंसणवत्तिया'--मिथ्याद्शनप्रत्यया मिलता है । 
मिध्यादर्शनं--मिथ्यात्व॑ प्रत्ययो यस्या: सा । आगम में इसके दो भेद बताये हैं। 
अप्रशलत आत्मभाव को प्रशस्त देखना--आत्मभावव॑ंकनता है और कूटलेख 
प्रादि से दूसरे को ठ्गना-- परभाववंकवता है (ठाणाजू' २.६० टीका) | 
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४२--' शप्रत्याख्यानकिया आस्त्रव : संयमधाति कर्म की पराधीनता से पाष से भनिषृत्ति । 

जिस तरह श्राखव के २० मेंदों में से भ्रत्तिम पन्द्रह का योगास्रव में समावेश होता 
है उसी तरह ४२ भेदों में सब के सब योगाखत्रव में समाहित होते हैं। मन-वचन-काय के 
सर्व कार्य सावद्य योगासव हैं । जिन भश्रठारह पापों का पूर्व में उल्लेख आया है वे भी योग 
रूप ही हैं। विविध कर्मो के बन्ध-हेतुओों में जो भी क्रिया रूप व्यापार हैं उन सब को 
योगास्व का भेद समझना चाहिए । 
३--आल्लव और संवर का सामान्य स्वरूप (गा० ६-१०) : 

गा० ३-८ में स्वामीजी ने पाँच आखव श्रोर साथ हो पाँच संवर की परिभाषाएं दो 
हैं। यहाँ पाँच श्रात्नव झौर पाँच संवर के सामान्य स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है । 
श्रासव भौर संवर दोनों जीव-परिणाम हूँ। जीव का मिथ्या श्रद्धाहप परिणाम भिश्यात्व, 
अत्याग-भावहूप परिणाम अविरति, गनुत्साहरूप परिणाम प्रमाद, क्रोधादिह्प परिणाम 
कषाय और मत-वचन-काय के व्यापारकृप परिणाम योग हैं। इस तरह पाँचों आख्रव 
जीव के परिणाम हैं। इसी तरह सम्यक्‌ श्रदाहुप परिणाम सम्यकत्व, देश सर्व त्यागरूप 
परिणाम विरति, प्रमादरहिततारूप परिणाम अप्रमाद, कषायरहिततारूप परिणाम 
झ्रकषाय और श्रव्यापाररूप परिणाम श्रयोग संवर है । 

प्रास्नव और संवर दोनों जीव-परिणाम होने पर भो स्वभाव में एक दूसरे से भिन्न 
हैं। भास्व जीव की उन्मुक्तता है। सवर उसकी गुप्ति । आम्नव कर्मों को आने देते हैं । 
संवर उनको रोकते हैँ। आखव कर्मों के झाने के द्वार--उपाय हैं। संवर उनको 
रोकने के द्वार--उपाय हैं। श्री श्रभयदेव लिखते हैं--““जीव रूपी ताजाब में कर्म रूपी 
जल के श्राने के लिए जो द्वार की तरह द्वार--उपाय हैं वे श्रासव-द्वार हैं। जीव रूपी 
तालाब में कर्म रूपी जल के ब्रागमन के निरोध के लिए जो द्वार---उपाय हैं वे संवर 
द्वार हैं। मिध्यात्व भ्रादि आज्वों के क्रमशः विपर्यय रूप सम्यकत्व झ्रादि संवर है ।” 








१--तस्वा० ६.६ .भाष्य में क्रियाओं के नाम इस प्रकार है : 
तद्रधा--सम्यकत्वमिध्यात्वप्रयोगसमादा नेर्यापथा:, कायाधिकरणप्रदोषपरितापन- 
प्राणातिपाता: , दर्शनस्पर्शनप्रत्ययसमन्तानुपावानाभोगा:, स्वहस्तनिसर्ग निदारणान- 
यनानवकाइक्षा आरम्भपरिप्रहमायामिध्यादुर्शनाप्रत्यास्यानक्िया हृति ॥ 

२--ठाणाज़' ४.२.४९८: 
क्षाश्रवर्ण --जीव वढागे कम्मंजल्स्य सम्भगरूनमाञ्नव:, कर्म्मनिबन्धनमित्यर्थ:, तस्य 
द्वाराणीव द्वाराणि--उपाया आश्चवद्वाराणीति । तथा संवरणं--जीवतसडागे कर्म्म- 
जलस्य निरोधन संवरध्तल्य द्वाराणि--उपायाः संवरद्राराणि--मिथ्यात्वादीनामा- 


श्रवाणां क्रमेण विपयंया: सम्यकत्वविरत्यप्रमादाकषायित्वायोगित्वकक्षणा: 


आखरब पदाथथ (ढाल : १): टिप्पणी : ८-६ ३८७ 


८--आस्रष कर्मों का कर्ता, हेलु, उपाय है (गा” ११) 

स्वामीजी ने ढाल की पहली गाथा में "'स्थानाजृ में पाँच श्राज़वद्वार कहे हैं''--ऐसा 
उल्लेख करते हुए गा० * से ८ मैं इन पाँचों द्वारों के नाम भ्ौर उनके स्वरूप पर प्रकाश 
हाला है। वहाँ श्राज़व के प्रतिपक्षी संबर पदार्थ के स्वरूप पर भी कुछ विवेचन है जिससे 
कि झ्ाल़व पदार्थ का स्वभाव स्पष्ट रूप से हृदयांकित हो सके । फिर गा० ६-६० में 
पाँच आलव प्ौर संबर के सामान्य स्वरूप का बोघ दिया है। स्वामीजी कहते हैं 
“ठाणाडु की तरह चौथे श्रद्ध समवायाजू में भी पाँच झ्राल्तव द्वार भौर पाँच संवर कहे 
गये हैं।” बह पाठ इत प्रकार है : 

“पंच जभालवदारा पन्‍नत्ता, तंजहा--मिच्छत्तं अविर पमाय' कसाया जोगा 

पंच संवरदाश पन्‍नत्ता, तंजहा--सम्मत्त विरई अप्पसत्तया अकसाया अजोगया 

(सम? ५४ )।” 

स्वामीजी कहते हैं --'प्रास्रव का जहां भी विवेचन है उस स्थल को देखने से यह 
र॒पष्ट होता है कि वह कर्मा के आराने का द्वार, हृतु, उपाय, निमित्त है। प्राख्रव 
महा विंकरान द्वार है क्योंकि कर्म जेसा कोर्ट रियु नहीं। श्राश्व उसके लिए सदा उन्मुक्त 
द्वार है। 
६--प्रतिकमण घिपयक प्रश्न और आमख्रव (गा० १०) : 

स्वासीजी ने गा० ११ में भासख्व को कर्मों का कर्ता, हेतु, उपाय कहा है | झाखव 
का स्वरूप ऐसा ही है भन्‍्यथा नहीं इस तथ्य को हृदयज्ञम कराने के लिए स्वामीजी ने 
गा० १२ से २२ में ग्रागमों के कई स्थलों का संदर्भ दिया हें। ग्राल्नव द्वार रूप, 
छिद्र रूप हूं यह प्रागम के उल्लिखित सदभो से भली भाँति स्पष्ट होता है । 

पहला संदर्भ उत्तराध्ययन के २६ वें अध्ययन का है। मूल पाठ इस प्रकार है : 

“पडिक्षमणेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयह ॥ प० वयछिद्ाणि पिहेद्द | पिहियवयकछिई 

पुण जीवे निरुद्धासदके असबलूचरित्तोे अट्छ पवयणमायाछ्ठ उवउत्त अपुद्त्त 

उप्पणिडिदिए विहरइ ॥६१॥” 

“हूं भंत्ते ! प्रतिक्रमण से जीव किस फल को उत्पन्न करता हूं १” 

“हे शिष्य ! प्रतिक्रमण से जीव ब्रतों के छिद्रों को ढकता है। जिस जीव के ब्रतों के 
छिद ढक जाते हैं वह निरुद्धालव होता है, श्रसबलचारित्र होता है, प्ाठ प्रवचन- 
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माताओं में सावधान होता है, संयम योग से श्रपुथक होता है भौर समाधिपूर्बक संयम 
में विचरता है ।” 
सार है ब्रतों के छिद्र--दोष झ्रालव रूप हैं। प्रतिक्रमण से ब्रतों के छिद--दोष 
हूकते हैँ ग्रतः फल स्वरूप जीव “निरुद्धासवेट--आखस्रवर-हित होता है । 
१०- प्रत्याख्यान घिषयक प्रश्न और आस््रवच (गा० १३) 
इम गाथा में स्वामीजी ने आख़व के स्वरूप को बतलाने के लिए उत्तराध्ययन 
(२६.१३) के हो एक अन्य पाठ की झोर संकेत किया हैँ। वह पाठ इस प्रकार है : 
“पच्चक्खाणेण भन्‍्ते जीवे कि जणयहू ॥ प८ आसवदाराइं निरुम्भहद | पच्चकरवा- 
णंणं इच्छानिरोहं जणयद् । इच्छानिरोहं गए य णं जीवे सब्बदन्येह्ठ विणीयतगहे 
सीहभूए चिहरइ ॥" 
“भते ! प्रत्याख्यान से जीव को वया फल होता है १ 
//हं शिष्य ! प्रत्याल्यान से जीव आखव-द्वारों को रोकता है। प्रत्याख्यान से इच्छा- 
निरोध करता है। इच्छानिरोाध से जीव लव द्रव्यों के प्रति वीततृष्ण हो शांत होकर 
विचरण करता है।" 
इस वार्तालाप का सार भी यही है कि अप्रत्यात्यान श्रासव है। उससे कर्मो का 
ग्रागमन होता है। जो प्रत्यास्यान करता है उसके आख्रव-निरोध होता है ओर नये कर्मो 
का प्रवेश नहीं होता । 
११--तालाब का टृूष्टान्त और आस््रव (गा० १४) : 
यहां रंकेतित उत्तराष्ययन के ३० वें अध्ययन का पाठ इस प्रकार है . 
जहा मद्दातछायस्स सन्निरुद जलागमे | 
उस्सिंचणाएं तवणाए कमेणं सोसणा भवे ॥ ५ ॥ 
एवं तु संजयस्साबि पावकम्मनिरासबे । 
भवकोडीसंचियं कम्मं तवसा निमरिजट्टू ॥ ६ ॥ 
क्षिष्य पूछता है--"करोड़ों भवों से सश्लित कर्मो से मुक्ति कसे हो ?” 
गुर कहते हैं--'जिस प्रकार किसी महा तालाब का पानी जलागमन के मार्ग को 
रोक देने पर उत्सिश्लन ओर सूर्यताप से क्रमश: सूख जाता है बसे ही पाप कर्म के 
प्रास़नवों को रोक देने पर--निराश्नवी हो जाने पर संयमी के कोटि भवों से सद्बित कर्म 
तप के द्वारा निजंरा को प्राप्त होते हैं ।” 
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शिष्य --भंते ! जीव निरास्वी कंसे होता है ?” 
गुरु--"हे शिष्य ! प्राणातिपात, छृषावाद, भ्रदत्तादान, मंथुन, परिप्रह तथा रात्रि- 
भोजत के विरमण से जौव निरासरवों होता है। जो पांच समिति से यक्त, तीन गुप्ति से 
गुप्त, कपषायरहित, जितेन्द्रिय, गोरव-रहित भर नि:शल्य होता है वह जीव निराख्रवी होता 
है।” 
इस पाठ से यह अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि कर्मो' से मुक्त होने की पहली 
प्रक्रिया है नये-कर्मो के आगमन का तिरोध करना; श्राखव को रोकना । जो आ्राख्रवरहित 
होता है उसके भारो से भारों कर्म तप से निर्जरित होते हैं। जीव तालाब तुल्य है,ग्रास्रव 
जल-मार्ग के सहश और कर्म जल तुल्य । जीव रूपी तालाब को कर्म रूपी जल से विर- 
हित करना हो तो आख्व रूपी खोत--विवर--नताले को पहले रोकना होगा। 
१२--मगापुत्र और आख्रव-निरोध (गा० १०): 
उत्तराष्ययन (अ्० १६.६३) के जिस पाठ की झोर यहाँ इंगित किया गया है उसका 
सम्बन्ध, सृगापुत्र के साथ है। स्रगापुत्र सुग्रीवतगर के राजा बलभद्र के पुत्र थे। उन्होने 
प्रव्रज्या ग्रहण की । प्रत्रज्या के बाद वे बड़े ही तपस्वों श्रौर समभावी साधु हुए। उनके 
गंणों का वर्णन करते हुए कहा गया है : 
अप्पसत्पेद्दि दोरें्दि सब्वओ पिहियासवे । 
अज्मप्पज्क्राणनोगेहि' पसत्थद्मसासणे ॥ 
“वे सभी अप्रशस्त द्वारों और सभी झ्राज्नवों का निरोध कर आध्यात्मिक शुभ ध्यान 
के योग से प्रशस्त संयम वाले हुए ।”! 
स्वामीजी के कथन का सार है--प्रास्रव-द्वार के निरोध का उल्लेख प्नेक स्थलों 
पर है इसका कारण यही है कि आल्लनव पाप-कर्मो के आने का हेतु है | पहले उसे रोकना 
श्रावदयक होता है जिससे कि नया भार न हो । जिस प्रकार कर्ज से म॒क्त होने के लिए 
नये कर्ज से परहेज करना श्रावश्यक है बसे ही पूर्व संचित कर्मो से मक्त होने के लिए 
निरासख्रवी होना श्रावश्यक है । 
१५३--पिहितास्मव के पाप का बंध नहीं होता (गा० १६) : 
दशवेकालिक (प्र० ४.६) की जिस गाया का यहाँ संदर्भ है वह इस प्रकार है : 
सब्वभूयप्पभूयस्स सम्मं भूयाइ पासओो । 
पिहियासवल्स दुन्तस्स पाव॑ं कम्म॑ न बन्धई ॥ 
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जो स्व भूतों को झपनी आत्मा के समान समझता है, जो सर्व जीव को समभाव से 
देखता है, जो भाल़वों को रोक चुका भौर जो दान्‍्त है उसके पाप-कर्मों का बन्ध नहीं 
होता । 

दह्शवेकालिक सृत्र के तीसरे भ्रध्ययन की संकेतित गाथा इस (११) प्रकार है : 

पंचासवपरिन्नाया तिगुत्ता छठ संजया । 
पंचनिर्गहणाधीरा निगर्गन्था उज्जुदं सिणो ॥ 

जो पश्चाल्रव को जानकर त्याग करने वाले होते हैं, जो त्रिगुप्त हैं, पटकाय के 
जीबों के प्रति संगत हैं, पांच इन्द्रिय का निग्रह करने वाले हैं, जो धीर हैं और ऋ-जुदर्शिन 
हैं वे निर्ग्रन्थ हैं । 

यहाँ पर श्राज्नव-रहित श्रमणों को निग्र॑न्थ कहा है। 
१४--पंचास्नवसंबृत मिशक्षु महा अनगार (गा० १७) : 

स्वामीजी ने यहाँ दशवेकालिक झर० १० गा० ४ की श्रोर संकेत किया है। वह 
गाथा इस प्रकार है : 

रोहयनायपुत्तवयण 

अप्पसमे मनन्‍नेज छपष्पि काए । 
पञ्च य फासे महत्ययाईं 
पश्चासवसंवरए जे स भिक्‍ख्‌ ॥ 

जो ज्ञातृपुत्र महावीर के वचन में रुचि कर छः: ही काय के जीव को श्रात्म-सम 
मानता है, पच महाक्रतों का सम्यक रूप से पालन करता है तथा पश्चास्रवों को संवत्त 
करता है वह भिक्ष है। 

यहाँ पश्चास्रवों को निरोध करने वाला महा भिक्षु कहा गया है । झ्राखवों का संवरण 
भिक्षु का महान गुण है। 
१०--मुक्ति के पहले योगों का निरोध (गा० १८) : 

उत्तराष्यत झ्र० २६.७२ में कहा है-- 

“चारों घनघाति कर्मो के क्षय के बाद सयोगी अ्रवस्था में केवली केवल ईर्यापथिकी 
क्रिया का बंध करता है। फिर श्रवशेष रहे हुए आयुकर्म को भोगते हुए जब भल्तमुहर्ते 
प्रमाण भ्रायू शेष रह जाती है तब योगों का निरोध करते हुए सूक्ष्मक्रिया श्रप्रतिपाति 
नामक शुवलध्यान के तीसरे पाद का ध्यान ध्याते हुए प्रथम सनोयोग का निरोध करता 
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है । इसके वाद वचतयोग, फिर काययोग भौर फिर इ्वासोच्छूवास का निरोध करता है। 
इसके बाद पाँच हृस्वाक्षर के उच्चार करने जितने समय में वह भ्रनगार समुच्छिल क्रिया 
प्रनिवृत्ति नामक शुक्ल ध्यान को ध्याते हुए वेदतीय, झ्रायू, नाम और गोत्र--इन चार 
कर्मों को एक साथ क्षय कर बाद में शुद्ध-बुद्ध दोकर प्मस्त दुःख का श्रन्त करता है।” 

स्वामीजी ने प्रस्तुत गाथा में सिद्ध-बुद्ध होने की उपर्युक्त प्रक्रिया में बोग-निरोध 
के क्रम का जो उल्लेख है उसी की शोर संकेत किया है। आगशगैस का मूल पाठ इस 
प्रकार है : 

भद्द आउय॑ पाछट्टत्ता अन्तोमुदुत्तदावसेसाए जोगनिरोहं करेसाणे छटुमकिरिय 

अप्पढियाई छक्‍कज्भाणं कायमाणे तप्पदमयाएं सणजोगं निश्कसह्‌ बहजोगं निरम्भह 
कायजोगं  निरुम्भद आणपाणुनिरोहं करेइ ईसि पंचरहस्सक्खरुच्यारणट्राए य णं अणगारे 
समुच्छिन्नकिरियं अनियद्टिउक्कज्काणं भियायसाणे थेयणिज्ज॑ आउय॑ नाम॑ गोक्त ज्ञ एए 
चत्तारि कम्मंसे ज़गवं खबेह ॥ 

स्वामीजी के कहने का तात्पयं है कि सयोगी केवली के योग शुद्ध होते हैं। पर मुक्त 
होने के पूर्व केवली को भी इन शुद्ध योगों का निरोध करना पड़ता है तब कहीं वह सिद्ध- 
बुद्ध होता है। इस तरह योगास्नव भी संवरणीय है। 
१६-अरश्नव्याकरण और आखचद्वार (गा० १६): 

प्रइनव्णकरण दसवाँ अ्रज्ञ माना जाता है। इस श्रागम में दो श्रुतस्कंध हैं--एक 
भ्राखबद्ारशुतस्कंध और दूसरा संवरद्वारश्रुतस्कंध* । प्रथम श्रुतस्कंध में श्राखव पद्क 
और द्वितीय श्रुतस्क्ंध में संवर पदञ्चक का वर्णन है। इसी सूत्र में एक स्थान पर कहा 
है--पाँच का परित्याग करके और पाँच का भावपुर्वक रक्षण करके जीव कर्म-रज 
से मुक्त होते हैं और सर्वश्रेष्ठ सिद्धि को प्राप्त करते हैं? ।” 

संवरों के विषय में कहा गया है--“ये श्रनाल्रव रुप हें, छिद्र रहित हैं, प्रपरित्नावी 
है, संक्लेश से रहित हैं, समस्त धीर्थकरों द्वारा उपदिष्ट हैं?:” श्रालव ठीक इनसे उत्हे हैं। 





१--जंबू दसमल्स अंगल्‍्ख समणेणं जाव संपत्तेणं दो छयक्‍्कलंधा पणणत्ता--आसंबदारा 
य संवरदारा य 

२---पंचेब य उज्मिऊर्ण पंचेव य रक्खिऊण मार्वेण | 
कल्मरमविपसुक्का सिद्धिवरमणुत्तरं जंति ॥ 

३--अणासवो अकलुलो अच्छिदों अपरिस्सावी भसंकिछिट्रों छद्दो श्व्वनिणमरज्॒न्तातो 
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१७--आलह्षव-प्रतिक्रण (गा २०) : 
यहाँ ठाणाडु के जिम पाठ का संदर्भ है वह इस प्रकार है : 
“दंचविदे पडिक्रमण पं ० तं०-आसवदारपडिक्षमण मिच्छत्तपढिक्षमणे कसायपडिक्रमण 


जोगपड़िकमण भावपडिकमण' ।” (५.३.४६७) 

प्रतिक्रमण पांच प्रकार के कहे हैं--(१) भ्रासवद्वार प्रतिक्रण, (२) मिथ्यात्व 
प्रतिक्मण, ( ३ ) कषाय प्रतिक्रमण ( ४ ) योग प्रतिक्रमण भौर (५) भाव प्रतिक्रमण । 
प्रमादवदा स्वस्थान से परस्थान चले ,जाने पर पुन: स्वस्थान को प्राना प्रष्षिक्रमण 
कहलाता है। शुभ योग से अशुभ योग में चले जाने १र पुनः शुभ में जाना प्रतिक्रमण 
है* । प्राणातिपातादि श्रास्रवद्वारों से निवर्तन को श्राम्रवद्वार प्रतिक्रण कहते हैं? । 
इसका मर्म है--असंयम से प्रतिक्रमण। इसो प्रकार मिथ्यात्वगमन से निष्वत्ति को मिथ्यात्व 
प्रतिक्रमण कहते हैं । इसी शरह कपाय प्रशिक्रमण है। मन-वचन-काय के अ्रशोभन 
व्यापारों का व्यावत्तन योग प्रतिक्रमण है । प्रास्रवादि प्रतिक्रमण ही अ्रविशेष विवक्षा 
से भाव प्रतिक्रण है। मन-वचन-काय से मिध्यात्वादि में गमन न करना, दूसरे को 
गमन न कराना, गन करते हुए का अनुमोदन न करता भाव प्रतिक्रमण है । 

स्वामीजी कहते हैं : “भगवान ने यहाँ श्राखवों का प्रतिक्रमण कहा है इसका कारण 
यही है कि श्रालव पाप-पवेद के द्वार हैं” । 





१--मिलावे : 
मिच्छत्तपडिक्रमणं तहेव अस्संजमे पड़िकमर्ण । 
कसायाण पड़िक्षम्ं जोगाण य अपप्पसत्थाणं ॥ 
२---(क) डाणाज़ ५-३.४६७ टीका : 
स्वस्थानाग्रत्परस्थानं, प्रमादस्य वशाद्गत:। 
तत्रेव कमणं भूयः, प्रतिक्रमणमुच्यते ॥ 
(ख) ठाणाज्ञ ५४.३.४६७ टीका : 
क्षायोपशमिकातज्ञावादौद्यिकल्म चर्श गतः । 
तम्रापि व स एवार्थ, प्रतिकूलगम्ात्‌ स्छत:ः ॥ 
३--बह्ी : आश्चवद्वाराणि--प्राणातिपातादीनि तेम्यः प्रतिक्रमणं--निवत्त न॑ परनरकरण«» 
मित्यर्थ: आश्रवद्वारप्रतिक्मणं, असंयम्रप्रतिक्रमणमिति हृदय 
४--बही : मिथ्यात्वप्रतिक्रमणं यदाभोगानाभोगसहसाकारे मिथ्यात्वगमन तन्निवृत्ति: 
४--ब्रही : योगप्रतिक्रमर्ण तु बत्‌ सनोवचनकायव्यापाराणामशो मनानां व्यावत्तनमिति 
६---वही : आश्रवद्वारादिप्रतिक्रमगमेवाविवक्षितविशेष॑ भावप्रतिक्रमणम्रित्ति, आह च 
मिच्छताइ न गच्छद न य गच्छावेह नाणजाणाइ । 
ज॑ मणवहकाएँदि त॑ भणियं भावपडिकमण्ण ॥ 
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१८--आख्र और नौका का दृष्टान्त (गा०२१-२२) : 

एक वार्तालाप के प्रसंग में भगवान महावीर ने मंडितपुत्र से पूछा : "पक हृद हो, 
बह जलसे पूर्ण हो, जल से छलाछल भरा हो, जल से छलकता हो, जल में बढता हो और 
भरे हुए धड़े की तरह सब जगह जल से व्याप्त हो, उस हृद में कोई एक मनुष्य सेकडों 
सूक्ष्म छिद्र भ्रौर सेकड़ों बड़े छिठ्टों वाली एक बडी नाव को प्रविष्ट करे तो हे मण्डित॒पुन्र ! 
वह नाव छिद्र द्वारा जल से भराती-भरातो जन से भरी हुई, जल से छलाछल भरी हुई, 
जल में छलकती हुई, जल से बढ़ती हुई श्रन्त में भरे हुए घड़े की तरह सब जगह 
जल से व्याप्त होती है यह ठीक है या नहीं १” सण्डितपुत्र बोले : भन्‍्ते ! होती है ।”' 
भगवान बोले : “अब यदि कोई पुष्ठय उम नाव के सारे छिद्टों को ढक दे और उलीच 
कर उसके सारे जल को बाहर निकाल दे तो हे मण्डितपुत्र ! वह नौका सारे पानी को 
उलीच देते पर शीघ्र ही जल के ऊपर झ्ाती है क्‍या यह ठीक है ?” मण्दितपुत्न बोले 
“गह सच है भन्‍्ते ! वह ऊपर प्राती है ।" 

स्वामीजी के कथनानुसार यह वार्तालाप श्राखव और संवर के स्वरूप पर प्रकाश डालता 
है। भ्रात्मा मिथ्यात्व आदि प्राम्रवों--छिद्दों द्वारा कर्म रूपी जल से खचाखच भर जाती 
है । संवर द्वारा श्राखव रूपी छिं्ों को रुंध देने पर पुनः नये कर्मरूपी जल का प्रवेश 
रुक जाता है। संचित कर्म-जल को तप द्वारा उलीच देने पर आत्मा पुनः कर्म-जल 
से रिक्त होती हैं। ऊपर जो वार्तालाप दिया गया है उसका मूल पाठ (भगवती ३,३) 
इस प्रकार है-- 

ले जद्दा नाम ए हरए लिया, धुगणे, पुगणप्पमाणं, धोलह्माणे, वोसट्टरमाण समभर 

घडत्ताएं चिट॒ुइ्ट | जद्दे ण॑ केंद्र पुरिसे तंसि हरयंसि एगं महं णावं सयासवं, सयच्छिएं 

भोगाहिेजा, से णूर्ण मंडिअपुत्ता ! सा नावा तेदि आसवदारेहि आप्रेमाणी आपूरे- 

माणी, घुएणा, पुएणप्परम्राणा, वोलइमाणा, बोसट्रमाणा समभरघडत्ताए चिटटति। 

हे ण॑ केह पुरिसे तीसे नावाए सन्वभो समंता आसवदाराई पिहेह, पिहिसा णावा 

उल्सिंचरणएर्ण उद॒म॑ उल्सिचिज्ञा, से णुर्ण मंडिअपुत्ता ! प्ला नावा तंसि उद्यंसि 

इस्सिर्ससि समाणंसि खिप्पामेव उड्ढ उद्दाइ ? हंता, उद्ाद् । 

भगवती सूत्र का दूसरा वार्तालाप इस प्रकार है : 

“भन्ते | जीव भ्रौर पुद्गल श्रन्योत्य बद्ध, भ्रन्योन्य स्पृष्ट, भ्रत्योत्य स्नेह से प्रतिबद्ध, 
प्रत्योन्प श्रवगाढ़; भ्रन्योन्‍्य घट होकर रहते हैं?” "हां गोतम ! रहते हैं।” "भत्ते ! 

50 


३६७ लय बदाथ 


ऐसा किस हेतु से कहते हैं!” “गोतम ! एक हृद हो, वह जल से भरा हो, छलाछल भरा 
हो, जल से छलकता हो, जल से बढ़ता हो भ्रौर भरे हुए घड़े की तरह स्थित हो श्र 
यदि कोई एक बड़ी सौ छोटे छिद्टोंवाली और सौ बड़े छिद्दोंवाली नाव उसमें प्रविष्ट करे 
तो हे गौतम ! वह नाव उन प्राखरवद्वारों से--छिद्रों से भराती, भ्रधिक मराती, जल से 
भरी हुई, जल से छनाछल भरी हुई, जल से छलकतो हुईं, जल से बढ़ती हुई झौर अन्त में 
भरे घड़े की तरह स्थित होकर रहती है या नहीं ।” “भन्ते ! रहती है ।” "हे गौतम | मैं 
इसी हेतु से कहता हूँ कि जीव और पुद्गल श्रन्योन्य बद्ध यावत श्रन्योन्‍्प घट होकर 
स्थित हैं।” 
स्वामीजी के कथनानुसार यह वार्तालाप भी आखव के स्वरूप पर सुन्दर प्रकाण 
डालता है। भिथ्यात्वादि आख्रव विकराल छिद्र हैं जिनसे जीव-हूपी नौका पाप-हूपी जल से 
छलतराछल भर जाती है। भगवती सूत्र (१.६) का मूल पाठ इस प्रकार है : 
अत्थि ण॑ भंते ! जीवा य, पोग्गला य अन्गमन्नबद्धा, अन्नसनन्‍्नपुट्टा, अन्नमन्‍्न- 
भोगाढा, अएणमगणसिणेहपडिबद्धा अन्नमन्‍्नघड़त्ताए चिट्ंति ? हंता, अत्ति | से 
केणट्रेंणं भंते |! जाव---चिट्टंति ! गोयमा ? से जद्दणामाए हरदे सिया, पुन्ने, पुगणप्प- 
माण, वोलट्माण, वोसइमाण समभरघडत्ताए चिट्टइ । भद्दे णं केई पुरिसे तंसि 
हरदंसि एगं महं नाथं सयासवं, सयछिदं ओगाहेज्जा | से णर्ण गोयमा ! सा णावा 
तेहि आसवदारेहि आपूरमाणी, आपूरमाणी पुन्ना, पुन्नप्पमाणा, वोलट्ृमाणा, 
वोलसट्रमाणा, समभरघडत्ताए चिट॒ह ? हंता, चिट॒ुइ । से तेणट्रंणं गोयमा ? अत्वथि 
णं जीवा य ज्ञाव-चिटंति । 
१६--आस्नव विषयक कुछ अन्य संदर्भ (गा० २३) : 
श्रात्नव के स्वरूप को हृदयज्भम कराने के लिए स्वामीजी ने श्रागम के कुछ ऐसे संदर्भ 
गरा० १३ से २२ में संकलित किये हैं जहाँ प्रानवद्वार का उल्लेख है। विषय को संक्षिप्त 
करने के लिए अन्य पनेक संदर्भों का उल्लेख उन्होंने वहाँ नहीं किया । उनकी श्रन्य 
गद्यात्मक कृति में भ्रन्य स्थलों के संदर्भ भी हैं । हम यहां कुछ दे रहे हैं। 
१--स्थानाह़ु (१.१३-१४) में 'एंगे आखधे' 'एगे खंबरे' ऐसे पा5 हैं । टीका में विवेचन 
करते हुए लिखा है--'जिससे कर्म आत्मा में आश्नवित होते हैं--प्रवेश करते हैं उसे 
झासखव कहते हैं । भ्रात्नव॒प्रर्थात्‌ कर्म-बन्ध का हेतु । जिस परिणाम से कर्मों के कारण 
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प्राणातिपातादि का संवरण--निरुंघन होता है वह संवर है। संवर भश्रर्थात प्रालव- 
निरोध' । 

टीका में भ्राक्नव का वही स्वरूप प्रतिपादित है जो स्वामीजी ने बताया है। टीोकाकार 
ने संवर की जो परिभाषा दी है वह इसे पग्रौर भी स्पष्ट कर देता है। 

२--उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अ्रध्यवन का ३७ वां प्रइनोत्तर योगप्रत्याख्यान 
सम्बन्धी है । वहाँ कहा है---“योगप्रत्याब्यान से जीव अयोगीपन प्राप्त करता है । प्रयोगी 
जीव नये कर्मो का बंध नहीं करता और पूवबद्ध कर्मों की निर्जरा करता है।" 

बाद के ५३,५४ और ५४५ वे बोलों में मतोगुप्ति आदि के फल इस प्रकार बतलाये 
मर 'मनोगुप्ति से जीव एकाग्रता उत्पन्न करता है। मनोगुप्त जीव एकाग्रचित्त से सयम 
का आराधक होता है। वचनगुप्ति से जीव निर्विकारिता को उत्पन्न करता है। बचन- 
गुप्त जीव निविकारिता से अध्यात्मयोग की साधना वाल! होता है| कायगुप्ति से जीव 
सवर उत्पन्न करता है। कायगुप्त जीव संवर से पापाखरवों का निरोध करता है ।” 

इस वार्तालाप में प्रकारान्तर रो मन, वचन और काय के निरोध का ही उपदेश है। 
मन, वचन और काय---ये शीनों योग श्राख्रव रूप हैं। उनसे कर्म झ्राते हैं। कर्मों का 
श्रागमन आत्मा के हित के लिए नहीं होता, इसीलिए योग-निरोध का उपदेश है । 

३--उत्तराध्ययन अभ्र० २३ में कैशी श्रौर गौतम का एक सुन्दर बार्तालाप मिलता 
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केशी बोले : “गौतम ! महा प्रवाह वाले समुद्र में विपरीत जाने वाली नौका में 
श्राप आछढ़ हैं। इससे आप कसे उस पार पहुंच सकेंगे १” 

गोतम बोले : “जो नौका श्रात्रववणी होती है वही पार नहीं पहुँचाती । जो नौका 
अनास्रवणी होती है--छिद रहित होती है भ्र्थात्‌ जल का सग्रह करने वाली नहीं होती 
वह पार पहुँचा देती है ।” 
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१--ाणाड़ू १.१३ टीका : 
आश्रवन्ति--प्रविशान्त येन कर्म्माण्यात्मनीत्थाश्षव:, करम्मंब्न्धददेतुरिति भाव:,... 
संवियते--क्मकारणं प्राणातिपातादिं निरुष्षते येन परिणामेन स संवर:, आज्षवनिरोध 


दृत्थर्थ: 
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जा उ अल्लाविणी नाव, न स्रा पारस्स गामिणी | 
जा निरस्साविणी नावा, सा उ पारस्स गामिणी ॥७१॥ 
केशी बोले : “वह नौका कौन सी है !” 
गौतम बोले ; “यह शरीर नोका लप हे । जीव नाविक है । संसार समुद्र है। महपि 
संप्तार-समुद्र को तर जाते हैं ।' 
सरीरमाहु नाव क्ति, जोवे वुच्चद गाविओ । 
संसारो अणणवो चुत्तो, ज॑ तरंति महेसिणो ॥७३॥ 
इस प्रसंग का सार है--जिस तरह आरलवणी नौका समुद्र के उस पार नहीं 
पहुँचाती वसे हो आखवणी झात्मा जीव को संसार-समद्र के उस पार नहीं पहुँचाती। 
ग्रत. श्रात्मा को निरालव करना चाहिए । 
४--उत्तराध्ययन अरः ३४ में एक गाथा इस प्रकार है . 
निम्ममे निरहंकारे, वीयरागो अणासवो । 
संपत्तो केवलं नाणं सासयं परिणिव्ठए ॥२१॥ 
जो ममत्वरहित होता है, निरहकार होता है, वीतराग होता है, झआख़वरहित होता 
है वह कैवलजान को पाकर झाइवत रूप से परिनिवृत्त होता है । 
उस गाथा में आसन्‍्नमक्त भ्रात्मा का एक प्रधान गुण झआाखसवरहितता कहा गया है । 
२०- आम्नव जीव या अजीच (गा० २४) 
नो पदार्थों मैं जीव कितने हैं, अजीव फितने है, यह एक बहुत पुराना प्रश्न है। जीव 
जीव है. ग्रजीव अजीव है, अवशेष सात पदार्थों में कौन जीव कोटि का हैं कौन झजीव 
कॉर्टि का ! 
ब्वेताम्बर-दिगम्बर दोनो ही मानते हैं कि मूल पदार्थ जीव और श्रजीव दो ही हैं । 
अन्य पदार्थ उन्हीं के भेद या परिणाम हैं?। श्रम्नृतचन्द्राचार्य लिखते हैं : “जीव श्रजीव 
दोनों पदार्थ अ्रपने भिन्न स्वह्प के ग्रस्तित्व से मल पदा4 हैं, अवशेष सात पदार्थ 
१--(क) द्वन्यसंग्रह *८: 
आसवबंघणसंवरणिज्जरमो क्खा सपुशणपावा ज॑ | 
जीवाजीवविसेसा ते वि समासेण पभणामों ॥ 


(ख) ढाणाजू ६.३.६६४ टीका : 
यावेब जीवाजीवपदार्थों सामान्येनोक्ती तावेचेह विशेषतों नवधोक्तौ । 


आंत्व पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी २० ३६७ 


जीव झौर प्रुदुगल के संयोग से उत्पन्न हैं* ।” ऐसा मानने से उपर्युक्त प्रघनन सहज ही 
उत्पन्न होता है । 

श्री सिद्धसेत गणि लिखते हैं : “सात पदार्थों मैं प्रकृतत: जीव झौर श्जीव द्रव्य 
झ्रौर भाष से स्थिति-उत्पत्ति-प्रलय स्वभाववाले कहे गये हैं ।'*'वस्तुत: चेतन अचेतन 
लक्षणयुक्त जीव श्रौर अजीव ये दो ही सद्भाव पदार्थ हैं। आज्लव यदि जीव ब्रथवा जीव 
पर्याय है तो वह सर्वथा जीव हो है। यदि वह अजीव श्रथवा श्रजीव पर्याय है तो सर्वधा 
ग्रजीव ही हैं। चेतन श्रचेतन को छोड़कर श्रन्य पदार्थ नहीं है | श्रत: झ्ाल्व क्‍या है ? 
यह प्रश्न है।'''झ्राखव क्रिया विशेप है। वह आत्मा और शरीर झादि के आश्िित है 
श्रत: केवल जीव अथवा जीव-पर्याय नहीं है। वह केवल पझ्जीव प्रथवा श्रजीव-पर्याय 
भी नहीं कारण कि वह आत्मा और दरीर दोनों के आश्रित है? ।” 

दिगम्बर आचार्यों ने पुष्प आदि पदार्थों के द्रव्य और भाव इस तरह से दो-दो भेद 
कये हैं। संक्षेप में उनका कथन है: “जीव का शुभ परिणाम भावपुण्य है, उप्तके 
निम्मित्त से उत्तन्‍न सद्वेदनीय प्रादि शुभ प्रकृतिरूप पुदगलपरमाणुपिष्ड द्वव्यपुण्य है। 
मिथ्यात्वरागादिरूप जीव का अज्युम परिणाम भावपाप है; उसके निमित्त से उत्पन्न 
असदुवेदनीय आदि अश्वभ प्रकृति रूप पुदुगलपिण्ड द्रव्यपाप है। रागढ्॑प मोहरूप जीव- 
परिणाम भावासत्रव है; भावारूव के निम्मित्त से वमंबर्गणा के योग्य पुदूगतों का बोग- 
द्वार से श्रागमन द्रव्यासव है ! कर्म-निरोध में रामथ निविकल्पक श्रात्मलब्धि हप परि- 
णाम भावसंवर है; उस भावसंवर के निमित्त से नयें द्रव्य कर्मो के श्रागमन का निरोध 
द्रव्यसंवर है। कर्मशक्ति को दूर करने में समर्थ बारह प्रकार के तप से बृद्धिगत संवर 
युक्त शुद्धोपयोग भाव निर्जरा है; उस शुद्धोपयोग से नीरस हुए चिरंतन कर्मों का एक देश 
गलन--अंशत: दूर होना द्रव्यनिर्ज रा है। प्रकृति ग्रादि बध से श्न्य परमात्मपदार्थ से प्रतिकूल 
मिध्यात्वरागादि से स्निग्ध परिणाम भावबन्ध है; भावबस्ध के निम्मित्त से तेल लगे हुए 
शरीर के घ॒तलि-लेप की तरह जीव झौर कर्म प्रदेशों का परस्पर रॉब्लेष द्वव्यबन्ध है। कर्म 


१--पश्चास्तिकाय ९.१०८ अम्ततचन्द्रीय टीका : 
इमौ हि जीवाजीयों पृथप्भूताउल्तित्वर्निवृत्तत्वेन भिन्‍नस्वभावभूतौ मूछपदार्थो 
जीवपुदूगलूलंयोगपरिणासनिदृ ता: सप्ताब्न्ये च पदार्था: | 

<---तत्त्वा० अ० ६ उपोद्धात-भाप्य की सिद्धसेन दीका 


३६८ नव पदाथ 


का निर्मलन करने में समर्थ शुद्ध आत्मलब्धिख्प जीव परिणाम भावसोक्ष है; मावमोक्ष के 
निमित्त से जीव और कर्म-प्रदेशों का निरवशेष पृथकभाब द्रव्य मोक्ष है? ।” 

उपयुक्त प्रश्न का उत्तर देते हुए कई रवेताम्बर श्राचार्यों ने कहा है : “संवर, 
तिर्जरा और मोक्ष--ये जीव और प्रहपी हैं तथा बंध, भाश्नव, पुण्य, पाप, श्रजीव और 
रूपी हैं? ।? 

श्रभयदेव सूरि ने इस प्रदन का उत्तर विस्तार से देते हुए लिखा है “पुण्य श्रादि 
पदार्थ जीव अ्रजीव व्यतिरिक्त नहीं हैं| पुण्य पाप दोनों कर्म हैं। बन्ध पुण्य-पापात्मक है । 
कर्म पुद्ल का परिणाम है। पुद्गल अजीव है। श्राश्नव मिथ्यादर्शनादि रूप जीव के 
परिणाम हैं। आत्मा और पुद्गल के अ्रमिलन का कारण संवर ग्राश्रव-नि रोध लक्षण वाला 
है। वह देश सर्व निर्दात्ति रूप झ्लात्म-परिणाम है। निर्णरा कर्म परिशाट हप है। जीव 


स्वशक्ति से कमों को पृथक्‌ करता है वह निजंरा है। श्रात्मा का सर्व कर्मों से विरहित 
होना मोक्ष है। ( अन्य पदार्थों का जीव श्रजीव पदार्थों में समावेश हो जाने से ही 
कहा है कि) जीव ग्रजीव सद्भाव पदार्थ हैं। इसीलिए कहा कि लोक में जो हैं वे सर्व 
दो प्रकार के हैं--या तो जीव अथवा अजीव । सामान्य रूप से जीव अजीव दो पदार्थ 
कहे हैं उन्हें ही विशेष रूप से नौ प्रकार से कहा है? :” 


१--(क) पज्चास्तिकाय २.१०८ अम्तचन्द्रीय टीका 
(ख) वही २.१०८ जयसेनाचार्यक्ृत टीका 
(ग) व्न्यसंग्रह २.२६,२२, ३४,२३६ ,२८ 

२--नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह: श्री नवतत्त्वप्रकरणम्‌ १०५।१३ ३ 
जीवो संवर निज्जर मुक्‍्खों चत्तारि ुति अरूवी | 
रूवी बंधासव्रपुन्नपावा मिस्सो अजीवो य ॥ 

३--ठाणाडु ६.२.६६४५ टीका : 
ननु जीवाजीवष्यतिरिक्ता: पुणयाद्यो न सन्ति, तथा ज्युज्यमानत्वात्‌ तथाहि---पुण्यपा पे 
कर्म्मणी बन्धो5पे तदात्मक एव कर्म्म च पुदूगलपरिणामः पुद्गछाश्चाजीवा इति 
आश्रवस्तु मिथ्यादर्शनादिरूप: परिणामों जीवस्य, स चात्मानं पुद्रालांश्च विरहय्य 
को5न्य: ? संवरोप्याश्रवनिरोधलक्षणो देशसर्च्वभंद आत्मन: परिणामों निवृत्ति- 
रूपो, निर्जरा तु कम्मंपरिशाटों जीव: कम्संणां यत्‌ पार्थक्यमापादयति स्वशतक्तया, 
मोक्षो5प्यात्मा समल्तकर्म्मविरहित इति तस्माज्जीवाजीवोँ सद्भावपदार्थाबिति 
वक्तव्य, अत एुवोक्तमिहेव “जद॒त्थि च ण॑ं छोए त॑ सब्ब॑ तुष्पोयारं, तंजहा-- 
जीवच्चेअ अजीवच्चेअ” अन्नोच्यते, सत्यमेतत, किन्तु यावेष जीवाजीबपदा्थों 
सामान्येनोक्तौ तावेषेह्ठ विशेषतों नवधोक्तो । 


अज्लव पंदार्थ (दाल ; १) : टिप्पणी २१० १६६ 


यहाँ ध्रभयदेव सूरि ने श्राल़्ाव को मिध्यादशंनादि रूप जीव-परिणाम, संवर को 
निवृत्तिरुप भ्रात्म-परिणाम, देश रूप से कर्मो' का दूर होना निर्जरा और सर्व कर्म राहित्य 
को मोदध्षा कहा है । 
इस तरह झभयदेव सूरि ने आ्रालव, संवर, निजरा भौर मोक्ष को जीव पदार्थ में डाला 
है। पुण्य श्रौर पाप को कर्म कहा है । बंध को पृण्य-पाप कर्मात्मक कहा है। कर्म पुद्गल हैं । 
पुदूगल भ्रजीव है। इस- तरदद उन्होंने पुण्य, पाप और बन्ध को श्रजीव पदार्थ में डाला है । 
उन्होंने नव सद्भाव पदार्थों में से प्रत्येक की जो परिभाषा दी है उससे उनका मन्तब्य 
झौर भी स्पष्ट हो जाता है। “जीव सुख-दुःख ज्ञानोपयोग लक्षण वाला है। श्रजीव 
उससे विपरीत है। प्रण्य--शुभ प्रकृति रूप कर्म है। पाप--पश्रशुभ प्रवृति रूप कर्म है। 
जिससे कर्म ग्रहण हों उसे श्रालव कहते हैं। आलव शुभाशुभ कर्म के झाने का हेतु है। 
संवर-गुप्ति आदि से आख्रव का निरोध संवर है। विपाक अथवः तप से कर्म का देशतः 
क्षपण निर्जरा है। झख्रव द्वारा गहीत कर्मों वा आत्मा के साथ संयोग बंध है। सम्पूर्ण 
कर्मों के क्षय से प्रात्मा का प्रात्म-भाव में प्रवस्थान मोक्ष है? |” 
जीव जीव है इसमें तन्‍्देह की बात ही नहीं । श्रजीब भ्रजीव है इसमें भी सन्देह की 
बात तहीं । पुण्य और पाप कमे है परत: झजीव हैं। श्राख़॒व को कर्म का हेतु कहा गया है । 
वह कर्म नहीं उससे भिक्त है, भ्रतः अजीव नही जीव है। संवर कर्मो' को दूर रखने वाला 
झात्म-परिणाम हैं श्रत: जीव है| निर्जरा देशशुद्धि कारक ग्रात्म-परिणाम है प्रत: जीव है। 
मोफ़ विशुद्ध प्रात्म-स्वहूप है । इस तरह जीव, श्रास्नव, संवर, नि्जरा और मोक्ष जीव- 
कोटि के हैं तथा अजीव, पुण्य, पाप और बंध श्रजीव कोटि के । 
उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि आज्व के विषय में तीन मान्यताएँ हैं : 
१--प्रा्रव झजीव है । 
२--प्रास्नव जोव-श्रजीव का परिणाम है । 
३--प्राश्नव जीव है । 
६--ठाणाज़ः ६. २.६६४ टीका : 
जीवा: छखदुःखजानोपयोगलक्षणाः, अजीवास्तद्विपरिता:, पुन्यं--शुभप्रकृतिरूपं कर्म 
पापं--तहिपरीत कमेंव प्राप्षयते--शुद्यते कममनिनेत्याशषल: शुभाशुभकर्मादान 
देतुरितिमाव:, संवरः--आशध्रवनिरोधो गुप्त्यादिभिः, निर्जरा विषाकात्‌ तपसा वा 
कम्मंणां देशतः क्षपणा, बन्ध: आश्रवेरात्तस्य कर्म्मण आत्मना संयोग:, मोक्षः 
कत्स्तकर्मक्षयादात्मत: स्वात्मत्ववस्थानमिति । 


९०० नव पवार्थ 


भिन्‍ल-भिन्‍न मान्यता के अनुसार ब्राज्नव को परिभाषाएं भी भिन्‍नता को लिए 
हुए हैं । 

जो प्रालव को प्जीव मानते हैं उनकी परिभाषा है : “द्रन्याश्षनो यज्जलान्तर्गत- 
नावादौ तथाविधच्छिद् जलप्रवेशनं भावाश्रवस्तु यज्जीवनावीन्द्रियादिच्छिवृत: ,कर्मजल- 
सद्यय * ”-जलात्त्गत नौका में तथा विध छिद्रों द्वारा जल का प्रवेश द्रव्याज्रव है । 
जीव रूपी नौका में इव्वियादि छिद्रों द्वारा कमं-जल का सनच्चय भावात्रव है। 

इस परिभाषा के श्रनुसार कर्मादान झाख़व है । 

जो झ्ात्रव को जीव-प्रजीव का परिणाम मानते हैं उनकी परिभाषा है : “मोह- 
रागढू षपरिणामो जीवसू्य, तन्निमित्तः कर्मपरिणामों योगद्वारेण प्रविशर्ता पुद्गकाना- 
आालव:* ”-मोह-राग-द्वेप रूप जीव के परिणामों के निमित्ता से मन-वचन-काय रूप 
योगों द्वारा पुद्दल कर्म वर्गणाओं का जो श्रागमन है वह श्रास्रव है । 

इस परिभाषा के श्रनुसार मोह-राग-द्वेष परिणाम भावाल्व हैं और उनसे होनेवाला 
कर्मादान द्रव्यालव । 

जो आख्रव को जीव मानते हैं उनकी परिभाषा है : 

भवममणहेउ कम्मं, जीवों अणुसमयमासवह् जत्तो । 
सो आसवो त्ति तस्स उ, बायालीस भवे भेया ॥* 

--जिसके द्वारा जीव भव-प्नमण के हेतु कर्म का प्रति समय झ्राख्रवण करता है वह 
श्रासरव है । 

इस परिभाषा से कर्मादान के हेतु आस हैं । 

स्वामीजी श्रानज्नव को जीव मानते है। उनकी दृष्टि से तीसरो परिभाषा ही 
भ्रागमिक है। 

स्वामीजी भागे चल कर इसी ढाल में सिद्ध करेंगे कि प्राल्व जीत कंसे है । 





१--ठाणाज़ १.१३ टीका 
२--पद्चाल्तिकाय २.१०८ अमृतचन्द्र टीका 
३--नवत्तत्त्वसाहित्पसंग्रह्द: नवतत्त्वप्रकरण गा दर 
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२१९--भा्नध जीघ-परिणाम है अतः जीव है. (ग।० २५) : 

स्वामीजी ने गा० ! में प्रासव के सामात्य स्वरूप, गा० २ में प्रालव के पाँच भेद, 
गा० ३ से ८ में पाँचों झ्रात्नवों की विलक्षणता तथा गा० € से २३ में श्रास्रव पदार्थ 
सम्दन्धी आगम-संदर्भों पर प्रकाश डाला है। इस प्रतिषांदन के बाद ब्रव यहाँ स्वासीजी 
ढाल के मूल प्रतिपाथ विषय--श्राख्नव जीव है या श्रजीव ?--का विवेचन करना चाहते 
हैं। उनका कथन है--''श्राख़व पदार्थ जीव है। उसको श्रजीव मानना विपरीत श्रद्धान 
है” (दो० २,३, गा० २४) । 

स्वामीजी ने दो० ४ में कहा है--“ग्रासव निश्चय ही णीव है। सिद्धान्त में भ्राजव 
को जगह-जगह जीव कहा है । 

झब स्वामीजी इसी बात को प्रमाणित करने के लिए प्रग्रसर होते है । 

स्वामीजी गा० २४ तक के विवेचन में स्थान-स्थान पर यह कहते हुए श्राये हैं कि 
झाख्रव जीव व +रिणाम है श्रतः वह जीव है; श्॒जीव नहीं हो सकता। प्रस्तुत गाथा में 
जीव, श्रात्नव श्रौर कर्स का परस्पर सम्बन्ध बतलाते हुए इसी दलील से झालव को जीव 
सिद्ध करते हैं) जीव चेतन-पदार्थ है। कर्म जड़-पुदूगल ॥ भ्रात्म-प्रदेशों में कर्म को ग्रहण 
करने वाला पदार्थ जीव-द्रव्य है। कमे जिस निमित्त से प्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश करते हैं 
वह आखव-पदार्थ है| झ्राखव के पाँच भेद हैं--मिश्यात्व, श्रविरति, प्रमाद, कषाय भौर 
योग । णे क्रमशः जीव ने मिध्यात्वरूप, अविरतिरूप, प्रमादरूप, कपायरूप और गोगरूप 
परिणाम हैं । कर्म जीव के इन परिणामों से पब्राते हैँ । इस तरह जीव के भिष्यात्व 
प्रादि परिणाम हो झालखव हैं । जीव के परिणाम जीव से भिन्‍न स्वरूप वाले नहीं हो 
सकते हैं श्रतः आख्रव पदार्थ जीव है। 
२२-- जीव अपने परिणामों से कर्मों का कर्ता है अतः जीच-परिणाम स्घरूप 

आख्रच जीघ है (गा० २६-२७) : 

लोक में छः द्रव्य हैं--धर्म, भ्रधर्म, भाकाश, काल, पुद्गल प्लौर जीव । धर्म, श्रधर्म 
और भ्ाकाश समच लोक में व्याप्त होने से वे जीव में भी व्यास हैं पर उनका जीव के 
साथ वंसा संयोग नहीं जैसा पुदूगल का है। धर्म श्रादि का सम्बन्ध स्पर्श छूप है जब कि 
पुदूगल का सम्बन्ध बंधन रूप। इस तरह जीव पश्रौर पुदूगल दो ही पदार्थ ऐसे हैं जो 


परस्पर में आबद्ध हो सकते हैं। पुद्गल के श्रतिरिक्त भ्रत्य कोई पदार्थ नहीं जो जीव के 
साथ प्राबद्ध द्वो सके । 


दा 


४०२ - «० 7६५ « /“ -“शत्र पदाय 


प्रइन है चेतन-जीव भौर जड़-पुदूगल का परस्पर सम्बन्ध कंसे होता है? इसका 
उत्तर प्राचार्य कुन्वकुन्द ते बड़े सुन्दर ढंग-से दिया है । वे कहते हैं :- 

“उदय में झाए हुए कर्मो का प्ननुभव करता हुभा जीव जेसे भाव--परिणाम करता 
है उन भावों का वह कर्ता है। कर्म बिना जीव के उदय, उपदाम, क्षय भौर क्षयोपशमिक 
भाव नहीं हो सकते क्योंकि कम हो न हो तो उदय आदि किस के हों ? भ्रतः उदय झादि 
बारों भाव कर्मकृत हैं। प्रदन हो सकता है यदि ये भाव कर्मकृल हैं तो जीव उनका कर्ता 
कंसे है ? इसका उत्तर यह है कि भाव, कर्म के निमित्त से उत्पन्त हैं भर कर्म, भावों 
केनिमित्त ले। जीव के भाव कर्मों के उपादान कारण नहीं और न कर्म भावों के 
उपादान कारण हैं। स्वभाव को करता हुम्ना श्रात्मा अपने हो भावों का कर्त्ता है, 
निदचय ही पुदगल कर्मों का नहीं। कर्म भी स्व भाव से स्वभाव का ही कर्त्ता है श्रात्मा 
का नहीं। प्रश्न हो सकता है यदि कर्म कर्म -भाव को करता है झौर प्रात्मा प्रात्म- 
भाव को तब प्रात्मा कर्म-फल को कंसे भोगता है भ्रौर कर्म अपना फल कंसे देते हैं 
इसका उत्तर इस प्रकार है--सारा लोक सब जगह प्रनन्तानन्त मृहम-बादर विविध 
पुद्गलकायों द्वारा खचाखच भरा हुझा है। जब प्रात्मा स्व भाव को करता है तब 
वहाँ रहे हुए भ्रन्योन्यावगाढ़ पुदुगल स्वभाव से कर्मभाद को प्राप्त होते हैं। जिस 
प्रकार पुदुगलद्॒व्यों की श्रन्य द्वारा श्रकृत बहु प्रकार की स्कंध-परिणति देखी जाती है 
उसी प्रकार कर्तो की विचित्रता भी जानो। जीव भर पुदुगलकाय अन्योन्य अवगाढ़ 
मिलाप से बंधते हैं। बंधे हुए पुदुगल उदय काल में भपना रस देकर विसतरते हैं तब 
साता-प्रसाता देते हैं और जीव उन्हें भोगता है। इस तरह जीव के भावों से संथुक्त 
होकर कम भ्रपने परिणामों का कर्ता है। और जीव अपने चेतनात्मक भावों से कर्मफल 
का भोक्ता है* ।”? 

इसी बात को उन्होंने भ्रन्यत्र इस प्रकार समझाया है---“झात्मा उपयोगमय है। 
उपयोग ज्ञान और दर्शन रूप है। ज्ञान-दर्शनरूप प्रात्म-उपयोग ही शुभ भप्रथवा अशुभ होता 
है। जब जीव का उपयोग शुभ होता है तब पुण्य का संचय होता है भौर श्रव॒ुभ द्वोता है 
तब पाप का । दोनों के भ्रम्माव में परद्धव्य का संचय तहीं होतशा* ।” “लोक सब जगह 
सूक्ष्म भौर बादर प्रात्मा के प्रहण योग्य भ्रथवा प्रग्रहण योग्य ऐसे पुद्गलकायों से भ्रत्यन्त 


१--पत्बास्विकाय १.४७-६८ 
२--अ्रव्चनसार २.६२-६४ 
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झवगाह़ रूप से भरा हुप्ना है। जीव की भाव-परिणति को पाकर कर्मरूप होने योग्य 
पुद्गल-स्कंध झ्राठ कर्मरूप भाव--परिणाम को प्राप्त होते हैँ। ।”? 

संसारी जीव प्रतन्त काल से कर्म-बद्ध है। उन कर्मों को उदय, उपक्षाम प्रादि 
श्रवस्थाएँ होती हैं जिससे जीव में नाना प्रकःर के भाव---परिणाम उत्पन्न होते हैं। जसे 
मिध्यात्व, अन्नत, प्रमाद आदि । जब जीव कर्मो के उदय से उत्पन्न मिथ्यात्वादि भावों 
में प्रवर्तन करता है तब पुन: नये कर्मों का बंध होता है । जब इनमें प्रवर्तन नहीं करता 
तब कर्म नहीं होते। श्र्थात्‌ श्रात्मा कम॑ करता है तभी कर्म होते हैं; नहीं करता तब 
कम नहीं होते | इससे भ्रात्मा कर्मो का कर्श्षा सिद्ध होता है? | 

उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि... 

(१) जीव कर्मों को ग्रहण करता है, इसलिए वह कर्मों का कर्त्ता है। जीव कर्मों 
का उपादान कारण नहीं प्रेरक कारण है और 

(२) जीव कर्मो को ग्रहण अपने भावों के निमित्त से करता है। जीव के शुभ-प्रणुम 
भाव ही कमंग्रहण के हेतु है । 

स्वामीजी कहते हैँं--''वं ही भाव जिनसे जीव कर्मो का कर्त्ता कहलाता है भ्राज़व हैं । 
जिस तरह प्राल्नवणी नौका का छिद्र नौका से भिन्‍न नहीं श्रौर मकान का द्वार मकान 
से भिन्‍न नहीं बसे हो सिथ्यात्व आदि प्रात्नव जीव से भिन्न नहीं; जीव स्वरूप हैं--जीव हैं। 
जिस तरह सलिलवाही-द्वार द्वारा तालाब में जल झाता है उसी तरह मिध्यात्व आदि 
पास्रवों द्वारा जीव से कर्मों का संचय होता है। तालाब फे स्रोत तालाब से भिन्‍म 
नहीं वंसे हो झात्नव जीव से भिन्‍न नहीं; जीवरूप हैं।'” 

जीव जब इन परिणामों में वर्तन करता है तब उनके प्रभाव से क्षत्रस्थ कर्म-वर्गणा 
के परमाण प्रात्मा के प्रदेशों में प्रवेश करते हैं। जीव के मिथ्यात्व, पब्रविरति श्रादि 
भाषों को ही प्रास्रव कहते हैं। जीव के इन भावों द्वारा जो श्रजीव पुदुगल द्रव्य 
प्रात्मा के साथ संसर्ग में श्रा उसे बंधनवद्ध करते हैं, वे कर्म कहलाते हैं। जीव के मिथ्यात्व, 
कषाय झादि भाव, आरात्व हैं। कर्म उतके फल । झाखव कारण हैं और कर्म कार्य । जीव 
ही प्रपने भावों से कर्मो को ग्रहण करता है। उसके भाव ही श्राख्य हैं । जीव के भाव 
उसके स्वरूप से भिन्‍न नहीं हो सकते श्रतः झासत्रव जीव है। 


१--प्रवचनसार २.७६-७७ 
२३--इस सम्धन्ध में विशेष विदेखन के छिए देखिए प० ३४ ८ि० ७ (१४) 
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२३-आवाराडु में अपनी ही कियाओं से जीघ कर्मों का फर्त्ता फद्दा गया है 
(गा० २८-३९) : 

स्वामीजी ने गाथा २५-२६ में प्रथम भ्रड्भ प्राचाराज् के जिस संदर्भ का उल्लेख 

किया है उसका मल पाठ इस प्रकार है : 
अकरिस्सं च5हं, कारयवेस च5हं, करओ आवि समणुन्ने भविस्सासि। 
एयावंति सव्यावंति छोगंसि कम्मसमारम्भा परिजाणियव्या भषंति” ॥ 

इसका छब्दार्थ है--मेंने किया, मेंने करवाया, करते हुए का अनुमोदन करूंगा । 
सब इतनी ही लोक में कर्मबन्ध की हेतुरूप क्रियाएं समझनी चाहिए।” 

इसका तात्पर्यार्थ है--मैंने किया, मैंने कराया, मैंने करते हुए का भ्नुमोदन किया; 
मैं करता हूँ, मैं कराता हें, करते हुए का प्रनुमोदन करता हें; मैं करूंगा, मैं कराऊंगा, 
मैं करते हुए का भ्रनुमोदत करूंगा--ये क्रियाओ्रों के विविध रूप हैं। ये कम के हंनु हैं । 

यहाँ 'मिं' आ्रात्मा का बोधक है। मनोकर्म,वचन -कर्म और काय-कर्म --ये तीन योग हैं । 
करना कराना श्र भ्रनमोदन करता--ये तोन करण हैं। प्रकारान्तर से कहा गया है कि 
झात्मा तीन करण एवं तीन योग से---मन, वचन, काय और कृत, कार्य, श्रनुमोदन रूप 
से भूत, वर्तमान, मविष्य काल में क्रियाशों का करने वाला है। ये क्रियाएँ कर्मवन्ध 
की हंतु हैं । 

स्वामीजी कहते हैं--''यहाँ जीव को स्पष्टत: क्रियाओं का कर्त्ता कहा है श्ौर 
क्रियात्रों को कर्मो का कर्त्ता भर्थात्‌ ग्रास्वव ।? 

जिन क्रियाओं से जीव त्रिकाल में कर्मों का कर्त्ता होता है, वे योग श्रास्रव हैं। वे 
क्रियाएँ जीव के ही होती हैं। वे जीव से पृथक नहीं, जीवस्वरप हैं, जीव-परिणाम हैं भतः 
जोव हैं 
१--आच्चा ० १.१.६ 
२३--छाचारांग दीपिका १.१.६ 

हह त्रिकालापेक्षया कृतकारितानुमतिभिर्नव विकल्पा: संभवान्ति, ते चामी--अहम- 

का अच्ीकरमहं कुष्य॑न्तमन्यमन्वज्ञासिषमहं करोमि कारयामि अनुजानाम्यहं 

करिष्याम्यहं कारयिष्याम्यहं कुर्वन्तमन्यमनुशास्थाम्यहं, एते नव मनोवाह्वाये: 

चिन्त्यमाना भेदा भवन्ति । अकार्पमहमित्यनेन विशिष्टक्रियापरिणतिरूप आत्मा- 

अमहिितः “''''तत्र शपरिक्षया सब्बेंडपि करम्मेसमारम्भा ज्ञातष्या:, प्रत्यास्यान- 

परिक्षया सघ्वेंपि पापोपादानहेतव: कर्मसमाइम्भा: प्रत्याख्यातव्या: । 
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श्री अकलझ्ुदेव लिखते हैं---'आास्रव के प्रसंग में योग का भ्रथे है त्रिविध क्रिया । 
तीनों योग श्रात्म-परिणामहूप ही है' ।” स्वामीजी कहते हैं-- जो श्रात्मपरिणामरूप हैं 
वे थोग प्रात्मरूप ही हो सकते हैं भ्रत: जीव हैं-प्ररूपी हैं । 
२४--योगासरव जीघ कहा गया है ( गाथा ३२-३४) 

यहाँ स्वामीजी ने योग किस तरह जीव है, यह सिद्ध किया है। भगवती १२.१० 
में भ्राठ भात्माएँ कही गई हैं। उनमें योगात्मा का भी उल्लेख है। 

“गोयमा ! अट्ूविद्दा आया परणस्ता, तंजहा--वृवियाया, कसायाया, योगाया, उब- 
ओगाया, णाणाया, दंसणाया, चरित्ताया, वीष्याया ।” 

“योगा मन: प्रग्वतिन्यापारास्तत्प्रधानात्मा योगात्मा, योगवतामेब” (मगवत्ती १२. 
१० टीका)। मन प्रादि के व्यापार को योग कहते हैं। योगप्रधान-- योगय॒क्त भात्मा 
को योगात्मा कहते हैं । इससे मासित होता है कि योग-पश्रात्रव झ्ात्मा है | 

प्रागम में दस जीव-परिणाम कहे हैं। स्थानाड़ (१०-१.७१३) में इस सम्बन्ध में 
निन्‍न पाठ मिलता है : 

“दसविये जीवपरिणामे पं? त्तं०--गतिपरिणासे इंदितपरिणामे क्साथपरिणामे 
लेसा० जोग ० डवओग० णाण० दुंसण० अरित्त० वेतपरिणामे । 

उनमें योग-परिणाम का भी उल्लेख हैं। इससे योग-श्रालव जीव-परिणाम ठहरता 
है । 

इस तशरह प्रागमों के उल्लेख से योग-आरास्रव स्पष्टत: जीव सिद्ध होता है । 

योग का श्रर्थ है---मन, वचन प्रोर काय की प्रश्॒त्ति । यह प्रव॑त्ति सावद्य भोर निरवय 
दो प्रकार की होती है। सावध्य भ्र्थात्‌ पापपूर्ण, निरबद्य श्र्थात्‌ पाप रहित । सावब्च 
योग पाप का झाख्रव है, निरवद्य योग निर्जरा का हंतु होने से पुण्य का श्रा्नव है । 
सावश करनी से विपाकावस्था में दु:ख भोगना पड़ता है श्लौर निरवद्य करती से सुलानु 
भूति होती है। सावद्य-निरवद्य करनी भ्रजीव नहीं हो सकती । योगासत्रव क्रियात्मक है । 
झत: वह जीव है इसमें कोई सन्देह नहीं । 


१--त त्त्वार्थवातिक ६.१.१२; ६. १.६ 
दृद्ाजत्रप्रतिपादनार्थत्वात्‌ श्रिविधक्रिया योग इत्युच्यते । 
भात्मा हि मिरवयवत्र॑न्यम्‌, तत्परिणामों थोग: । 
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२५--भाषलेश्या आस््रव है, जीघ है अतः सब आख्रच जीघ हैं (गा० ३०-३६) 
भगवती श० १२ उ० ५ में निम्न पाठ मिलता है : 

“कगहलेसा णं भंते ! क्टवन्‍ना--घ्रुच्छा । गोयमा ! दब्वछेसं पहुच्च पंचवन्ना, 
जाव--भअटूफासा पणणत्ता, भाषकेसं पदुच्च अवन्ना ४, एवं जाव उक्कलेस्सा | 

"हे भन्‍्ते ! कृष्णा लेश्या के किलने वर्ण हैं १” 

"हूं गौतम ! द्रव्य लेश्या को प्रत्याश्रित कर पाँच वर्ण यावत्‌ श्राठ स्पर्श कहं हैं। 
भाव लेशया को प्रत्याश्रित कर उसे अवर्ण, श्रगंध, श्ररस, अस्पश--अरूपी कहा है। 
यही बात नील लेश्या, कापोत लेइया, तेजों लेह्या, पद्म लेश्या श्रौर शुक्भु लेश्या तक 
जाननी चाहिए ।” 

लेइया का अर्थ है जो भ्रात्मा को-्रात्मा के प्रदेशों को कर्मो से लिप्त करे । भाव 
लंश्या--जीव का श्रन्तरड्र परिणाम है। उपर्युक्त पाठ में जीव के श्रन्तरड्भ परिणाम- 
रूप भावलदया को प्ररूपी कहा है| स्वामीजी कहते हैं--'“भावलेश्या श्रात्रव है; भ्रष्टपी 
है श्रत: प्रन्य आस्व भी जीव और भ्रूपी हैं ।” 
२६--मिथ्यात्यादि जीघ के उद्यनिष्पन्न भाव हें (गा० ३७) 

कर्मो के उदय से जीव में जो माव--परिणाम निष्पन्न होते हैँ उनमें छः लेश्या, 
मिथ्यात्व, अविरति भर चार कषाय का नामोल्लेख है । 

अनुयोगद्वार सु० १२६ में कहा है--'उदय दो प्रकार का है--उदय और उदय- 
निष्पनन । श्राठ कर्म प्रकृतियों का उदय उदय है। उदयनिष्पन्न दो प्रकार का है-- 
जीवोदयनिष्पन्न और अ्रजीवोदयनिष्पन्न । जीवोदयनिष्पन्न श्रनेक प्रकार का कहा है-- 
नेरयिकत्व, तियंथ्वत्व, मनुष्यत्व, देवत्व, पुथिवीकायित्व यावत्‌ तश्रसकायित्व, क्रोध यावत्‌ 
लोभ कषाय, स्त्री वेद, पुरुष वेद, नपुंसक वेद, कृष्ण लेश्या यावत्‌ शुक्र लेश्या, मिथ्या- 
दृष्टि, ग्रविरति, अ्रसंज्ञी, भ्रज्ञानी, श्राह्दरक, छद्मस्थता, सुयोगी संसारता, श्रसिद्धत्व, 
प्रकेवती--ये सब जीवनिष्पन्न हैं ।” मूल याठ नीचे दिया जाता है : 

"से कि त॑ उदहृए ?, ९ दुविदे पणणत्ते, तंजहा--उददए अ उदयनिप्फणणे अ। 
से किस उदद्दए ?, ३ अ्रह्ृण्हं कम्मपयडीणं उदएणं, से त॑ उदृदृए। से कि तं, उदय- 
निप्फनने ? ३ दुविहे पणणत्ते, संजहा--जीवोवयनिप्फत्ने अ अजीवोदयनिप्फन्ने अ। 
ते कि तस॑ जीवोदयनिप्फन्ने , अणेगविहे पणणसे, तंजहा--णरह्रए लिरिक्खजोणिए 
मणस्से देवे पुदविकाइए जाव तसकाइए कोहकसाई जाव लोहकसाई हृत्थीवेदए पुरिस- 
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वैयए णपुंसगवेदए करयहरेसे जाव छुछफेसे मिप्छाविट्री रे अविरष अ्रसरणी अदणाणी 
भाद्रएु छठमत्ये सजोगी संसारत्थे असिद्धे, से त॑ जीवोदयनिप्फन्‍्ने”? । 

यहाँ जीव उदयनिष्पन्न के जो ३३ बोल कहे हैं, उनमें छः माव लेश्याएं, चार भाव 
कषाय, मिथ्यादृब्टि, श्रव्रती, सयोगी भी भ्रन्तनिहित हैं। भ्रत: ये सब जीव हैं । चार भाव 
कपाय भप्रर्थात्‌ कपाय प्लालव, मिथ्यादृष्टि प्र्थात्‌ मिथ्यात्व श्राखव, भ्रव्नती प्र्थात्‌ भ्रविरति 
झासत्रव, सयोगी प्रर्थात्‌ योग झालव । इस तरह ये प्राल्रव जीव सिद्ध होते हैं । 

भगवती १२.१० के पाठ में आठ श्रात्माएँ इस प्रकार कहीं गयी हैं : द्रव्यात्मा, 
करषायात्मा, पोगात्मा, उपयोगात्मा, ज्ञानात्मा, दर्शनात्मा, चारित्रात्मा और वीर्यात्मा : 

इन शभ्राठ भ्ात्माओं में कषाय भ्रात्मा और योग प्रात्मा का उल्लेख भी है। कषाय- 
धात्मा कपाय-प्राल्व है। योग-आात्मा योग-प्राल्नव है। जो कषाय-प्राल़व शौर योग- 
आखव को श्रजीव मानते है उनके मत से कषाय-आत्मा और योग-प्रात्मा भो भ्रजीव 
होना चाहिए। पर वे उपयोग-प्रात्मा, ज्ञान-प्रात्मा प्रादि की तरह ही जीव हैं, ध्रजीब 
नहीं ध्तः कषाय-श्रास्रव और योग-ग्रात्रव भी जीव हैं । 

मिध्यात्व, प्रविरतति और कषाय को झागम में जीव-परिणाम कहा है । 

मिथ्यात्व के सम्बन्ध में देखिए---भगवती २०-३, श्रनुयोगद्वार सू० १२६ । 

श्रविरति के सम्बन्ध में देखिए---प्रनुयोगढ्वार १२६ । 

कषाय के विषय में देखिए--स्थानाड़ १०.१.७१३। 

इससे भिध्यात्व, अविरशि श्रौर कपाय प्राल्नच--ये तीनों जीव सिद्ध होते हैं । 
२७-योग, लेश्यादि जीघ-परिणाम हैं अतः योगाल्रव आदि जीब हैं (गा० ३८): 

योग, लेहया, मिथ्यात्व, श्रविरति श्रौर कषाय इनके सम्बन्ध में पूर्व (टि० २४-२४- 
२६) में जो विवंचन है उससे स्पष्ट है कि योग आदि पाँचों कर्मो के झाने के हंतु होने से 
भ्राखव हैं। वे कर्मो के कर्त्ता-उपाय हैं। उन्हें प्रागमों में प्रात्मा, जीव-परिणाम प्रादि 
संज्ञाओं से बोधित किया है । झतः यह निसंकोच कहा जा सकता है कि आख़व मात्र--- 
जीव-परिणाम, जीव-स्वष्टप हैं श्रतः जीव हैं । 
२८--आस््रव जीव-अजीघ दोनों का परिणाम नंहीं (गा० २६-७०) 

यहाँ स्वामीजी ने स्थानाजू (ठाणाहु) का उल्लेख किया हैं पर वास्तव में स्थानाज 
की टीका से झभिप्राय है* । 

स्थाताजु के न्वें स्थानक सूत्र ६६५ में तो सदभाव पदार्थों का उल्लेख है--''नव 
समग्भावपयंत्या पे” तं* जीवा भ्ज्ीवा पुणणं पात्रों आसवो संबरों निमरा अंधों 
मोक्सरो ।” 


५ --अमविष्वंसनस्‌ पृ० २६८ : “केतला एक जजाण जीव आज्व ने अजीव कहै छे ॥ 
अनें रूपी कहे छ& । तेहनों उत्त--ठाणाज़ूः ठा ६ टीका में आश्रव ने जीव ना 
परिणाम झद्मा छे 
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टीका करते हुए श्रो ध्रभदेव ने झाखव की व्याल्या इस रूप में की है: 
आश्ूयते गृहाते कर्मा:नेन हृस्याश्रव: 
शुभाशुभ क्मांदान द्वेतुरिति भावः 
आध्यवस्तु मिथ्पावशनादिरूपः परिणामों जीवस्य | 
स॒ चात्मानं पुद्गलांश्व विरहय्य कोउन्य: | 
जिससे कर्मो का ग्रहण हो उसे भ्राखव कहते हैं । 
प्रालव शुभाशुभ कर्मो के भादान का हेतु है। 
पध्रास्रव मिध्यादर्शन भ्रादि रूप जीव-परिणाम हैं । 
वह भ्रात्मा या पुदूगल को छोड़ कर भ्रन्य हो हो क्या सकता है ? 
स्वामीजी कहते हैं --./'जो धासत्रव जीव-परिणाम है वह श्जीव श्रथवा रूपी कैसे 
होगा १” 
टीकाकार के “सच्चात्मानं पुद्गलांश्च विरहय्य को3न्य:, प्रर्थात्‌ वह श्ाश्रव श्रात्मा 
प्रौर पुदूगलों को छोड़ कर श्रन्य क्या है *” द्ाब्दों को लेकर कहा गया है--''भाश्रव, 
प्रात्मा और पुदूगल इन दोनों का परिणाम स्वरूप ही है यह टीकाकार का प्रागय है। 
इसलिए प्रास्नव को एकान्‍्त जीव मानना इस टीका से विरुद्ध समझना चाहिए। बद्यपि 
टीका के इस पूर्वोक्त वाक्य के पहले प्रात्नव के सम्बन्ध में यह वाक्य झ्राया है कि 
'जाश्रवस्तु मिध्यादर्शनादिख्य: परिणामों जीवस्य' तथापि इस वाक्य में “परिणामों 
जीवस्य' इसमें दो तरह का सन्धि-विच्छे द है--'परिणाम: जीवल्य! और 'परिणाम:/अजीवस्य' 
इन दोनों ही प्रकार का छेद करके श्रास्रव को जीव और श्रजीव दोनों का परिणाम 
बताना टीकाकार को दृष्ट है? ।" 
उक्त भरत से टोकाकार ने प्राश्नव को जीव-प्रजीव दोनों का परिणाम बताया है। 
कोई भी पदार्थ जीव भ्रथवा श्रजीच, इन दो कोटियों को छोड़ कर तीसरी कोटि का नहीं 
हो सकता । टीकाकार के शब्द--“सचात्मानंपुद्गलांश्च विरहय्य को5न्य:' का प्राशय 
है घास जीव हो सकता है भ्रथवा श्रजीव । इन दोनों को छोड़ कर वह भौर क्‍या हो 
सकता है? वह जीव का परिणाम है श्रत: अजीव कोटि का नहीं है। "परिणामों 


जीवल्य' के द्वारा 'परिणामः अजीवल्य' का भाव भी दिया गया है, यह दछील उपर्युक्त 
स्पष्टीकरण के बाद नहीं टिक्रती । प्रगर झ्राल्नव जीव-भ्रजीव दोनों का ही परिणाम होता 


तो 'परिणामों जीवाजी बल्य” ऐसा लिखते । 
१---खड़्म॑मण्डनम्‌-भाध्रवाधिकारः भोका २१ 
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२६--मिथ्यात्य आश्रष (गा० ४१): 
स्थानाडु (स्था० १० उ० १ सू० ७३४) में दस मिथ्यात्व सम्बन्धी पाठ इस प्रकार है : 
वृसविधे मिच्छत्ते पं० त॑० अधम्मे धम्मसन्‍्ना धम्मे अधम्ससन्‍्ना अमरगे मग्गसन्‍्ना 
मग्गे उम्मग्गसन्‍्ना अजीवेछ जीवसन्‍्मा जीवेछ अजीवसन्ना असाहुछ साहुसन्‍्ना 
साहुड भसाहुसन्ना अमुत्त्ठ मुत्सन्‍्ना मुत्तेठ अमुत्तसन्‍्ना 
प्धर्म में धर्म की संज्ञा श्रादि को भिथ्यात्व कहा है। मिथ्यात्व भ्रर्थात्‌ विपरीत 
बुद्धि श्रथवा श्रद्ा । यह विपरीत बुद्धि श्रथवा श्रसम्यक्‌ श्रद्धा रूप व्यापार जीव के ही 
होता है | जीव का व्यापार जीव रूप है; श्ररूपी है--अ्रजीव झ्रथवा रूपी नहीं हो सकता । 
मिथ्यात्व ही मिथ्यात्व भ्राख़व है भ्रतः वह प्ररूपी जीव है । 
भगवती श० १२ 3० ५ में निम्न पाठ मिलता है : 
सम्महिद्धि ३ चक्ख॒ंसणे ४ आभिणिबोहियणाणे ५४ जाव--बिव्भंगणाणे आहार- 
सन्ना, जाव--परिग्गहसक्ना---एयाणि अवन्नाणि । 
यहाँ सम्पक्दृष्टि, मिथ्यादृष्टि, सघ्यक्‌मिथ्याहष्टि---इन तोन दृष्टियों में मिथ्या- 
दृष्टि को भी प्वर्ण-अ्रूपी कहा है। विपरीत श्रद्धाहुप उदयभाव मिथ्यादृष्टि को ही 
मिथ्यात्व श्रामव कहा जाता है। इतत न्याय से मिथ्यात्व श्रास्रव भी जीव श्रौर अरूपी 
है। 
३०--आख्यव और अधिरति अशुभ लेश्या के परिणाम (गा० ४२): 
उत्तराष्ययन ( ३४.२१-२२ ) में श्रास्रवप्रशृत्त दुराचारी को क्ृष्णलेदया के परिणाम 
वाला कहा है : 
पंचासवप्पवत्तो तीहि अगुत्तो छसुं अविरभो य । 
तिव्वारम्भपरिणओो खुद्दो साहसिओ नरो॥ 
निद्धन्धलपरिणामो निलसंसो अजिदृन्दिओ | 
एयजोगसमाउत्तो किण्हलेस॑ तु॒पारणमे ॥ 
पाँच प्राञ्रवों में प्रद्कत्त, तीन गुसियों से भ्रगुप्त, घटकाय की हिंसा से अविरत, तीत्र 
भारंभ में परिणमन करने वाला, छ्षुद्र, साहसिक, निर्देय परिणाम वाला, नृष्गंस, भ्रजिते- 
द्विय-इन योगों से युक्त पुरुष कृष्णलेदया के परिणाम वाला होता है । 
यहाँ पाँच झाखवों को कृष्णलेशया का लक्षण कहा है। भाव कृष्णलेदया श्ररूपी है, 
मह सिद्ध किया जा चुका है प्नत: उसके परिणाम या लक्षण रूप श्रासव भी प्रस्पी हैं । 
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यहाँ 'छसुं प्रविर प्रो--कहते हुए छः काय की हिंसा की भ्रविरति को भी कृष्णलेश्या 
का परिणाम कहा है। चूंकि भाव कृष्णलेदया श्ररूपी है प्रत: भ्रविरति श्रास्॒व भी अभ्रहूपी 
है । 

झ्वचूरिकार कहते हैं--“एतेन पन्चाक्षव प्रवृत्तत्वादीनां भाषकृष्ण र्ेज्याया: 
सड्ावोपद्॒शनादासां रक्षणयुक्त यांद्वि यत्सद्वाव एवं स्यात्‌ स तस्य छक्षणम्‌ ।” 

'पश्चास्रवप्रबृत्त भादि द्वारा सद्भाव मावलेश्या के लक्षण कहे हैं। जिससे जिसका 
सद्भाव है वह उसका लक्षण होता है। भगवती के उपर्युक्त पाठ में छः: भावलेश्याश्नों को 
भ्रूपी कहा है भौर यहाँ पंचास्रवों को कृष्ण भावलेशया का लक्षण कहा है। इससे 
पाँच प्रात भी ग्ररूपी हैं। यदि भावनेश्या झरूपी है तो उसके लक्षण रूपी कंसे होंगे ? 
३१--जीघ के लक्षण अजीच नहीं हो सकते (गा० ४३) : 

वत्तु लक्षणों से पहचानी जाती है। लक्षण वस्तु के तदनुम्च्प होते हैं। जीव के लक्षण 
जीव रूप होते हैं श्रौर श्रजीव के लक्षण ग्रजीव रूप । 

लेदया को जीव-परिणाम कहा है। प्रास्नव को लेश्या का लक्षण--परिणाम कहा 
है। लेंश्या जीव-परिणाम है; जीव है श्रतः आख़व भी जीव है । 
३२--संज्ञाएं अरूपी हैं अतः आस्मव अरूपी हैं (गा० ४५) : 

भगवती (१२.५) में कहा है : “-.-आहारसन्ना जाव--परिग्गहसन्ना---एयारणि 
अवन्नाणि ।” संजाएँ चार है--प्राहार, भय, मेथुन झौर परिय्रह' । ये चारों श्रवर्ण हैँ । 
संज्ञाएं कर्म-बंध की हेतु हैं। कर्म-बंध की हेतु तंज्ञाएँ भ्रहूपी हैं भ्रत: कर्म-बंध के हेतु 
भिथ्यात्व भ्रादि श्रन्य श्राश्नव भी प्रछ्पी हैं । 
३३-अध्यवसाय आख्ब रुप हैं (गा० ४५) ; 

स्वामीजी ने जो भ्रध्यवसाय के दो प्रकार कहे हैं--(१) प्रशस्त श्रौर (२) श्रप्रशस्त 
उसका पश्रागमिक प्राघार प्रज्ञापता का निम्न पाठ है : 

“जेरइयाणं भंते केवतिया अज्कवसाणा पन्‍नत्ता ) गोयमा ! छअसंखेजा अज्कव- 

साणा पन्‍नता। ते णंमभंते ! कि पसत्था अपसत्था ? गोयमा ! पसत्थावि 

भ्रपसत्थाबि, एवं ज्ञाव वेमाणियाणं ।” (पद० ३४) 





१--(क) ठाणाज़ रे४६ 
(ल) समवायाज़ु समर ४ 


आख्ब पदाथ (ढाल : ५) : टिप्पणी ३४ ४१९ 


प्रशस्त प्रध्यवतताव शुभ कर्मों के निमित्त हैं प्रौर प्रप्रशस्त भ्जशुभ कर्मों के । इस 
तरह भ्रष्यवसाय कर्मों के हेतु--प्रात्नव हैं । 

अध्यवसाय का अर्थ ब्रन्तःकरण, मनसंकल्प” प्रादि मिलते हैं। इससे भ्रध्यवसाय 
जीव-परिणाम ठहरते हैं। जंसे भ्रष्यवसाय-भास्तव जीव-परिणाम है वसे ही भन्य प्राखव 
भी जीव-परिणाम हैं श्रत: जीव हैं । 
३४-ध्यान जीघ के परिणाम हैं (गा ४६) : 

ध्यान चार हँ--भार्त ध्यान, रौद्रष्यान, धर्मघध्यान और शुक्भुध्यान* । इनमें श्रा्ते 
और रौद् ये दो ध्यान वर्ज्य हैं भऔौर धर्म भर शुक्ल ध्यान श्रादरणीय * । श्रार्त प्लौर रौद्र 
ध्यान से पापों का भ्रागमन होता है। कहा है--“चार ध्यानों में धर्म और शुक्ल ये दो 
ध्यान मोक्ष के हेतु हैं. श्रौर ग्रार्त और रद ये दो ध्यान संसार के” |” 

किसी प्रकार के अ्रनिध्ट संयोग या अ्निष्ट वेदना के उपस्थित होने पर उसका शीघ्र 
बियोग हो इस प्रकार का पुतः-पुन: चिन्तन; दृष्ट संयोग के त होने पर श्रथवा उसके 
वियोग होने पर उसकी बार-बार कामना रूप चित्तन और निदान--विषय सुखों को 
कामना भारत॑ध्यान है। 

हिंसा, झूठ, चोरी, विषय-संरक्षण आदि का ध्यान रौद्रष्यान कहलाता है। 

स्वामीजी कहते हैँ : “श्रा्तं और रौद्र ध्यान पाप कम के हेतु हैं। ध्यान जीव के ही 
होता है। अ्रतः भ्रार्त और रौद्र ध्यान रूप आख्रव जीव के होते हैं और जोव हैं ।” 


९--(क) प्रज्ञा० २४ टीका 
(ख) नि० चू० १० : मणसंकप्पेत्ति वा अज्कावसाणं ति वा एगट्टा 
२---(क) ठाणाडज़ सू० २४७ 
(ख) समवायाज़ सम० ४ 
२३--उच्त० ३०, ३४: 
अटूर॒ुद्माणि वज्ञित्ता भाएज्जा उसमाहिए । 
घम्मउन्काइं काणाईं भाणं त॑ तु बुहावण ॥ 
४--तत्त्वा० €.३० भाष्य : 
तेषां चतुर्णा ध्यानानां परे धर्म्य-शुक्ल मोक्षहेत्‌ भवतः। पूछें त्या्तरौद संसारदेत 
इति । 
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३५७--आस्नव को अजीय मानना मिथ्यात्व है (गा० ४७-४८) : 

यहाँ श्रालव को भ्रजीव सिद्ध करने की चेष्ठा करने वालों के लिए स्वामीजी ने 
पीपल को बांधकर ले जाने का जो उदाहरण दिया है, वह इस प्रकार है : 

किसी सास्त ने भ्पनी बहू से कहा--“जा पीपल ले ग्रा ?” भ्राज्ञा पाते ही बहू पीपल 
लाने गई । गाँव के बीच में एक बड़ा पीपल का पेड़ था । बहू ने उसे देखा झौर सोचने लगी-- 
यह बड़ा है, श्रत: उपयोग की दृष्टि से इसे ही ले जाना उचित है। ऐसा सोच वह उस 
पेड़ में रस्सी डाल कर उसे ले जाने के लिए जोरों से खींचने लगी। कुछ लोगों ने देखा 
झौर श्राइचर्य से पुछा--''यह क्या कर रहो हो !” वह बोली--“सास के लिए पीपल ले 
जा रही हूँ ।” तब लोगों ने उसकी मूर्खता पर हंसते हुए कहा--”झरी ! पीपल की टहनी 
या पत्ते ले जाझो । पीपल का पेड़ थोड़े हो जा सकता है !” यह सुनकर वह बोली-- 
"सास ने पीपल मंगाया है; टहनी या पत्ते नहीं। इसलिए सास से बिना पूछे में टहनी 
या पत्ते नहीं ले जाऊंगी |” ऐसा कह वह सास से पूछने अपने घर गई । 

स्वामीजी के कथन का सार यह है कि जिस तरह उस बहिन की पीपल को बांध 
कर घर ले जाने की चेष्टा व्यर्थ थी वंसे ही प्राज्ब को अश्रजीव ठहराने की चेष्टा 
निरथंक भशौर नासमझी की बात है। 
३६--आख्वव जीव कंसे ? (गा० ४६-५३) : 

ग्राश्नव पदार्थ जीव है, इस बात का प्रतिपादन स्वासीजी ने यहाँ कितनेक प्रश्नों के 
द्वारा किया है। स्वामीजी कहते हैं---इतनी बातों का उत्तर दो : 

(१) तत्त्व की विपरीत श्रद्धा कौन करता है ? 

(२) श्रत्याग भाव किसके होता है ! 


(३) प्रमाद किसके होता है ? 

(४) कषाय किसके होता है ! 

(५) मन से भोगों की श्रभिलाषा कौन करता है ! 

(६) मुख से बुरा बचत कौन बोलता है * 

(७) शरोर से कौन बुरी क्रिया करता है ! 

(८) श्रोत्र आदि इन्द्रियों को कौन विषयों में लगाता है १ 

विपरीत श्रद्धा, अत्याग भाव, प्रभाद, कपाय और योगप्रत्ृत्ति-- ये सब पअ्रास्व हैं। 


जीवद्रव्य के परिणाम प्मथवा व्यापार हैं। इन आसखवों से जीव कर्मो को करता है । 
श्राख़्व जीव-परिणाम हैं; जीवरूप हैं । 
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जो भिच्यात्वी भादि होते हैं उनके ही मिध्यात्व भ्रादि छिद्र हैं। जंसे नौका का छिद्र 
तौंका से भिन्‍न नहीं होता बसे ही मिथ्यात्व भ्रादि मिथ्यात्वी से भिन्‍न नहीं होते, तद्रूप 
होते हैँ । 
मिथ्यात्व भिथ्यात्वी जीव के होता है, वह उसका भाव है। प्रविरति अ्विरत जीव 
के होती है, वह उसका भाव है। कषाय कषायीजीब के होता है, कह उसका भाव है। 
योग योगीजीव के होता है, वह उसका भाव है। ये भाव उस-उस जीव के हैं प्रौर उससे 
अलग भ्रपना अस्तित्व नहीं रखते; अतः जीव-परिणाम हैँ, जीव हैं । 
३७--आस्नच और जीच-प्रदेशों फी चंचलता (गा० ५४-०६) : 
यहाँ तीन बातें सामने रखी गयी हैं : 
(१) जीव के प्रदेश चंचल होते हैं । 
(२) जीव सर्व प्रदेशों से कर्म प्रहण करता है । 
(६) भ्रस्थिर प्रदेश आख्॒व हैं और स्थिर प्रदेश संवर । 
नीचे इन तीनों बातों पर क्रमशः प्रकाश डाला जाता है । 
(१) जीव के प्रदेश चंचल होत हैं : 
छट्ठे गणधर मंडिक ने प्रव्रज्या लेने के पूर्व अपनी बांकाएं रखते हुए भगवान महावीर 
से पुछधा : 
“आग्राकाशादि अछहपी पदार्थ निष्क्रिय होते हैं फिर भ्रात्मा को सक्रिय क्से कहते है ?” 
“मंडिक ! श्राकाशादि और आत्मा प्ररूपी होते पर भी झाकाशादि अ्रचंतन और 
आत्मा चंतन क्‍यों? जिस तरह आत्मा में चेतन्य एक विद्येष धर्म है उसत्ती तरह 
सक्रियत्व भी उसका विशेष धर्म है। आत्मा कुंभार की तरह कर्मो का कर्ता है ब्रतः 
सक्रिय है, भ्रथवा आत्मा भोक्ता है इससे वह सक्रिय है, श्रथवा देह-परिस्पन्द प्रत्यक्ष होने से 
झ्ात्मा सक्रिय है। जिस प्रकार यन्त्रपुरुष में परिस्पन्द देखा जाता है जिससे वह सक्रिय 
है इती प्रकार आरात्मा में देह-परिस्पन्द प्रत्यक्ष होने से वह्‌ भी सक्रिय है ।” 
“देह-परिस्पन्द से देह सक्रिय होता है प्रात्मा नहीं |” 
“मंडिक ! देह-परिस्पन्द में प्लात्मा का प्रयल्ञ कारण द्वोता है श्र॒तः झ्लात्मा की सक्रिय 
मानना चाहिए |” 


“प्रयक्ष क्रिया नहीं होती भ्रतः प्रयल के कारण प्ात्मा को प्क्रिय नहीं माना जा 
सकता ।? 
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“मंडिक ! प्रयक्ष भले ही क्रिया न हो पर जो प्राकाश को तरह निष्क्रिय होता है 
उसमें प्रयक्ष भी संभव नहीं होता । वस्तुतः प्रयज्ञ भी क्रिया ही है। यदि प्रयल् क्रिया नहीं 
है तो फिर अमूर्त प्रयत्ञ देह-परिस्पन्द में किस टेतु से कारण होता है ?'” 

“प्रयज्ञ को दूसरे किसी हेतु की श्रपेक्षा नहीं, वह स्वत: ही देह-परिस्पन्द में निमित्त 
बनता है।" 

“मंडिक ! तो फिर स्वतः प्रात्मा से ही देह-परिस्पन्द क्यों नहीं मानते व्यर्थ प्रयत्न 
को क्यों बीच में लाते हो १” 

“देहु-परिस्पन्द में कोई भ्रदष्ट कारण मानना चाहिए कारण प्रात्मा पअ्रक्रिय है |”? 

“मंडिक ! यह्‌ श्रदृष्ट कारण मूर्त होना चाहिए या श्रमूर्त ः यदि श्रमूर्त होना 
चाहिए तो फिर प्रात्मा देह-परिस्पन्द का कारण क्‍यों नहीं हो सकता ? वह भी तो अमूर्त 
है। यदि अदृष्ट कारण मूर्त ही होता चाहिए तो वह काममंण देह हो संभव है, अन्य 
नहीं । उस कार्मण दारीर में परिस्पन्द होगा तभी वह बाह्य पारीर के परिस्पन्द में कारण 
बन सकेगा । फिर प्रइन होगा कार्मण शरीर के परिस्पन्द मे क्या कारण है ! इस तरह 
प्रइन की परम्परा का कोई श्रन्त नहीं झा सकेगा ।” 

“मंडिक ! झरोर में जिस प्रकार का प्रतिनियत विशिष्ट परिस्पन्द देखा जाता है 
बह स्वाभाविक भी नहीं माना जा सकता। 'जो वस्तु स्वाभाविक होतो है और अन्य 
किसी कारण की श्रपेक्षा न रखती हो वह वस्तु सदंव होती है अथवा कभी नहीं होती 
--इस न्याय से शरीर में जो परिस्पन्द होता है यदि वह स्वाभाविक है तो सदा एक-सा 
होना चाहिए। परणल्तु वस्तुत: शरीर की चेंष्टा नाना प्रकार की होने से अमुक रूप से 
नियत ही देखी जाती है इसलिए उसे स्वाभाविक नहीं माना जा सकता। प्रतः कर्म- 
सहित झात्मा को ही शरीर की प्रतिनियत विशिष्ट क्रिया में कारण मानना चाहिए। 
झ्रत; भात्मा सक्रिय है।' 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि जन दर्शन में संसारी ब्ात्मा को सकंप माना जाता 
है । श्रागम में इस विपय में अ्रनेक संवाद उपलब्ध हैं?, जिनमें स एक यहाँ दिया जाता 


है: 


१--विशेषावश्यक भाष्य गा० १८४४-४८ : 
(स्) गणघरवाद प्ृ० ११४-११६ 
१--(क) भगवती ३४.४ 
(छ) » .. हे-३ 
(ग) | १७.३ 
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“भन्ते | जीव सकंप होता है या निष्कंप १” 

“गौतम ! जीव सकंप भी हैं भौर निष्कंप भी । जीव दो प्रकार के हैं--(१) संसार- 
समापनत धोौर (२) अ्रवंसारसमापन्‍न--मुक्त । मुक्त जीव दो प्रकार के होते हँं-- 
(१) प्रनन्तर सिद्ध" और (२) परंपर सिद्ध* । इनमें जो परंपर सिद्ध होते हैं वे निष्कंप होते 
हैं पौर जो जीव भप्रनन्तर सिद्ध हैं वे सकंप होते हैं।। जो संसारी जीव हें वे भी दो 
प्रकार के होते हैं--(१) इलेशी” और (२) प्रशलेशी । शैलेशी जीव निष्कंप होते हैं भौर 
प्रशलेशों सकंप ।”” 

“भन्ते ! जो जीव शलेशी अवस्था को प्राप्त नहीं हैं वे प्रंशतः सकंप हैं या सर्वाशतः 
सकंप !” 

“है गौतम ! वे झंशतः सकंप है झौर स्वाशत: भी सकंप है ।”” 

झात्मा की इस सकम्प भ्रवस्था को ही योग कहते हैं भर यही योग प्राखव हैं । 

प्राचार्य पूज्यवाद लिखते हें--..“आ्रात्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द--हलम-चलन योग है। 
वह निमित्तों के भेद से तीन प्रकार का है--काययोग, वचनयोग श्रौर मनोयोग । खुलासा 
इग प्रकार है--वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम के द्ोने पर ग्रौदारिक झादि सात प्रकार 
की काय-वर्गंणाप्रों में से किसी एक प्रकार की वर्गणाओं के आलम्बन से होने वाला 
प्रात्म-प्रदेश-परिस्पन्‍द काययोग कहलाता है। शरीर नामक के उदय से प्राप्त हुई वचन- 
वर्गंणाओं का आलम्वन होने पर तथा वीर्यान्तराय श्रौर मत्यक्षरादि श्रावरण के क्षयोपशम 
से प्राप्त हुई भीतरी वचनलब्धि के लिलने पर वचनहूप पर्याय के सन्‍्मुख हुए आत्मा के 
होने वाला प्रदेश-परिस्पद वचनयोग कहलाता है। वीर्यान्तराय और नो-इन्द्रियावरण 
के क्षयोपशमरू+ झान्तरिक भनोलब्धि के होने पर तथा बाहरी निमित्त भूत मनोवर्गणाओं 
का आलम्बन मिलने पर सनरूप पर्याय के सन्मुख हुए ग्रात्मा के होनेवाला प्रदेश- 
परिस्पन्द मनोयोग कहलाता है। वीर्यान्तराय और ज्ञानावरण कर्म के क्षय हो जाने पर 
भी सयोग केवली के जो तीन प्रकार की वर्गणाओं की भ्रपेक्षा आ्रात्म-प्रदेश-परिस्पन्द होता 
है वह भी योग है, ऐसा जानना चाहिए" ।” 

स्वामीजी ने अन्यत्र लिखा है : 

“अझन्तराय कर्म के क्षयोपणम होने से क्षयोपद्मम वीर्य उत्पन्न होता है और प्रन्तराय 
कर्म के क्षय होने से क्षायक वोर्य उत्पन्न होता है। इस वीर्य क्रे प्रदेश तो लब्धवीर्य हैं। 


१--सिद्धत्व-प्राप्ति के प्रथम समय में स्थित । 

२--सिद्धुत्व-प्राप्ति के प्रथम समय के बाद के समयों में स्थित | 

ई--सिद्धिगमन-समय और सिद्धत्व-प्राप्ति का समय एक ही होने से और सिद्धिगमन 
के समय गमनक्रिया होने से ये सकंप कह्दे गये हैं । 

४--७पान हारा शेल जेसी निष्कंप अवस्था कौ प्रौप्त । 

४--वत्त्वा० ६.१ सर्वार्थसिद्धि 
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वे स्थिर प्रदेश हें। उसमें जो बल-पराक्रप्त शक्ति है वह नामकर्म के संयोग से वीर्य 
है। यही वीर्य प्रात्मा है। इस बल-पराक्रम-शक्ति के स्फोटन से प्रदेशों में हलचल होती 
है, जीव के प्रदेश भागे-पीछे होते हैं, यह योग प्रात्मा है 

“मोहकर्म के उदय से, नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैँ उसे सावध- 
योग कहते हैं । यह योग श्रात्मा है। 

#मोहकर्म के उदय बिना नामवर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैं उसे निरवंच- 
योग कहते हैं । यह भी योग प्रात्मा है । 

“मोहकर्म के उदय से, नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैं, उसे प्रशुभ- 
थोग कहते हैं । उससे एकान्त पाप लगता है। 

“मोहकर्म के उदय से उदीर कर नामकर्म के संयोग से जीव प्रदेश का चलाना अशुभ 
योग है। उससे भी पाप कर्म लगते हैं। मोहकूम के उदय बिना, नामकर्म के संयोग से 
जीव के प्रदेशों का चलाना शुभ योग है । उससे एकान्त पुण्य लगता है। 

“मोहकर्म के उदय बिना नामकम की प्रकृति से उदीर कर जीव के प्रदेशों का 
चलाना शुभ योग है। यह निर्जरा की करनी है और पुण्य श्राकर छूगते हैं। 

'जीवके प्रदेशों का चलना श्रथवा उदीर कर चलाना उदयभाव है। चपलता, 
चलाचलता ये भी उदय भाव है| 

“सावद्य उदय भाव पाए का कर्त्ता हे और निरवच्ध उदय भाव पृण्य का! । 

द्रव्य-आत्मा में प्रतन्‍्त सामर्थ्य होता है। इसे लब्धिवीय कहते हैं। यह भ्रात्मा का 
शुद्ध स्वाभाविक सामर्थ्य है। भ्रात्मा और शरीर इन दोनों के संयोग से जो सामर्थ्य 
उतन्‍न होता है वहू करणवीयय है। यह आत्मा का क्रियात्तक सामधथ्य है। इस करणवीर्य 
से झ्लात्मा में कप्पन होता रहता है भर इस कम्पन के कारण श्वात्मा कर्म-प्रदेक्षों में 
कर्म-पुद्गनों को ग्रहण करती है । यही श्रास्व है । 

स्वामो कार्तिकिय लिखते हैं : “मन-वचन-काय योग हें। वे ही प्राज़व हैं। जीव 
प्रदेशों का स्पत्दन विशेष योग है। वह दो प्रकार का है । मोह के उदय से सहित श्रौर 
मोह के उदय से रहित। मोह के उदय से जो परिणाम जीव के होते हैं वे हो श्राख़ब 


हैं। ये परिणाम मिच्यात्वादि को लेकर श्नेक प्रकार के हैं ।” 
उपर्युक्त विवेचन से यहू स्पष्ट है कि योगरूप श्रात्म-स्पन्दर जीप के ही होता है। 


१--जोगां री चर्चा 
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(२) जीव सर्त प्रदेशों से कर्म ग्रहण करता है : 

पंचसंग्रह में कहा है : “एक प्रदेश में रहे हुए भ्रथात्‌ जिस प्रदेशमें जीव रहता है उस 
प्रदेश में रहे हुए करममं-योग्य पुद्गलों का जीव अ्रगने स्व प्रदेशों द्वारा बन्धन करता है। 
उसमें हेतु जीव के मिथ्यात्वादि हैं । ऐसा बंधन सादि श्र श्रनादि दोनों प्रकार का होता 
है' ।” विशेषावश्यकभाष्य में कहा है : “जीव स्वयं श्राकाश के जितने प्रदेशों में होता है 
उतने ही प्रदेशों में रहे हुए पुदुगलों को अपने सर्व प्रदेशों से प्रहण करता है? |” 

स्वामीजी ने यहो बात गा० ५४ में श्रागमों के श्राधार पर कही है । 

भगवती में कहा है : “एकेन्द्रिय व्याघात न होने पर छहों दिशाओं से कर्म ग्रहण 
करते हैं | व्याघात होने पर कदाच तीन, कदाच चार और कदाच पाँच दिशाओं से आए 
हुए कर्मो को ग्रहण करते हैं? । शेष सर्व जीव नियम से छहों दिशाओं मे आए हुए कर्मों 
को ग्रहण करते हैं” ।” 

यहो बात उत्तराध्ययन (३३.१८) में कही गई है: 

खसव्वजीवाण कम्मं तु संगहे छहिलागयं । 
सब्वेछ वि पएसस सब्धं सब्तेण बद्धगं ॥ 
(३) श्रस्थिर प्रदेश आख्व है और स्थिर प्रदेश संचर : 

भगवती सूत्र में भगवान महावीर और मण्डितपुत्र के बीच हुग्ना निम्न वार्तालाप- 
प्रसंग मिलता है : 

“हे भगवन्‌ ! क्या जीव सदा प्रमाणपूर्वक वम्पन करता, विविध रूप से कम्पन 
करता, गमन करता, स्पन्दन करता, स्पर्श करता, क्षोभता, जोर से प्रेरित करता तथा 
उन-उन भावों में परिणमन करता रहता है ?'' 

"हे मण्डितपुत्र ।! जीव सयोगी होता है तो सदा प्रमाणपूर्वक कंपन आदि करता और 
उन-उन भावों में परिणमन करता रहता है | जब जीव श्रयोगी होता है तव सदा प्रमाण- 
१--एगपएसोगाहं सव्वपएसेट्ि कम्मुणों जोग्गं । 

बंध जहुत्तदेजं साइयमणाइयं वाबि ॥ २८४ ॥ 
२३--गेण्हत्ति तज्जोग॑ चिय रेणं पुरिसों जधा कतब्भंगे । 

एगक्खेत्तोगा्॑ जीवो सब्वप्पदेसेद्ि ॥ १६४१ ॥ 
३--जो एकेन्द्रिय जीव लोकान्त में होते हैं उनके ऊर्ध्व और आस-पास की दिशाओं 


ते कर्म का आना संभव न होने से ये विकल्प घटते हैं । 
४ -भगवती १७.४ 
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पुर्वंक कृंपन झ्रादि नहीं करता झौर उन-उन भावों में परिणमन नहीं करता ।” 

“है भगवन्‌ ! क्‍या जीव के श्रन्त मैं-- मृत्यु के समय--श्रेतक्रिया होती है---कर्मो 
का सम्पूर्ण भ्नन्‍्त होता है ?” 

“है मण्डितपुत्र ! जब॒तक जीव सदा प्रमाणपुर्वंक कंपनादि करता और उन-उन 
भावों में परिणमत करता है तब तक वह जीवों का श्रारंभ, सरंभ और समारंभ करता 
और उनमें लगा रहता है । ऐसा करता हुआ वह जीव प्रनेक प्राणी, भूत और सत्त्वों को 
दुःख, शोक, जीर्णता, अश्रुविलाप, म?र श्रौर परिताप उत्पन्न करने में प्रवृत्त रहता है श्र: 
उसके मृत्यु समय में श्रन्वक्रिया नहीं होती । जो जीव प्रमाणपुर्वक कंपन श्रादि नहीं 
करता वह श्रारम्भ, सरंभ श्रौर समारंभ म॑ लगा हुआ नहीं होता श्र किसी प्राणी श्रादि 
को दुख श्रादि उत्पन्न करने में प्रवत्त नहीं होता ग्रत: उथको मृत्यु समय में भ्रन्तक्रिया 
होती है ।”” 

“है भगवन्‌ ! क्‍या श्रमणनिर्गन्थों को क्रिया होती है ? "' 

“हे मण्डितपुत्र ! प्रमादप्रत्यय (प्रमाद के कारण) और योग (मन, वचन और वाय 
की प्रवृत्ति के) निमित्त से श्रमणनिग्रंथों को भी क्रिया होती है ।” 

“हे भण्डिलयुत्र ! इसी लरह आत्मा द्वारा आत्मा से संवत, इर्यासमित यावत गुप्त 
ब्रह्मचारी, उपयोगपुर्वक गमन करने बाले यावत्‌ आँख की उन्मेष तथा निमेष क्रिया भी 
उपयोगपूर्वक करनेवाले अनगार के विमात्रा में सूक्ष्म ईर्यापथिकी क्रिया होती है । यह 
ईयापशिकी क्रिया प्रथम समय में बद्धस्पृष्ट,दूसरे समय में वेदी (भोगी) हुई और तीसरे समय 
में निर्जरा को प्राप्त हो जाती है । बद्धस्पुष्ट, उदीरित, वेदित श्ौर निर्जरा को प्राप्त वह क्रिया 
झकर्मक हो जाती है। इसलिए हे मण्डितपुत्र ! मैं ऐसा कहता हूँ कि जो जीव योग--- मन, 
वचन और काया का निरोध कर सदा प्रमाण[ूर्वक कम्पन झ्ादि नहीं करता तथा उन- 
उन भावों में परिणमन नहीं करता उसको अन्त समय में अ्रन्तक्रिया (कर्मो से सम्पूर्ण 
निवृत्ति) होती है? ।” 

इस प्रसंग से स्पष्ट है कि सक्प आत्मा झासत्रव है और स्थिरभूत श्रात्मा संवर । 
सकंप झ्ात्मा के कर्मों का श्रात्नव होता रहता है और निष्कंप श्रात्मा के कर्मों का 
झाख्रव दक जाता है और श्रन्त में उसकी म॒क्ति होती है । 





१--भगवती ३-३ 
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स्वामीजी के कहने का तात्पर्य है--आत्म की चंचलता--आात्म-प्रदेशों का कंपन हो 
आ्रास्रव है भ्रत: आस्रव आत्म-परिणाम है। संवर प्रात्म-प्रदेशों की स्थिरता है श्रतः वह 
भी भ्रात्म-परिणाम है। ऐसी स्थिति में श्रास्त को झ्रजीव श्रथवा जीव-अजीव परिणाम 
नही कहा जा सकता । 
३८--योग पारिणामिक और उदय भाव है अतः जीव है (गा० ७५७) : 

योग के दो भेद हैं--(१) द्रव्ययोग और (२) भावयोग । द्वव्ययोग कर्मागमन के 
हेतु नहीं होते । भावयोग ही कर्मागमन के हैनु होते हैं । 

वमंबद्ध सांसारिक प्राणी एक स्थिति में नहीं रहता। वह एक स्थिति से दूसरी स्थिति 
में गसन करता रहता है । इसे परिणमन कहते हैं। भावषोग इस परिणमन्र से उत्पन्न 
जीव की एक शब्रवस्था विशप है श्रतः वह जीव-पर्याय है । 

प्रागम में जीव के परिणामों का उल्लेख करते हुए उनझें योग-परिणाम का भी 
नाम निदिए हुआ है (देखिए टि० २४ वृ० ४०५) । यह 'भावयोग है । 

द्रध्ययोग पौद्लिक हैं अतः अजीव हैं। भावयोग जीव-परिणाम हैं अतः जीव हैं | 
भावयोग ही अआखदब हैं भरत वे जीव पर्याय हैं । 

बंधे हुए कर्म जीव के झदय में श्राते हैं। कर्मों के उदय में श्राने पर जीव में जो 
भाव--परिणाम उत्तन्द होते हैं उनमें सयोगीत्व भी ६। (देखिएटि० २६ पु०४०६-७) । 
कर्म के उद्4 से जीव में जो भाव--परिणाम - अ्रवस्थाएं होती हैं बे अजीव नहीं होतीं । 
जीव के सारे भाव--परिणाम चेतन ही होते हैं। अत. सयोगीपन भी चेतन भाव है। 
समोगीपन ही योग झाखव दे अतः वह जीव है । 

अ्रनुयागद्वार में 'सावज्ज जोग बिरई' को रामायिक कहा है। यहाँ योग को सावध्य 
कहा है। अजीब को सावद्य-तिरबद्य नहीं कहा जा सकता । सावद्य-निरवद्य तो जीव 


को ही कहा जाता है। योग को साबच्य कहा है--इसका अ्रथ है मावयोग सावद्य है । 
भावयोग ही योग आखतव है। इस हेतु से योग आस्रव जीव है। 

झौपपातिक सूत्र में निम्न पाठ है : 

से कि त॑ मणजोंगपडिसंलीणया, मणजोगपडिसंलीणया अकुसल मण निरोधों वा 

कुघल मण उद्रिणं वा से त॑ं मणजोगपडिसंलीणया । 

"मनयोग प्रतिसंलीनता किसे कहते हैं * 

“झकुशल मन का निरोध और कुशल मन की उदीरणा--प्रव्ृत्ति मनयोग प्रति- 
संलीनता है । 
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यहाँ प्रहुशल भत के निरोध और कुशल मन के प्रवर्तन का कहा गया है। 
प्रकुशल मन का प्रर्थ हे बुरा भावमन । कुशल मन का भ्रर्थ है भला भावमन । अच्छा 
या बुरा भावमन जीव-परिणाम है। यदि भावभत अ्जीव हो तो उसके निरोध या 
प्रवर्तन का कोई अथ ही नहीं निकलेगा । 


मन की प्रवृत्ति हो भावयोग है और यही योग आखब हैं। श्रतः: योग आख्रव जीव 
परिणाम सिद्ध होता है। श्रनुयोगद्वार रामाइक अधिकार में निम्न पाठ मिलता है : 

तो समणो जद्ठ छमणों, 

भावेण थ जहर ण होइ पावमणो | 

सयणो थ जण य समो 

समो य माणावस्ताणस ॥ 

इस पाठ से मन के दो प्रकार होते हँ--द्रव्यमम श्र भावमन | द्रव्यमन 
रूपी है। पौहलिक है। भावमन जीव-परिणाम है। श्ररूपी है। वचन और काय 
योग के विपय में भी यही बात लागू होती है। भावमन-बचन-काय योग ही योगाखव 
है प्रतः जीव और प्रूपी है । 
३६--निरवद्य योग को आस््॑रव क्यों माना जाता है ? (गा० णट) : 

आज़ के भेदों की विवेचता करनेवाली किसी भी परम्परा को लें१ उसमें योग 
आम्रव का उल्लेख अश्रवश्य है। योग आसव का उल्लेख सव परम्पराओ्रों में समान रूप 
से होने पर भी उसकी व्याख्या की दृष्टि से दो परम्पराएँ उपलब्ध हैं। एक परणशरा 
योग झ्ास्रव में शुभ-प्रशुभ दोनों प्रकार के योगों का समावेश करती है। दूसरी परम्परा 
केवल भ्रशुभ योगों का ही ग्रहण वरती हैं। 

स्वरचित “नवनन्वप्रकरण' में देवेद्धमूरि ने ग्राश्नव के ४२ भेंदों को गिनाते हुए 
तीन योग की व्याख्या इस प्रकार की-- 

“झणवयतणुजोगत्तियं, अपसत्थं तह कसाय चत्तारिः ।” 

अपनी अन्य कृति नवतत्त्वप्रकरण की बृहत्‌ वृत्ति में मूल कृति के 'तीव योग' की 
व्याख्या देते हुए वे लिखते हैं -- 

“अगशुभमनोत्रचनक्रायथोगा इति योगत्रिकम्‌ |” 

इससे स्पष्ट है कि योग झ्ास्रव में उन्होंने अ्प्रशस्त या अशुभ मन-वचन-काययोगों 
को ही ग्रहण किया है, शुभ योगों को नहीं। उम्रास्‍प््वाति तथा भ्रन्य भ्रनेक आ्राचार्यों ने 





१--इन परम्पराओं के लिए टेखिए टिप्पणी ५ पृ० ३७२ । इनके अतिरिक्त एक अन्य 
परम्परा भी हैँ जिसमें कषाय और योग ६न दो को ही बंध-द्ेतु कहा है| 

२३---नवततत्वसाहि त्यसंग्रह: श्रीनवतत्त्वप्रकरणम््‌ गा० २६ 

३--बरहीः अव० दृत्यादिसमेतं नवतत्त्वप्रकरणम्‌ गा० ॥१२॥३७ की दृेत्ति 
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योगाख्रव में शुभ-मशभ दोनों प्रकार के योगों का ग्रहण किया हूं? । 

स्वासीजी का कथन है--वास्तव में शुभयोग निर्जरा के हँतु हैं । श्रत: उनका समावेश 
योग प्रास्ततर में नहीं होता परन्तु निर्जरा के साथ पुण्य का बंध अपने झ्लाप सहज भाव 
से होता है इस प्रपेक्षा से शुभ योगों को भी योग भ्राज्नव में ग्रहण कर लिया जाता है। 

स्वामीजी भ्रन्यत्र लिखते हैं-- 

“शातावेदनीय सुभायुष्य शुभनाम कर्म उच्चगोत्र ए च्याहू कर्म पुन्य छे।ए च्यारां 
ही नी करणी सूत्र मैं निरवध कही छे श्नन श्राज्ञा माहिलो करणी करता लागेछे। 
मुभ जोग प्रवर्त्तायां लागे छे। ते तो करणी निर्जरा नी छे। तिण करणी करता 
पाप कटे। तिण करणी ने तो सुभ जोग निर्जरा कहीजे । ते छभ जोग प्रवत्तावतां नाम कर्म 
ना उदय सं सहजे जोरी दाव पुन्य बंचे छ । जिम गंहु निपजतां खाखलो सहज नीपज छे 
तिम दबादिक्र भली करणो करतां सुभ जोग प्रवत्तावितां पुन्य राहजड लागे छें। इम 
निजरा नी करणी करता कर्म कट भ्रने पुन्य बंबे ।'*' ठाम २ सूत्र मैं निरवद्य करणी ते 
संवर निर्जरा नी कही छे। पुन्य तो जोरी दावे विना त्रांछा लागे छे ।«--शुद्ध साध ने 
प्रन्‍्न दीघो तिवारे अन्नतमा स्‌ का ने ब्रत मै धात्या ते तो क्रत नीपनों अने सुभ जोग 
प्रवर्त्या सूं निर्गरा हुई। सुभ जोग प्रतर्त्ते तठ पुमय माडाणी बे” ।” (देखिए टि० १५ 
प्‌० १७३-४; टि० ४ (०) पृ० १०४ तथा टि० ६... पु० ३७६) 

४०- सब सांसारिक काय जीव-परिणाम हैं (गा० ५६ ) : 

योग दशाद्द श्रत्यन्त व्यापक है। उसके भन्तर्गत मन-वचन-काय के सर्व व्यापार-- कार्य, 
क्रिया,कर्म और व्यवहारों का समावेश हों जाता है। प्रम्नत्ति मात्र योग है। स्वामीजी 
कहने हैं : “प्रद्म॒त्तियों--कार्यो--क्रियाओों की संख्या गिनाना अरंभव होने पर भी अनन्त 
प्रवृत्तितों का सामान्य लक्षण यह है कि वे कमं की हेतु हैँ- आ्राखब स्वरूप हैं ।'' 
स्वामीजी कहते हैं : “क्रिया मात्र जीव के ही होती हैं---जीव-गरिणाम हैं। झत मोग 
ग्राखव जीव ठहरता है ।” 


१--(क) तत्त्वा० ६. १-४ 
(ख) असयदेव-- मणवायाकायाणं, भएणं हुति तिन्नि जोगा उ 
३-३ ०६ बोल की हुणडी : बोल ६५ 
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भगवती १७.२ में निम्न पाठ है : 
एवं खलु पाणानिवाएं, .,जाव--मिच्छादंसणसल्के वष्टमांणस्स सच्चेव जीवे, 
सच्चेव जीवाया । 
--जो प्राणातिपातादिक १८ पापों में चर्तता है वही जीव है और वही जीवात्मा है | 
जीव का श्रठारह पापों में वर्तन अमुक-प्रमुक झ्राल्नव है। भिध्यादर्शन में वर्तना 
मिथ्यात्व अभ्राख़नव है। दूसरे पापों में वर्तता दूसरे-दूसरे प्रा्व हैं। यथा प्राणातिपात, 
मृषावाद, अदत्तादान, मंथुन और परिग्रह में वर्तन क्रमशः प्राणातिपात प्रादि झाखव 
हैं। क्रोच, मान, माया झौर लोभ में वर्तता क्रोधादि-आखव हैं। 
प्राणातिपात झ्रादि ये स्व व्यापार योग अ्रास्रव के भेंद हैं । ये स्व व्यापार जीव के 
हैं ग्रतः जीव-परिणाम हैं । 
इसी तरह ग्रन्य कार्यों के सम्बन्ध में समअना चाहिए। जीव की कोई भी प्रवृत्ति 
अजीव नहीं हो सकती । जीव की भिन्न २ प्रनृत्तियाँ ही योगास्रव हैं ग्रतः वह झजीव नही । 
जंसे योगास्रव अजीव नहीं वे ही अन्य प्रास्रव श्रजीब नही। 
४१--जीव, आस्तरच और कमे (गा० ६०-६१) : 
यहाँ स्त्रामीजी ने निम्न बातें कही हैं : 
(६) जीव कर्मो का कर्त्ता है। 
(२) जीव मिध्यात्ादि आखबों से कमों का कर्ता है । 
(३) झ्राखव जीव-परिणाम हैं। जो किये जाते हूँ वे कर्म पौद्नलिक और आख़व 
से भिन्न हैं । 
श्रागमों में 'लयमेव कईहि गाहई (छय« १, *.१.४)--अश्रपने किये हुए कमों से 
जीव संसार-श्रमण करता है, * कडाण कम्माण न मुक्खुअत्थि ? (उत्त> ४.३)-- किए हुए 
कर्मो के भोगे बिना छुटकारा नहीं, ' कत्तारमेव अणुजाणइ कम्मं  (उत्त०६३.२३)-- 
कर्म कर्त्ता का ही अनुमरण करता है आदि अनेक वाक्य मिलते हैं। ऐसे हो वाक्‍्यो के 
श्राधार पर स्वामोजी ने कहा है -- जीव कर्मों का कर्ता है। 
झ्राचार्य जवाहरलालजी ते लिखा है-- “भगवती सूत्र इतक ७ उद्देसा १ मे पाठ 
श्राया है कि- -दुक्खी दुकयेणं फुई, नो अदुक्खी दुकवेणं फुड' अर्थात्‌ 'कर्मो रो युक्त पुरुष ही 
कम का ए्पर्श करता है परन्तु ग्रकर्ता पुरुष, कर्म का स्पर्श नहीं करता' | यदि अवर्मा 
(कर्म रहित) पुरुष को भी कर्म का स्पर्श हो तो सिद्धात्मा पुरुषों में भी कर्म का स्पणश 
मानना पड़ेगा। परन्तु यह बात नहीं होती अतः निश्चित होता है कि कर्म भी कर्म के 
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ग्रहण करने में कारण होने से श्रात्रव हैं। तथा भगवती में इस पाठ के झ्ागे यह पाठ 
क्राया है कि--'हुक्खी दुकखं परियायइ्' भ्र्धात्‌ 'कर्म से युक्त मनुष्य कर्म का ग्रहण 
करता है' । इस पाठ से कर्म का श्रास़्रव होना सिद्ध होता है। कर्म पौद्गलिक श्रजीव है 
इसलिए श्रास्नव पौदृगलिक अ्रजीव भी सिद्ध होता है। उसे एकान्त जीव मानते वाले 
भ्रज्ञानी हैं? ।” 

वक्त मंत्रव्य में कर्म को प्रात कह कर आख्व को अजीव भी प्रतिपादित किया 
गया है। 

कर्म आख्रव हो सकता है या तहीं ? इस प्रश्न पर श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने बडा गच्छा 
विवेचन किया है । वे लिखते हैं: “चंतन्य की प्रेरणा न हो तो कर्मो को ग्रहण कौन करेगा ? 
प्रेरणा करके ग्रहण कराने का स्वभाव जड़ वस्तु का है ही नहीं । श्रौर वदि ऐसा हो तो 
घट-पट आ्रादि वस्तुओं में भो क्रोधादि भाव तथा कर्मो का ग्रहण करना होना चाहिए। 
किन्तु ऐसा अनुभव तो आज तक किसी को नहीं हुआ । इससे यह अच्छी तरह सिद्ध हो 
जाता है कि चेतत्य जीव ही कर्मो को ग्रहण करता है। इस प्रकार जीव कर्मो का कर्त्ता 
मिद्ध होता है । 

“कर्मो का कर्त्ता कर्म को कहना वाहिए"---दस शंका का समाधान इस उत्तर से 
हो जायगेंगा कि जड कर्मों में प्रेर्णारूप धर्म के न होने भ उनमे चंतन्य की भाँति कर्मों को 
ग्रहण करने ता सामर्थ्य नहीं है श्रोर कर्मों का कर्ता जीव इस तरह है कि उसमें प्रेरणा- 
द्राक्ति है ।” इस तरह सिद्ध होता है कि जीव ही कर्मों का कर्त्ता है । 

भगवती सूत्र के उक्त वार्तालाप का भ्रभिप्राय है-- 

“अकर्मा वे कर्म का ग्रहण श्ौर बन्ध नहीं होता । पूर्व कर्म से बंचा हुआ जीव ही 
नए कर्मो क। ग्रहण और बन्ध करता है । श्रगर ऐसा न हो तो मुक्त जीव भी कर्म से बन्बे 
बिना न रहे ।” इससे संसारी जीव ही कर्मो का कर्त्ता ठह॒रता है न कि जीव के साथ 
बन्धे हुए कम । 'कर्म से युक्त मनुष्य कम का ग्रहण करता है' इससे मनष्य ही कर्मो का 
कर्त्ता सिद्ध होता है। (विस्तृत विवेचन के लिए देखिए टि० २२ पु० ४०१-४० ३ तथा 
टि० ७ (१५) १० ३३) 

'अज्मत्थहेउं निययल्स बंधो” ( उत्त ० १४.१६ ) श्रष्यात्म हेतुओं से हो कर्मों का 
बंध होता है। 'पंच भआासवादारा पन्‍नता' (था: सम्र?)--पाँच श्राल्वनद्धार हैं। ऐसे 
१--सब्बुमंमणडनम्‌: आश्रवाधिकार बोल २२ 
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ही भ्रागसिक वाक्‍यों के भ्राधार पर स्वामीजी ने कहा है--जीव अपने मिथ्यात्वादि भावों 
से कर्मो का कर्त्ता है । 

स्वामीजी कहते हैं--प्रागमों के श्रनुसार आाख्रव का भ्र्थ है--कर्म श्राने के द्वार । 
मिध्यात्व- श्रच्छे को बुरा जानना, बुरे को श्रच्छा जानना--पहला हार है। इसी तरह 
अ्विरति आदि ग्रन्य द्वार हैं। ये द्वार जीव के होते हैं । जीव के मिथ्यात्वादि पाँच द्वारों को 
ही श्रास्नव कहा है । कर्मों को आख्रव नहीं कहा है। ग्रत: श्राज्नव और कर्म भिन्‍न हैं । 

आराख्रव जीव-द्वार हूँ, कर्म उनसे प्रविष्ट होने वाली वस्तु । द्वारों से जो श्राते हैं वे 
कर्म हैं और द्वार जीव के अध्यवसा य । द्वार और कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं । जीव के भ्रध्यवसा य--- 
परिणाम श्रास्रव वेतन और अरूपी हैं। आने वाले पुण्य-पाप पौद्गलिक श्रौर रूपी हैं । 

जीव रूणी तालाब के आमख्रव रूपी नाले हैं। जल रूप प्रण्य-पाप हैं | भ्राम्रव जल 
रूप नहीं; पुण्य-पाप जल रूप हैं | नावों के छिद्र की तरह जीव के मिश्यात्वादि झाख्नरव 
हैं । आख्रव जल रूप नहीं; कर्म जन रूप हैं | जीव रूपी नाव है; भास्रव रूपी छिद्र है 
और कर्म रूपी जल है। इस तरह कर्म और प्राखव भिन्‍न हैं! । 
४२--मोहकर्म के उदय से होनेवाले सावद्य कार्य योगास््रव हैं (गा०६२-६५०) : 

स्वामीजी अन्यत्र लिखते हैं- ““नवों पाप तो भिथ्यात्व अ्रत्नत प्रमाद कपाय माठा 
जोग बिता न बंधे । ए सर्व मोहनीय कर्म ना उदे सूं नीपजे छे और कर्म ना उदय सूं 
नीपजे नहीं ।-*-सावश्य कार्य करे ते मोहना उदद सूं ।.--भाव निद्रा सूर्ता कम बंधे छे ते तो 
प्रत्याग भाव थी । मोहनी ना उदय से छे। जानावर्णीय थी ज्ञान दबे । दशनावर्णी थी 
दर्शन दबे । वेदनीय थी शाता अशाता भोगवे | आयु थी श्रायुष्य भोगवे। गोत्र कर्म 
थी गोत्र भोगवे । अंतराय थी चाव ते वस्तु न मिले। इम छव कर्म ना उदे सूं न वा कम न 
बंधे । श्रने नाम कर्म ना उईद थी सुभ योग सं पुन्य बंधे छे पिण पाप ने बंधे । पाप तो एक 
मोहनीय कर्म ना उद सं बंधे छ?। 

मोहनीय कर्म के दो भेद हैं जिन में एक चारित्रमोहनीय है। चारित्रमोहनीय कर्म के 
उदय से जीव सावशथ कार्यों से अपना बचाव नहीं कर सकता झौर उन में प्रवृत्ति करने 


१--३०६ बोल की हुग्डी : बोल १४६--१४० 
२--वही : बोल १४२, १५३, १४४ 
३--वही : बोल ६६ 


आख्व पदार्थ (ढाल : १); टिप्पणी ४३-४४ ४२५ 


लगता है। सावद्य कार्यों का सेवन जीव करता है| सावद कार्य योगालव हैं । इस तरह 
योगाज़व जीव-परिणाम सिद्ध होता है। 
8३-दर्शनमोहनीय कमे और मिथ्यात्व आस्रव (गा० ६६): 

भोहनीयकर्म॑ का दूसरा भेद दर्शनमोहनीय है । इस कर्म के उदय से जीव सम्यक्‌ श्रद्धा 
प्राप्त नहीं कर सकता श्रौर प्राप्त हुई सम्यक्‌ श्रद्धा को खो देता है। मिथ्या श्रद्धा दशंत- 
मोहनीय कर्म के उदय से होने वाला जीव-परिणाम है। मिथ्या श्रद्धा ही मिथ्यात्व 
्राखव है श्रतः मिध्यात्व श्राज़्व जीव-परिणाम है | 

एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पूछा--"मगवन्‌ ! जीव कर्म-बन्ध बसे 
करता है?” 

भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम ! ज्ञानावरणीय के तीज उदय ते दर्शनावरणीय 
का तीज उदय होता है। दर्शनावरणीय के तीत्र उदय से दर्शन-मोह का तीज उदय होता 
है । दर्शन-मोह के तीत्र उदय से मिथ्यात्व का उदय होता है | मिध्यात्व के उदय से 
भ्राठ प्रकारके कर्मों का बंध होता है"।' 

इस शरह मिध्यात्व दर्शन-मोहनीय कर्म के उदय से निष्पन्न जीव-परिणाम है, यह 
सिद्ध है। 
४४--आसखस्रव रूपी नहीं अरूपी है (गा० ६७-७३ ) : 

श्रागम-प्रमाणों द्वारा स्वामीजी ने श्राख़व पदार्थ को जीव सिद्ध किया है। श्रव वह 
प्रहूपी है यह सिद्ध कर रहे हैं। जिन प्रमाणों से श्राख्रव जीव सिद्ध होता है उन्हीं प्रमाणों 
से वह अरूपी सिद्ध होता है । जीव अ्रष्ठपी है। भ्राख़व पदार्थ भाव-जीव है तो वह अ्रवश्य 
प्रहपी भी है। अझ्राख़नव अछपी है इसकी सिद्धि में स्वामीजी निम्न प्रमाण देते हैं : 

(१) पांच झासव और प्रविरति भावलेश्या के लक्षण--परिणाम हैं, यह बताया 
जा चुका है (देलिएु टि० ३० पु० ४०६) । भावलेश्या किस तरह भ्रह्पी है यह भी वताया 
जा चुका है (देखिए टि० २५ पु० ४०६)। यदि लेश्या श्रष्तपी है तो उसके लक्षण-- 
पांच प्राज़व और अविरति--रूपी नहीं हो सकते (गा० ६८)। 

(३) उत्त० २९.५२ में निम्न पाठ है : 

जोगसच्चेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयहू ॥ 
जोगसच्चेणं जोयं॑ विसोहेद्द ॥ 
१--अज्ञापना २२.१.२८६ 
54 


8२६ नथ पदाथ 


“हे भन्ते | योगसत्य का क्या फल होता है! 

"योगसत्य से जीव योगों की विशुद्धि करता है ।' 

इसका भावार्थ है--- मन, वचन झोर काय के सत्य से छिष्टबन्धन का प्रभाव कर 
जीव योगों को निर्दोष करता है" । 

यहाँ योगसत्य को गुणरूप माना है। जीव का गुण अ्रजीव या रूपी नहीं हो सकता । 
योगसत्य--शुभ योग रूप है । इस तरह शुभ योग श्ररूपी ठहरता है | 

स्थानाज् सूत्र ५६४ में श्रद्धा, सत्य, मेधा, बहुश्र॒तता, शक्ति, अल्पाधिकरणता,कलह- 
रहितता, धृति भौर वीर्य--इन्हें अनगार के गुण कहे हैं" | ये गृण रूपी नहीं हो सकते 
बसे ही योगसत्य गुण भी रूपी नहीं । 

(३) वीर्य जीव का गुण है यह ऊपर बताया जा चुका है (देखिए टि०३)। श्रतः 
वोर्म रूपी नहीं हो सकता । 

गौतम ने पूछा योग किस से होता है तब भगवान ने उत्तर दिया बीर्य से। वीर्य जीव 
गुण है। भ्ररूपी है। उससे उत्पन्न योग रूपी कैसे होगा ? 

स्वामीजी भ्रन्यत्र लिखते हैं: “स्थानाडु (३.१) में तीन योग कहे हैं --तिविहे 
जोगे पणणता तंजहा मणजोगे? वयजोगे३े काय जोगे३ । यहाँ टीका में योगों को क्षयो- 
पशम भाव कहा है। प्रात्म-वीर्य कहा है। आत्म-वीर्य अरूपी है। यह भावयोग है । 
द्रव्ययोग तो पुद्गल है। वे भावयोग के साथ चलते हैं। भावयोग श्रा्नव है? |” 

(४) भाठ प्रात्मा में योग आत्मा का भी उल्लेख है यह पहले बताया जा चुका है 
(देखिए टि० २४, पुृ० ४०५) । योग ग्ात्मा जीव है ग्रतः हूपी नहीं हो सकता । 

योग जीव-परिणाम है, यह मी पहले बताया जा चुका है (देखिएटि० २४ पु० ४०५) 
अ्रत: वह रूपी नही अरूपो है । 


१--उत्त>० २६,५४२ की टीका : “योगसत्येन'--मनोवाक्षायसत्येन योगान्‌ 'विशोधयत्ति' 
झ्लिप्टकर्माबन्धकत्वा5भावतो निर्दोषान्‌ करोति । 

२--अट्टृद्दि ठाणेह्दि संपन्‍्ने अणगारे अरिहृति एगछ्लविह्ारपडिमं उवसंपज्ित्ताणं विहरि- 
त्ते, तं० --सड्ढी पुरिसजाते सच्चे पुरिसजाए मेहावी पुरिसजाते बहुल्खते पुरिसजाते 
सत्तिम॑ अप्पाहिकरण घितिमं वीरितसंपन्‍्ने । 

३--३० ६ बोल की हुंढडी : बोल १५७ 


आलस्रय पदाथ (ढाल : १) टिप्पणी ४४ ४२७ 


मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद,क्षाय श्लौर अशुभ योग-ये तब मोहनीयकर्म के उदय 
से होने वाले भाव हैं । 

आचार्य कुल्दकुन्द कहते हैं--"उदय, उपदाम, क्षय, क्षयोपश्म और पारिणामिक 
भावों से युक्त भाव जीव-गण हैं* ।” जीव-गुण का श्रर्थ है जीव-भाव, जीव-परिणाम । 
इससे मिथ्यात्वादि जीव-परिणाम सिद्ध होते हैं । जीव-परिणाम अ्रहूपी नहीं होते । 

स्वाभीजी ने प्रन्यत्र कहा है--'उत्तराष्ययन में ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप, वीय॑, 
उपयोग, सुख और दु.ख-- ये आ्राठ लक्षण द्रव्य-जीव के कहे गये हूँ पर द्रव्य-जीव के इनके 
सिवाय भी भ्रननेक लक्षण हूँ । सावद्य-निरवद्य गुण, मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद, कपाय, 
योग, भास्रव, संवर, निर्जरा, उदयनिष्पन्न सर्व भाव, उपशमनिष्पन्त स्व भाव, क्षायक- 
निष्पस्न सर्व भाव और क्षयोपशमनिष्पन्त सर्व भाव--इन सबको द्रव्य-जीव के लक्षण 
समझना चाहिए३ । 

जीव के लक्षण हपी नहीं हो सकते । 





१--पंचाल्तिकाय १.५६: 
डदयेण उबसमेण य खयेण दुह्दि मिस्सदेहि परिणामे । 
जुत्ता ते जीवगुणा बहु थ अत्थेठ बिच्छिणणा ॥ 
२---जयसेन---ज्ञीवगुणाः जीवभावा: परिणामा: 
३-- द्रव्य जीव भाव जीव की चर्चा 


आश्रव पदारथ (ढाल :२ ) 
दुहा 


१--आश्रव करम आवानां बारणा, त्यांनें विकल कहें छें करम | 
करम दुवार नें करम एकहिज कहें, ते भूला अग्यांनी भर्म॥ 


२--करम नें आध्रव छें. जूजआा, जूओजुओ दूं त्यांरो सभाव । 
करम नें आभ्रव एकहिज कहें, तिणरों मूढ न जांणें न्‍्याव ॥ 


३-वले आश्रव नें हूपी कहें, आश्रव ने कहें करम दुवार। 
दुवार नें दुवार में आवे तेहनें, एक कहें छें मूढ गिवार ॥ 


४--तीन जोगां नें रूपी कहें, त्यांनें इज कहें आश्रव दुवार। 
बले तीन जोगां ने कहें करम छें, ओ पिण विकलां रे नहीं छे विचार॥ 


५--आश्रव नां वीस भेद छें, ते जीव तणी पर्याय । 
करम तणा कारण कह्मा, ते सुण जो चित्त ल्याय॥ 


ढाल ४: २ 
(चतुर विचार करीने देखो--ए देशी) 
१--मिथ्यात आश्रव तो उंधो सरधें ते, उंधो सरधे ते जीव साख्यातों रे। 


तिण मिथ्यात आश्रव नें अजीव सरधे छें, त्यांरा घट मांहें घोर मिथ्यातो रे ॥ 
आश्रव ने अजीव कहें ते अग्यांनी* ॥ 


* यह आँकडी ढाल की एत्येक गाथा के अन्त में आती है। 


आखव पदार्थ (ढाल : २) 


दोहा 


१--आस्रव कर्म आने के द्वार हैँ, परन्तु मूर्ख आस्रव को कर्म 
बतलाते हैं । जो कर्म-द्वार और कर्म को एक बंतलाते हैं, वे 
भज्ञानी श्रम में भूले हुए हैं । 
*--कर्म और आस््रव अलग-अलग हैं। उनके स्वभाव भिन्न- 
भिन्न हैं। मूर्ल इसका न्याय नहीं जानते हुए कर्म और 
आज्व को एक बतलाते हैं । 


३--एक भोर तो वे आस्रव को रूपी बतलाते हैं और दूसरी 
ओर उसे कर्म आने का द्वार कहते हैं । द्वार और द्वार होकर 
आने वाले को एक बतलाना निरी मूखता हैं। 


४--वे तीनों योगों को रूपी कहते हैं और फिर उन्हीं को 
आख्खद्वार कद्दते हैं। जो कर्मात्नव के कारण योग है उनको 
ही थे कर्म कह रहे है उनको इतना भी विचार नहीं हे । 


५४--आसज्तनव के बीस भद हैं। ये आख्रव-प्रद्‌ जीव-पर्याय है । 
दनको कर्म आने का कारण कह्दा है" | इसका खुलासा 
करता हूँ, ध्यान छगा कर छनना । 


ढाल : २ 


१--(पह्िला आल्चनव मिध्यात्व है )) तत्त्वों की अयथधार्थ प्रतीति 
--उल्दी श्रद्धा मिथ्यात्व आल्व है। तत्त्वों की अयथार्थ 
प्रतीति जीव ही करता है (अतः मिथ्यात्व आस्त्रव जीव 
है)। जो मिध्यात्व आज्व को अजीव समभते हैं उनके 
घट में घोर मिथ्यात्व है । 


श्राखव कर्म -द्वार 
हैं, कर्म नहीं 
(दो० १-२) 


कर्म रूपी है कमं- 
द्वार नहीं 
(दो० ३-४) 


बीसों झाखव जीव - 
पर्याय हैं 


(१) भिथ्यात्व श्राखरव 


४३० नव पदाथ 


२--जे जे सावद्य कामां नहीं त्याग्या छें, त्यांरी आता वंछा रही लागी रे । 
ते जीव तणा परिणांम छें मेला, अत्याग भाव छें इविरत सागी रे॥ 


३-परमाद आश्रव जोव नां परिणांम मेला, तिण सूं लागे निरंतर पापो रे। 
तिणनें अजीव कहें छें मूढ मिथ्याती, तिणरे खोटी सरघा री थापो रे ॥ 


४--कषाय आश्रव नें जीव कह्यों जिणिसर, कपाय आतप्ा कहीं छें तांमो रे । 
कषाय करवारों सभाव जीव तणो छें, कषाय छें जीव परिणांमो रे ॥ 


५--जोग आध्रव नें जीव कह्मों जिणेसर, जोग आतमा कही छें तांमो रे। 
तीन जोगां रो व्यापार जीव तणों छें, जोग छें जीव रा परिणांमों रे ॥ 


६--जीव रो हिसा करें ते आश्रव, हिसा करें ते जीव साख्यातो रे। 
हिस्ता करें ते परिणांम जोव तणा छें, तिण में संका नहीं तिलमातो रे ॥ 


७--मूठ बोले ते आश्रव क्यों छें, भूठ बोले ते जीव साख्यातो रे 
मठ बोलण रा परिणांम जीव तणा छें, तिण में संका नहीं तिलमातो रे। 


८--चोरी करें ते आश्रव कह्मों जिणेसर, चोरी करें त्ते जीव साख्यातों रे । 
चोरी करवा रा परिणांम जीव तणा छें, तिणमें संका नही तिलमातो रे ॥ 


६--मैथुन सेवे ते आश्रव चोथो, मैथुन सेवे ते जीबो रे। 
मंथन परिणांम तो जीव तणा छें, तिण सूं लागे छें पाप अतीबो रे ॥ 


आख़ब पदार्थ (टाल ; १) 


२---जिन सावध कार्सों का त्याग नहीं होता डनकी जीव के 
आशा-वांछा छगी रहती है। आशा-वांछा जीव के मलीन 
परिणाम हैं । यह अत्याग भाव ही अविरति भाज़व है । 


३--जीव के प्रमादरूप मलीन (अशुभ) परिणाम प्रमाद-आख्तव हैं। 
इससे निरंतर पाप लगता रहता है। जीव के परिणामों 
को अजीव कहने वाला घोर मिथ्यात्वी है। उसको क्ूढी 
श्रद्धा की पकढ़ है। 

४-- जिन भगवान ने कपाय आस्तरव को जीव बतलछाया है, सूत्रों में 
कपाय आत्मा कही है। कषाय करने का स्व॒भाव जीव कः 
ही है । कषाय जीव-प रिणाम है । 


५--योग आख़व को जिन भगवान ने जीव कहा है। भगवान 
ने योग आत्मा कह्दी हैं। तीनों ही योगों के ज्यापार जीव 
के हैं । योग जीव के परिणाम हैं? । 


£--जीव की हिसा करना प्राणातिपात आस्तरव है? | हिसा 
साक्षात्‌ जीव ही करता है, हिसा करना जीव-परिणाम 
है” । इसमें तिलूमात्र भी शंका नहीं । 

७--भूठ बोलने को जिनेश्वर भगवान ने क्षावाद आज़व कहा 
है* । मूठ साक्षात्‌ जीव ही बोलता है, भूठ बोलना जीव- 
परिणाम है। इसमें ज़रा भी शंका नहीं । 


८--इसी तरह जिन भगवान ने चोरी करने को प्रवृत्तादान आख्व 
कहा है” | चोरी करने वाछ्ला साक्षाव्‌ जीव होता है। चोरी 
करना जीव-परिणाम है, इसमें जरा भी शंका नहीं । 


€---अश्रह्मचर्य सेवन करने को, मैथुन आस्रव कहा है '। प्रेथुन- 
सेवन जीव ही करता है। मैथुन जीव-परिणाम है। मेथुन 
सेवन से अत्यन्त पाप छगता है। 


४३१ 


(२) भ्रविरति 
झ्रान्नव 


(३) प्रमाद भ्राखव 


(९) कषाय ग्रास्तव 


(५) गोग श्रास्र॒व 


(६) प्राणातिपात 


धभासव 


(७) मषावाद 
प्राल्नव 


(५८) पभ्दत्तादान 
श्रास॒व 


(६) भरत्नह्मचर्य 
झाज़व 


४३२ नव पदार्थ 
१०--परिग्रह राखे ते पांचमों आश्रव, परिग्रह राखे ते पिण जीवों रे। 
जीव रा परिणाम छें मूर्छा परिग्रह, तिण सूं लागे छें. पाप अतीवो रे ॥ 


११-ांच इंद्रयां ने मोकली मेले ते आश्रव, मोकली मेले ते जीव जांणों रे। 
राग धेष आवें सब्दादिक उपर, यांनें जीवरा भाव पिछांणो रे ॥ 


१२--सुस्त इंद्री तो सब्द सुणे छें, चपु इंद्री हूप ले देखो रे। 
ज्ाण इंद्री गन्ध नें भोगवें छें, रस इंद्री रस स्वादे वहोषों रे ॥ 


१३-फरस इंद्री तो फरस भोगवे छें, पांच इंद्रयां नों एह समावो रे। 
यां सूं राग नें धेष करें ते आक्रव, तिणनें जीव कहीजे इण न्यावो रे॥ 
१४-जीन जोगां नें मोकला मेले ते आश्रव, मोकला मेले ते जीवो रे। 


त्यांनें अजीव कहे ते मूढ मिथ्याती, त्यांरा घट में नहीं ग्यांव रो दीवो रे ॥ 


१५--तीन जोगां रो व्यापार जीव तणों छें, ते जोग छें जोव परिणांमो रे । 
माठा जोग छें माठी लेस्या रा लषण, जोग आतमा वही छे तांमो रे॥ 


१६--भंड उपगरण सूं कोई करें अजेंणा, तेहिज आशक्रषव जांणों रे। 
तेआशथव सभाव तो जीव तणो छें, रूुडी रीत पिछांगों रे॥ 


१७--सुचीकुसग सेवे ते आश्रव, सुचीकृुतम सेवे ते जीबो रे। 
सुचीकुसग तेवे तिणनें अजीव कहें, त्यांरे उंडी मिध्यात री नींवो रे॥ 


आख्व पदार्थ (ढाल ; २) 


१०---परिप्रह रखना पाँशवयां परिग्रह आज़व कहा है? । जो परियह 
रखता है वह जीव है। मूर्ज्छा परिप्रह है और वह जीव- 
परिणाम है । इससे अतीव पापकर्म छगते हैं। 


११--पाँचों हन्द्रियों को प्रद्ृस करना क्रमणः श्ञांत्रादि आाखव हैं। 
इन्द्रियों को जीव ही प्रवृतत करता है। शब्दादिक विषयों 
पर राग-द्ेष का होना जीव-परिणाम है । 


१२-१३-्रोज्रेख्तिय का विषय शब्द है, वह शब्द को ग्रहण करती 
है। चक्षु इन्द्रिय का विषय रूप है, वह रूप को प्रहण करती 
है । प्लाणन्ह्रिय गंध का भोग करती है। रसनेन्द्रिय रसा- 
स्वादन करती है। स्पर्शनेन्द्रिय स्पर्श का भोग करती है। 
पांचों हन्द्रियों के ये स्व॒माव हैं । इन इन्द्रियों के विषयों में 
राग-देष करना क्रमशः ओत्रादि हन्द्रिय आख्रव है: । 
(राग-द्वेष करना जीव के साव हैं) अतः श्रोत्रावि हन्द्रिय 
आजस्रव जीव है । 

१४--तीनों योगों का ज्यापार योग आख्तव है" । योग--व्यापार 
जीव ही करता है । योग आल्लव को अजीव कहने वाले मूर्ल 
और सिथ्यात्वी हैं। उनके घट में ज्ञान-दीपक नहीं है । 


१५--तीनों योगों का व्यापार जीव का ही है। वे थोग जीव- 
परिणाम हैं । अशुभ-योग अशुभ छेश्या के लक्षण हैं। सूत्रों 
में योगात्मा कही गयी है। 

१६--भंड-उपकरण आदि रखने-उठाने में अयतना करना भंदोप- 
करण आल्तव है? " । यद्द अच्छी तरह समझ को कि आखव 
जीव-स्वभाव--परिणाम है । 


१७--सई-कुशाग्रमाश्न का सेवन करना बीसवाँ आख़्व है ' । हस 
का सेवन जीव करता है। सूई-कुशाग्र-सेजन को अजीब 
मानने वालों के मिथ्यात्व की गहरी नींव है । 
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8३३ 
(१०) परिग्रह 


झास़व 


(११-१४) पंच- 
इन्द्िय भाखव 


(१६-१८) मन- 
वबचन-काय-प्रव्॒त्ति 
प्रासव 


(१६) भंडोपकरण 
प्राज़ञव 


(२०) सूई-कुशाग्र 
सेवन भालखव 


४३४ नव पदार्थ 
श८द--दरब जोगां नें रूपी कह्मा छें, तेतो भाव जोगरे छें लारो रे। 


दरब जोगां सूं तो करम न लागे, भाव जोग छें आश्रव दुबारो रे॥ 


१६--आज्व नें करम कहे छें अग्यांनी, तिण लेखे पिण उंधी दरसी रे। 
आठ करमां नें तो चोफरती कहें छें, काया जोग तो छें अठफरसी रे ॥ 


२०--आश्रव ने करम कहे त्यांरी सरघा, उठी जठा थी मभठी रे। 
त्यांरा बोल्या री ठीक पिण त्यांनें नांहीं, त्यांरी हीया निलाड री फूटी रे ॥ 


२१--बीस आश्रव में सोले एकंत सावद्य, ते पाप तणाछें दुवारो रे। 
ते जीव रा किरतब माठा ने खोटा, पाप तणा करतारों रे॥ 


२२--मत वचन काया रा जोग व्यापार, वले समचें जोग व्यापारों रे। 
ए च्यारुद आश्रव सावद्य निरवद, पुन पाप तणा छें दुवारों रे॥ 


र२३--प्रिथ्यात इविरत नें परमाद कपषाय नें जोग व्यापारों रे। 
ए. करम तणा करता जोवरे छें, ए पांचोइ आश्रव दुवारों रे। 


र२४-यांमें ज्यार आश्रव सभावीक उदारा, जोग में पनरे आश्रव समाया रे। 
जोग किरतब नें सभावीक पिण छें, तिण सूं जोग में पनरेइ आया रे॥ 


२५--हिता करें ते जोंग आश्रव छें, मूठ बोलें ते जोग छें ताद्यो रे। 
चोरी सूं लेइ सुचीकृसग सेवे ते, पनरेंद आया जोग मांझो रे॥ 


शालव पदार्थ (ढाल : २) 


(८द---हृव्य योगों को रूपी कहा गया है। वे भाव योगों के पीछे 
हैं। द्ृष्य योगों से कमो का आख़व नहीं होता, भाव 
योग ही आखव-दद्वार हैं? * । 


१६---अज्ञानी आस्रव को कर्म कहते हैं। उस अपेक्षासे भी वे 
मिथ्याटष्टि हैं। आठ कर्मों को तो चतुःस्पर्शी कहते हैं, 
पर द॒व्य काय योग तो अप्टस्पर्शी हैं। (अतः आखस्त्रव और 
कर्म एक नहीं )। 

२०--आखब को कर्म कहन वालों की श्रद्धा मूल से ही सिथ्या 
है। वे अपनी ही भाषा के अनजान है। उनके बाह्य और 
आश्यन्तर दोनों नेत्र फूट चुके है? ? । 

२१- -बीस आख्रवों में ले सोलह एकांत सावध हैं और केवल 
पाप आने के मार्ग है । ये जीव के अशुभ और बुरे कर्तव्य 
हैं जो पाप के कर्त्ता है । 


३२२--मन, वचन और काया के यरोग--व्यापार और समुचय 
योग-- व्यापार-- ये चारों आस्रव सावश्व-निरवद्य दोनों हैं 
एव पुणय-पाप के द्वार है* ४ । 


३३--मिथ्यात्व, आविरति, प्रमाद, कपाय और योग--ये पांचों 
ही जीव के कमा के कर्ता हैं अतः पाँचों ही आस्रव-द्वार ह। 


२४--इनमें पहले चार आस्रव स्वभाव से ही उदार हैं और 
योगास्तच में अवशेय पन्दृष्ठ आस्रव समाए हुए हैं। योग 
आख्रव कर्तव्य रूप और स्वाभाविक भी है। इसलिए 
उसमें पन्द्रह आस्तत्रों का समावेश होता है । 

२४--हिसा करना योग आज्नत्र है। कूठ बोलना भी योग आस्व 
है । इसी तरह चोरी करने से लेकर सूई-कुशाय्र-सेवन करने 
तक पन्‍्द्रहों आखत्र योग आख्रव के अन्तर्गत हैं? ५ । 


४२५ 


भावयोग श्राखव है, 
द्रव्ययोग नहीं 


कर्म चतुस्पर््ञी हैं 
झ्ौर योग भ्रष्टस्पक्षी 
झत: कर्म और योग 
एक नहीं 

(गा ० १६-२०) 


१६ भ्रास्नव एकांह 
सावदय 


योग-आस्रव और 
योग-व्यापार 
सावद्य-निरवद्य 
दोनों हैं 

२० आजख्रवों का 
वर्गीकरण 

(गा० २३-२५) 


४३६ नव पदार्थ 


२६-करमां रो करता तो जीव दरब छें, कीधा हुवा ते करमो रे। 
करम नें करता एक सरघे ते, भूला अग्यांनी भर्मोरे॥ 


२७--अठारे पाप ठांणा अजीव चोफरसी, ते उदे आवबे तिण वारो रे। 
जब जूजूआ किरतब करें अठारो, ते अठारेंइ आश्रव दुवारो रे॥ 


र२८--उदे आया ते तो मोह करम छें, ते तो पाप रा ठांणा अठारो रे। 
त्यांरा उदा सूं अठारेंद किरतब करें छें, ते जोव तणो छें व्यापारो रे ॥ 


२६--उदे नें किरतब जूआजूआ छें, आ तो सरघा सूधी रे। 
उदे किरतब एकज सरधे, अकल तिणारी उंधीरे॥ 


नये 


३०--परणातपात जीव री हिसा करें ते, परणातपात आशक्रव जांणों रे। 
उदे हुवो ते परणातपात ठांणो छें, त्यांनें हडे रीत पिछांणो रे॥ 


३१--भूठ बोलें ते मिरषावाद आश्रव छें, उदे छें ते मिरषावाद ठांणो रे। 
भूठ बोलें ते जीव उदे हुवा करम, यां दोयां नें जूआजआ जांणों रे ॥ 


३२--चोरी करें ते अदत्तादांन आश्रव छें, उदे ते अदत्तादांन ठांणो रे। 
ते उदे आयां जीव चोरी करें छें, ते तो जीव रा लषण जांणों रे ॥ 


आल्ब पदाथे (ढाल : २) 


२६--कर्मों का कर्त्ता जीव दव्य है और किए जाते हैं, वे कर्म हैं| 
जो कर्म और कर्ता को एक समभते हैं, थे अक्ञानी श्रम में 
भूले हुए हैं । 

२७--अठारह पाप-स्थानक चतुःस्पर्शी अजीव हैं। उनके उदय में 
आने पर जीव भिन्न-भिन्न अठारह प्रकार के कत्तव्य करता 
है। थे अदारहों ही कत्तव्य आासव-बार हैं । 


१८---जो उदय में आते हैं वे तो मोहकर्म अर्थात्‌ अठारह पाप- 
स्थानक हैं जौर उनके उदय में भाने से जो अठारह कर्तव्य 
जीव करता है, थे जीव के व्यापार है' । 


२६--पाप-स्थानकों के उदय को और उनके उदय में आने से 
होने वाले कत्तव्यो' को जो भिन्न-भिन्न समझता है उसकी 
श्रद्धा--प्रतीति सम्यक्‌ है। और जो इस उदय और 
कर्तव्य को एक समभते हैं उनकी श्रद्धा--प्रतीति विपरीत 
है । 

३०--प्राणी-हिसा को प्राणातिपात आख्तव कहते है | प्राणातिपात 
आल्व के समय जो कर्म उदय में होता है उसे प्राणातिपात 
पाप-स्थानक कहते हैं यह अच्छी तरह समझ छो । 


३ १--भूठ बोलना झृपावाद आखव है और उस समय जो कर्म 
उदय में होता हे वह सृषावाद पाप-स्थानक है। जो मिथ्या 
घोलता है वह जीव है तथा जो उदय में होता है वह कर्म 
है । इन दोनों को भिन्न-भिन्न समको। 

३२--चोरी करना अदत्तादान आज़व है, चोरी करत समय जो 
कर्म उदय में रहता है वह अदत्तावान पाप-स्थानक है। 
अदत्तादान पाप-स्थानक के उदय से जीव का चोरी करने 
में प्रवृत्त होना जीव-परिणास है। 


४३७ 


कर्म प्ौर कर्चा 
एक नहीं 


झ्रासव प्रौर १८ 
पाप-त्यातक 
(गा० २७-३७) 


४३८ नव पवार्थ 


ऐरे--मैथुन सेवे ते मैथुन आश्रव, ते जोव तणा परिणांमो रे। 
उदे हुओ ते मैथुन पाप थांनक छें, मोह करम अजीव छें तांमो रे ॥ 


३४--सचित्त अचित्त प्रश्न उपर, ममता राखे ते परिग्रह जांणों रे । 
ते ममता छें मोह करम रा उदा सं, उदे में छेंते पाप ठांणों रे ॥ 


३५४-क्रोध सूं लेइ नें मिथ्यात दरसण, उदे हुआ ते पाप रो ठांणों रे । 
यांरा उदा सूं, सावद्य कांमा करें ते, जीवरा लषण जांणों रे॥ 


र६--सावद्य कामों ते जीव रा किरतब, उदे हुआ ते पाप करमो रे। 
यां दोयां नें कोइ एकज सरधे, ते भूला अग्यांनो भर्मो रे॥ 


३७--आश्रव तो करम आवानां दुवार, ते तो जीव तणा परिणांमो रे। 
दुवार मांहँ आबे ते आठ करम छें, ते पुदगल दरब छें तांमो रे॥ 


३5--मांठा परिणाम ने माठी लेस्था, बले माठा जोग व्यापारो रे। 
माठा अधवसाय नें माठो ध्यांन, ए पाप आवानां दुवारो रे॥ 


रे६--भला परिणांम नें मली लेसर्या, भला निरबद जोग व्यापारों रे। 
भला अधवसाय नें भलोइ ध्यांतन, ए पुन भआवा रा दुवारो रे॥ 


आखब पदार्थ (ढाल: २) 


३३--मैथुन का सेवन करना मेशुन-आल्लव कहलाता है । अख्ह्माच् 
सेवन जीब-परिणाम है । अब्रद्मचर्य लेवन के समय जो कर्म 
उदय में रहता है वह मेथुन पाप-स्थातक है। मोहनीय कर्म 
अजीव है। 

३४--सचित्त, अचित्तऔर सचिसाचित्त वस्तु विषयक ममत्वभाव 
को परिग्रह आखस्रव समकना चा|हए । मम्ता--परिंग्रह मोह- 
कम के उदय से होता है और उदय में आया हुआ वह 
मोहकर्म परिग्रह पाप-स्थानक है । 

३५--क्रोध से छेकर भिथ्यादर्शनशल्य तक इस तरह अलग-अलग 
अठारह पाप-स्थानक उदय में आते हैं । इन भिन्‍न-भिन्‍न 
पाप-स्थानकों के उदय होने से जीव जो भिन्‍न भिन्‍न 
सावध कृत्य करता है थे सब जीव के लक्षण--परिणाम हैं। 

३६--सावध कार्य जीव के व्यापार हैं और जिनके उदय से ये 
कृत्य होते हैं वे पाप कर्म है। इन दोनों को एक समभने 
वाले अज्ञानी भ्रम में भूले हुए हैं* ६ | 


३७--आस्तव कर्म भाने के द्वार हैं। ये जीव-परिणाम हैं। हन 
द्वारों से होकर जो आत्म-प्रदेशों में आत हैं वे आठ कर्म हैं, 
जो पुदूगल व॒ब्य के परिणाम हैं । 


३८--अशुभ परिणाम, अशुभ लेश्या, अशुभ योग, अशुभ अध्यव- 
साय और अशुभ ध्यान ये पाप आने के द्वार (मार्ग) हैं। 


३६--शुम परिणाम, शुभ लेश्या, शुभ निरवध व्यापार, शुभ अध्य- 
वसाय और शुभ ध्यान ये पुणाय आने के मार्ग हैं । 


४३६ 


आजखव जीव-परिं- 
णाम हैं, कर्म पुद्रल 
परिणाम 

पुण्य पाप कर्म के 


हेतु 
(गा०३८-४६) 


४४० नव पदार्थ 
४०-भला भूंडा परिणांम भली भूंडी लेस्या, भला भृंडा जोग छें तांमो रे । 


भला भूंडा अधवसाय भला भूंडा ध्यांन, ए जीव तणा परिणांमो रे ॥ 


४९-भला भूंडा भाव जीव तणा छें, भंडा पाप रा बारणा जांणों रे। 
भला भाव तो छें संवर निरजरा, पुन सहजे लागे छें आंगो रे॥ 


४२--निरजरा, री निरवद करणी करतां, करम तणों खब जांणों रे। 
जोव तणा परदेस चले छें, त्यां सूं पुन लागे छे आंगो रे॥ 


४३--निरजरा री करणी करें तिण काले, जीव रा चले सर्व परदेसो रे । 
जब सहचर नांम करम सूं उदे भाव, तिण सूं पुन तणो परवेसो रे ॥ 


४४--मन वचन काया रा जोग तीनंइ, पसत्थ नें अपसत्थ चाल्या रे॥ 
अपसत्य जोग तो पाप नां दुवार, पसत्थ निरजरा री करणी में घाल्या रे ॥ 


४५--अपसत्य दुवार नें रूघणा चाल्या, पसत्थ उदीरणा चाल्या रे। 
रूंघतां नें उदीरतां निरजरा री करणी, पुन लागे तिण सूं आश्रव में घाल्या रे ॥ 


४६--पसत्य नें अपसत्य जोग तीनूंइ, त्यांरा बासठ भेद छें ताह्यों रे । 
ते सावद्य निरवद जीव री करणी, सूतर उबाइ रे मभांझो रे॥आ 


४७--जिण क्यों सतरे भेद असंजम, असंजम ते इविरत जांणों रे। 
इविरत ते आसा वंछा जीव तणी छें, तिणनें हडी रीत पिछांणो रे॥ 


आज़ब पदार्थ (ढाल: २) 


४०-४१-अच्छे-बुरे परिणाम, अच्छी-बुरी लेश्या, भच्छे-ब॒रे योग, 
अच्छे-जुरे अध्यवसाय और अच्छे-बुरे ध्यान ये सब जीव के 
परिणाम--भाव हैं । बुरे परिणाम पाप के ह्वार हैं और भले 
परिणाम संवर और निजंरा रुप हैं और उनसे सहज ही 
पुण्य का प्रवेश होता है* * । 


४२--नि्जरा की निरवय करनी करते हुए कर्मा का क्षय होता 
है, उस समय जीव के प्रदेशों के चलायमान होने से 
आत्म-प्रदेशों के पुण्य छगते हैं 


४३---निज्नरा की निरवध करनी करते समय जीव के सर्व प्रदेश 
चल--चलायमान होते हैं। उस समय सदर नामकर्म के 
उदयभाव से (आत्म-प्रदेशों में) पुएय का प्रवेश होता है । 


४४--मन, वचन और काय ये तीनों योग प्रशस्त (शुभ) और 
अप्रशल्त (अशुभ) दो तरह के कहे गये है। अप्रशस्त 
(अश्लुभ) योग पापदद्वार हैं और प्रशस्त योगों को निर्मरा 
की करनी में समाविष्ट कया है । 

४५---अप्रशस्त योगासतरव-द्वार रूघने का और प्रशल्‍्त योग 
को उदीरने का कट्दा गया है। रूघते और उदीरते हुए 
निर्जरा की क्रिया होती है जिससे पुणय लगता है इसलिये 
शुभ योग को भी आखस्व में सम्राविष्ट किया गया है' <। 

४६---तीनों ही योग प्रशसूत और अप्रशस्त हैं और इनके बासठ 
भेद उबवाई सूत्र में हैं । जीव के सावद्य या निरवध्य व्यापार 
योग हैं । 


४७--जिन भगवान ने असंयम के सत्रह सेंद बतलाए हैं। असंयस झसंयम के 


अर्थात्‌ अधिरति । अविरति जीव की आशा-वांछा का भाम 
है यह अच्छी तरह समको'* * । 
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. ४४९ 


१७ मेंद 
प्रास्व हैं 


४४२ नव पवाथ 


च्ध४ 


४ड८--माठा २ किरतब नें माठी २ करणी, सर्वे जीव व्यापारो रे। 
वुले जिण आज्ञा बारला सर्व कापां, ए सगला छें आश्रव दुवारो रे॥ 


४६--मोह करम उदे जीव रे च्यार संज्ञा, ते तो पाप करम ग्रहे तांणो रे । 
पाप करम नें ग्रहे ते आश्रव, ते तो लषण जीव रा जांणो रे॥ 


५०--उठांण कम बल वीय॑ पुरषाकार प्राकम, यांरा सावद्य जोग व्यापारो रे । 
तिण सूं पाप करम जीव रे लछागे छें, ते जीव छें आश्रव दुवारो रे ॥ 


५१--उठाण कम बल वीर्य पुरपाकार प्राकम, यांरा निरवद किरतब व्यापारों रे । 


त्यांसूं पुन करम जीव रे लागें छें, ते पिण जीव छें आश्रव दुवारो रे। 


५२--संजती असंजती नें संजतासंजती, ते तो संवर आश्रव दुवारों रे। 
ते संवर नें आश्रव दोनूं इ, तिणमें संका नहीं छें लिगारों रे॥ 


५३--इम विरती अविरती नें विरताविरती, इम पचखांणी पिण जांणों रे ॥ 
इस पिडीया बाला नें बार पिंडीया, जागरा सुत्ता एम पिछांणो २॥ 


प्र४--वले संबूड़ा असंबूडा नें संबूडा संबूड़ा, धमीया घमठी तांमो रे। 
धम्मववसाइया इमहिज जांणो, तीन-तीन बोल छें तांमो रे॥ 


भ५-ए सगला बोल छें संवर नें आश्रव, त्यांनें रूडी रीत पिछांगो रे। 
कोइ आशम्रव नें अजीव कहें छें, ते प्रा छें मूढ अयांणो रे। 


आसब पदाथ (ढाल : २) 


४८--चुरे-बुरे कार्य, बुरे-जुरे व्यापार सब जीव के ही व्यापार हैं । 
वे जिन भगवान की आजा के बाहर के कार्य हैं और सभी 
आख्रव-द्वार हैं । 

४६--मोहकर्म के उदय से जीव की चार संज्ञाए होती हैं । ये पाप 
कर्मों को खींच २ कर उन्हें प्रदण करती है। पाप कमा के 

' ग्रहण की हेतु होने से संज्ञाएँ आस हैं। ये जीव के 

लक्षण--परिणाम हैं? " । 

५०--उत्थान, कर्म, बल, घीर्य, पुरुषका र-पराक्रम--इन सब के 
साबवच्य ज्यापार से जीत्र के पाप कर्म छगते हैं। ये आखब- 
द्वार भी जीव है । 

४१--उत्थान, कर्म, बल, दींये, पुरुषकार-पराक्रम इनके निरवद्य 
व्यापार से जीव के पुण्य कर्म झुगत है | ये आस्रव-द्वार भी 
जीव है*' । 


५२--संयम, असंयस, संक्रमासंयम--श्रे क्रमशः संवर, आस्तव और 
सवरास्रव द्वार है । इसम जरा भी शंका नहीं है । 


५३--इसी तरह ब्ती, अब्यती और ब्रताबती तथा प्रव्याख्यानी, 
अप्रत्याख्यानी और प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी को समझो | 
इसी तरद्द पणिडत, बार और बालपर्णिडत तथा छप्त, 
जञाग्रत और छप्तजाप्रत को समको | ' 

५४--इसी तरह संबृत्त, असंबृच और संबृत्तासंबृत्त तथा धर्मी, 
धघर्मार्थी, धर्म व्यवसायी के तीन-तीन बोलों को सममको । 


४४--ये सभी बोल संवर और आज्नव हैं यह अच्छी तरह 
पहचानो* * । जो भात्त्र को अजीव मानते है वे पूरे मूर्ख 
और जज्ञानी हैं। 


४४३ 


सर्व सावद् कार्य 
झ्ासव हैं 


सं्ञाएँ श्रात्नव हैं 


उत्थान, कर्म आदि 
ग्रास्रव हैं 
(गा० ४०-४१ ) 


संयम, अ्रसंयम, 
संयमासंयम आदि 
तीन-तीन बोल 
संवर, श्राक्नव भौर 
संवराख्रव हैं 
(गा० ५२-५५) 


४४४ नव पदाथ 
;१६--शआश्रव घटीयां तंवर वर्धे छें, संवर घटीयां आश्रव वर्धांणों रे। 
किसतो दरब घटीयो नें वधीयों, इण नें रूडी रीत पिछांणों रे। 


५७--इविरत उदे भाव घटीयां सूं, विरत वे छें षय उपस्र भावों रे। 
ए जीव तणा भाव वचीयां नें घटोयां, आश्रव जीव कह्यों इण न्यावो रे ॥ 


भ्र८--सतरे भेद असंजम ते इविरत आश्रव, ते आश्रव नें निइचें जीव जांणों रे । 
सतरे भेद संजम नें संवर कह्यों जिण, ए तो जीव रा लषण पिदांणों रे ॥ 


५६--आश्रव नें जीव सरधावण काजे, जोड़ कीधी पाली मभारो रे। 
संवत अठारे वरस पचावनें आसोज सुद चवदस मंगलवारो रे॥ 


आन्रव पदार्थ (ढाल : २) 


४६--आखतब घटने ले संवर बढ़ता है, संवर घटने से झ्ाल्नव बढ़ता 
है। कौन द्ृब्य घटता और कौन द्रल्य बढ़ता है--यह 
अच्छी तरह समको | 


५७--जीव के औदयिक भाव अब्रत के घटने से क्षयोपशम भावश्त 
की वृद्धि होती है। दस तरह जीव के ही भाव घटते और 
घढ़ते हैं; इस न्याय से भाव को भीव कहा है । 


५८--हूस तरह असंयम के जो सत्रह भद हैं वे अधिरति आज्व हैं। 
इन आख्नयों को निश्चय ही जीव समको | सत्रह प्रकार के 
संयम को जिन भगवान ने संवर कहा है। इन्हें भी जीव 
के ही छक्षण समको" ?। 

५६--कआलस्तरव को जीव श्रद्धाने के लिए यह जोढ पाली शहर में 
सं० १८४४ की आश्विन छदी १४ मंगलवार को की है। 


४४५ 


ग्राल़व संवर से 
जीव के भावों की 
ही हानि-यूद्धि 
होती है 

(गा० ५६-१८) 


रचना-स्थान 
गौर समय 


टिप्पणियाँ 


१--आखध के विषय में विसंवाद ( दो० १-५): 

प्राल्नव कर्म है, भ्रजीव है, रूपी है--इन मान्यताओं की श्रसंगति को दिखाते हुए 
स्वामीजी कहते हैं-- 

(१) प्रगर प्रात्नव कर्म प्राने का द्वार हैं तो उसे कर्म कैसे कहा जा सकता है! 
कर्म-द्वार प्रौर कर्म एक कंसे होंगे ? 

(२) प्राज्नव ओर कर्म के स्वभाव भिन्न-भिन्न हैं। भिन्न-भिन्न स्वभाववाली वस्तुएं 
एक कंसे होंगी! 

(३) क्या एक ओर प्राल़व को रूपी कहना और दसरी औ्लोर उसे कंर्म-द्वार कहना 
परस्पर भ्रत्तंगत नहीं ! 

(४) योग रूपी, प्रालव-द्वार भौर कर्म तीनों एक साथ कंसे होगा ! 

बाद में उपसंहारात्मक रूप से स्वामीजी, कहते हैं--जो बीस अ्रास्तनव हैं वे जीव- 
पर्याय हैं। वे कर्म प्राने के द्वार हैं; कर्म नहीं। वे अरूपी हैँ; रूपी नहीं । 
२--मिथ्यात्वादि आख्रवों की व्याख्या (गा० १-५ ) : 

प्रालवों की संल्या-प्रतिपादक-परम्पराञ्रों का उल्लेख करते हुए यह बताया गया 
था कि एक परम्परा विशेष के भ्रतृसार प्राख्रवों की संख्या २० है (देखिए टि० ५ पु० 
३७२) । स्वामीजो ने गा० १ से १७ में इस परम्परा-सम्मत प्राल्वों की परिभाषा 
देते हुए उन्हें जीव-परिणाम सिद्ध किया है। गा० ५ तक मिथ्यात्व, प्रविरत्ति, प्रमाद, 
कषाय प्रौर ग्रोग की परिभाषाएँ श्राई हैं । इनका विस्तृत विवेचन पहले किया जा 
चुका है (देखिए टि० ६ पु० ३७३-३८० ) । 
३--प्राणातिपात आख्रघ (गा०६ ) : 

ध्रागम में पुथ्वीकाय, प्रपष्काय, तेजसकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय भौर त्रसकाय 
--पये छ: प्रकार के जीव कहे गये हैं । मन, वचन, काय पौर कृत, कारितएवं प्रनुमोदन से 
उनके प्राणों का वियोग करना प्रथवा उनको किसी प्रकार का कष्ट देना हिसा है । 
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श्रीउमास्थाति लिखते हैं : “प्रमतयोगास्प्राणव्यपरोपणं ह्विसा '”-- प्रमाद से यृक्त 
होकर काय, वाक्‌ प्रौर मनोयोग के द्वारा प्राणों का व्यपरोपण करना हिंसा है* । 

प्राचार्य पूज्यपाद लिखते हैं : “सकषाय श्रवस्था प्रमाद है। जिसके आत्म-परिणाम' 
कषाययक्त होते हैं वह प्रमत्त है। प्रमत्त के योग से इन्द्रियादि दस प्राणों का यथासम्भव 
घ्यपरोपण श्रर्थात्‌ वियोगीकरण हिंसा है? ।” 

श्री प्रकलड्डदेव ने 'प्रमत्त' शब्द की व्याण्या इस प्रकार की है : “इन्द्रियों के प्रचार- 
विशेष का निदवय न करके प्रदृत्ति करनेवाला प्रमत्त है। प्रथवा जंसे मदिरा पीनेबाला 
मदोन्मत्त होकर कार्याकार्य श्रौर वाच्यावच्य से भ्रनभिज्न रहता है उसी तरह जीवस्थान, 
जीवोट्पत्तिस्थान श्रौर जीवाश्रयध्थान श्रादि को नहीं जानकर कषायोदय से हिसा व्यापारों 
को ही करता है श्लोर सामान्‍्यतवा झट्िसा में प्रथत्ननील नहीं होता वह प्रमत्त है। भश्रथवा 
चार विक्या, चार कषाय,पाँच इन्द्रियाँ, निद्रा पर प्रणय इन पद्ह प्रमादों से युक्त प्रमत्त 
है। प्रमत्त के सम्बन्ध से झ्रथवा प्रमत्त के योग--व्यापर से होनेवाला प्राण-वियोग 
हिंसा है” ।” 

प्रमत्तयोग विशेषण यह बतलाने के लिए है कि सब प्राणी-वियोग हिंसा नहीं है । 
उदाहरण स्वरूप---ईर्यासमिति से युक्त चलते हुए साध के पेर से रास्ते में यदि कोई क्षुद्र 
प्राणी दब कर मर जाय तो भी उसे उस वध का पाप नहीं लगता,कारण कि वह प्रमत्त नहीं५ 
इतधीलिए कहा है---“दूसरे के प्राणों का वियोजन होने पर भी (प्प्रमत्त) वध से लिस नहीं 
होता ।” “जीव मरे या जीवित रहे यलाचार से रहित पुरुष के नियम से हिंसा होती है 


१--तत्था ० ७.८ 
*--बही ७.८ भाष्य 
ई--तस्‍्वा० ७.१३ सर्वाथसिद्धि 
४--तस्वार्थवातिक ७.१३ 
५--क) उद्चालिदम्दि पादे इरियासमिदस्स णिग्गमट्टाणे । 
आवादे (थे) ज कुछिगो मरे तज्ोगमासेम्॥ 
न हि तस्स तणिणमितो बंधों छहुमों वि देसिदों समए । 
सुच्छापरिग्गहों त्तिय अज्मप्पमाणदों भणिदों ॥ 
(सख) सगवती 
ई--खिद्ध० 67 ३.१६ : 
विभोजयति चाउसिर्म श्र बयेम संयुज्यते ॥ 
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भौर जो यत्नाचारपूर्वक प्रद्नत्ति करता है,हिसा हो जाने पर भी उसे बन्च नहीं होता" ।” 
“प्रमाद से युक्त भाव्मा पहले स्वयं अपने द्वारा ही भ्रपता घात करता है उसके बाद दसरे 
प्राणियों का वध हो या न हो? ।'' 

यहाँ यह विशेष रूप से ध्यान में रखने की बात है कि जो पर्ण संगती है उसी के 
विषप में उपर्युक्त वाक्य सिद्धान्त रूप हें। जो हिसा का त्यागी नहीं भयया हिंसा का देश 
त्यागी है वह भ्रप्रमत्त नहीं कहा जा सकता। यक्षाचारपूर्वक चलने पर भो उसके 
शरीरादि से जीव-हिंसा हो जाने पर वह जीव-वंध का भागी होगा । 

हिंसा करता--उसमें प्रदत्त होता प्राणातिपात भ्राखव है । 
४--मषायाद आसव : (गा० ७) 

श्रीउमास्वाति के अनुसार 'असद्भिधानसनुतम ?!- प्रसत्‌ बोलना भ्रनृत है| भाष्य 
के झ्न॒ुतार असत्‌ के तीन भर्थ होते हैं: 
(१) सद्गाव-प्रतिषेघ--इसके दो प्रकार हैं--(क) सदृभूतनिन्वव--जो है उसका निषेध 
जैसे भात्मा नहीं है'परलोक नहीं है। (ख) अभूतोड्शावन--जो नहीं है उसका निरूपण 
जेसे भ्रात्मा हयामाक तण्डुलमात्र है, ्रादित्यवर्ण है श्रादि । 
(२)भर्थान्तर--भिन्‍्न प्र्थ को सुचित करना जैसे गाय को घोड़ा कहना । 
(३)गहाँ---हिंसा, कठोरता, पशुन्य श्रादि से युक्त वचनों का व्यवहार गा है। भाचार्य 
पृज्यपाद लिखते हैं--'भ्रतत्‌ का श्र्थ --प्रप्रशस्त भी है। भ्रप्रशस्‍्त का अर्थ है प्राणी- 
पीड़ाकारी वचन | वह सत्य हो या प्रसत्य अनुत हैए।” 


१--प्रव्घनसार ३.१७ ; 
सरदु व जियहु जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा । 
पयव॒ुस्स णत्थि बंधो हिसामेसेण समिद्ल्स ॥ 
२--्वयमेबात्मना55त्मानं द्विनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌ । 
पूर्व प्राययन्तराणान्तु पशचात्स्याहा न या वधः ॥ 
३--वच््वा० ७.६ 
४--तस्था, ७.१४ सर्वार्थसिद्धिः 
न सदसदृप्रशस्तमिति यावत्‌.., ,..प्राणिपीडाकरं॑ यत्तदुप्रशस्त॑ विद्यमानारथविषय 
वा भविद्यमानार्थविषयं वा । क 
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प्रश्न हो सकता है--किसी बीमार बालक को बतासे में दवा रखकर कहना कि यह 
बतासा है, इसमें दवा नहीं है--भ्रद्तत है या नहीं? एक मत से भ्रसत्य होने पर भी 
यह कथन प्रमाद के प्रभाव से प्रतृत नहीं है' । स्वासीजी के प्रतुसार यह वचन प्ननृत 
ही है। इसमें प्रमाद का शक्षमाव नहीं कहा जा सकता | 

झनृत--झूठ बोलता मसषावाद श्राखरव है। 
०--अदृक्तादान आत्म (गा० ८) : 

किसी की बिना दी हुई तृणवत्‌ वस्तु का भी लेना चोरी है? । चोरी करना भ्रदसा- 
दान भ्रांखनव है 

प्रश्न उठता है--प्राम, नगर प्रादि में भ्रमण करते समय गली, कचा, दरवाजा 
आदि में प्रवेश करने पर क्या सर्व संयती भिक्षू बिना दी हुई वस्तु का ग्रहण नहीं करंता! इस 
प्रश्न का उत्तर देते हुए भ्ाचार्य पृज्यपाद लिखते हैं. "गली, कचा श्र दरवाजा भादि सबके 
लिए खुले होते हैं। जिन में किवाड़ प्रादि लगे हैं उन दरवाजों श्रादि में वह भिक्ष प्रवेषा 
नहीं करता, क्योंकि वे सबके लिए खुले नहीं होते | प्रमत्त के योग से बिना दी हुईं बस्तु का 
ग्रहण करना स्तेय है। यहाँ प्रमांद नहीं। बाह्य वस्तु ली जाय या न ली जाय--जहां 
संक्लेशरूप परिणाम के साथ प्रवृत्ति होती है वहाँ स्लेय है? ।” 
६--मैथुन आस (गा० ६) : 

स्‍त्री प्रौर पुरुष दोनों के मिथुन-भाव प्रथवा मिथुन-कर्म को मंथन कहते हैं। उसका 
दूसरा नाम भब्रह्म हैई । भाचार्य पृज्यपाद लिखते हैं--“चारित्रमोहनीय के उदय 
१---सभाष्य तस्वाथांमिगस सूत्र पृू० २३१ पाद टिप्पणी ३ 
२०-तस्था० ७.१० भाष्य : े 

स्तेयजुदया परेरद्तल्थ परिगृहीतस्य तृणादेंदष्यजातस्यादानं स्तेयम्‌ 
र--तस्वा० ७.१४ सर्वार्थसिद्धि 

एक्रपि सिक्षोप्रॉसनगरादिए श्रमणकाके रध्याद्वारादि प्रवेशाददत्तादानं प्रापनोति! 

नेष दोषः ; सासान्येन मुक्तत्वात्‌। तथाहि--अयं भिक्षुः पिह्दितद्वारादिषु न 

प्रविशति अमुक्‍्तत्वात्‌ ।...न अ॒रथ्यावि प्रविशेतः प्रमतशयोगो5स्ति ।... यत्र 


संक्केशपरिणामेन प्रवृत्तिस्तश्र हतेयं भवति बाह्मावल्तुनों प्रहणे चाग्रहणे च। 
३४--क्था० ७. ११ भाष्य : ५ 


ई 2222 मिथुनकर्स वा मेयून तदजदा हे कर 


४४० नव पदाय 


होने पर राग-परिणाम से युक्त स्त्री झौर पुरुष के जो एक दूसरे को स्पर्श करने की इच्छा 
होती है वह मिथुन है। इसका कार्य मंथन कहलाता है। सर्व कार्य मैथुन नहीं। राग- 
परिणाम के निमित्त से होनेवाली चेष्टा मेथुन है। 'प्रमत्योगात' की भनुषृत्ति से रति- 
जन्य सुख के लिए स्त्री-पुएष की मिथुतविषयक चंष्टा मंथन है' ।” 

श्री भ्रकलड्ड॒देव ने रतिजन्य सुख के लिए केवल स्त्री या पुरुष की चेष्टा को भी मेधन 
कहा है : “यहाँ एक ही व्यक्ति कामरूप्री पिशाच्र के सम्पर्क से दो हो गए हैं। दो के कर्म 
को मैथुन कहने में कोई बाघा नहीं ।” 

मैथन सेवन को मैथुन प्ालव कहते हें । 
३७--परिप्रह आस्मथ (गा० १०); 

अंतन प्रथवा प्रचेतन--वाह्य प्थवा भाम्यन्तर द्रव्यों में मर्च्छामाव को परिप्रह कहते 
है । इच्छा, प्रार्थना, कामाभिलाषा, काहक्षा,गद्धि, मूर्च्चा ये सब एकार्थक हें? । भाचाय॑ 
प्‌ ज्यपाद लिखते हँ--.“गाय, मेंस, मणि श्रौर मोती प्रादि चेतन-प्रचेतन बाह्य उपधि का 
तथा रागादिल्‍ूप प्राम्यन्तर उपधि का संरक्षण, प्र्जन भौर संस्कार प्रादि रूप व्यापार 
मूर्च्डा है । यह स्पष्ट ही है कि बाह्यपरिग्रह के त रहने पर भी 'यह मेरा है? ऐसे संकल्प 
वाला पुरुष परिग्रह सहित हैए।” 

स्वामीजी ने एक जगह कहा है--“किसी स्थान पर हीरा, पन्‍ना, माणिक, मोतो 
प्रादि पड़े हों तो वे किसी को डबोते नहीं । उनसे किसी को पाप नहीं लगता । उनसे 








१--शस्‍्त्या० ७.१६. सव्वाथंसिद्धि : 
स्त्रीपुंसयोश्वारित्रमोहोदये सति रागपरिणासाविष्टयो: परस्परस्पर्शनं प्रति हच्छा 
मरिथुनस्‌ । मिथुनल्य कर्म मेघुनमित्युच्यते | न सर्व कर्म, .,स्त्रीपुंलथो रागपरिणाम- 
निमित्त चेष्टितं मैथुनमिति | प्रमततयोगात्‌ हत्यनुवर्तते तेन स्त्रीपुंसम्रिथुनविषयं 
रतिउ॒लार्थ चेष्टितं मेधनमिति गरझते, न सर्वम्‌। 

२--वस्‍्चार्थवातिक ७.१६.८: 
प्कल्प हितीयोपपत्तो भेधुनत्वसिद्धे ६ 

३०-हस्था० ७.१९ भाष्य 


३०-सवॉर्यलिद्ि ७.१७ 
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पग्रता करने, उनसे सावद्य कर्तव्य करने से पाप लगता है। मोहनी कर्म के उदय से 
कर्तव्य करने में पात्र है, इन में नहीं' ।” 

साधु के कल्पनीय भण्डोपकरण, वस्त्र भ्रादि परिश्रह नहीं। उनमें मूर्चआ परिग्रह है । 
गहस्थ के पास जो कुछ होता है वह सब उसका परिग्रह है क्योंकि उसका ग्रहण मूर्च्छा- 
पूर्वक ही होता है। कहा है-- 

"निर्ग्रन्य मुनि नमक, तैल, घुत श्रौर गुड़ ब्ादि पदार्थों के संग्रह की इच्छा नहीं 
करता | संग्रह करना लोभ का भअ्रनुस्पर्श है। जो लवण, तेल, धी, गुड़ प्रथवा प्रव्य किसी 
भी वस्तु के संग्रह की कामता करता है वह गृहस्थ है--साध नहीं । 

“वस्त्र, पान, कम्बल, रजोहरण प्रादि जो मी हैं उन्हें मुनि संयम की. रक्षा के लिए 
रखते भौर उनका उपयोग करते हैं। बत्राता महावीर ने वस्त्र, पात्र प्रादि को परिग्रह 
नहीं कहा है । उन्होंने मूर्च्ओ को परिग्रह कहा है । 

“बुद्ध पुरुष भझपने शरीर पर भी ममत्वभाव नहीं रखते ।” 

पदार्थों का संग्रह करना भ्रथवा मूर्च्छामाव परिग्रह पश्रास्नव है। 


१--पाँच भाव की चर्चा 

२---इसबेकालछिक ६.१८-२२ : 
बिडमुम्भेहमं लोणं, ततक सप्पि च फाणियं । 
न ते सन्निषिपिच्छंति, नायपुत्तवझ्षोरया | 
छोभस्सेसणुफाले, सन्‍ने अन्नमयरासपि । 
जे सिया सन्निद्दीकामे, गिही पल्चइए न से ॥ 
ज॑ पि वत्य॑ व प्राय॑ था, कंबरू पायपुंछणं । 
संधि संजमकलटा, जारति परिहरंतिय ॥ 
नसो परिण्गहो बुत्तो नायपुत्तेण ताइणा। 
मुच्छा परिग्गह्दों वुत्तो, हुई वु महेसिणा ॥ 
सब्वस्थुवहिंणा घुद्धा, संरक्खण परिग्गहे । 
अबि अप्पणों वि देहम्सि, नायरंति ममाहय॑ ॥ 
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८--पंश्ेक्धिय आस्च--(गा० ११-१३) : 

हन गायाओं में श्रोत्रेन्द्रिय प्रादि पाँच श्राक़वों की परिमाषाएँ दी गई हैं | उनकी 
ज़्याध्याएं नीचे दी जाती हैं : 
(१) श्रोग्रेग्न्‍्रिय भासखव : 

. जो मनोज-भमनोज्ञ शब्दों को सुने वह श्रोत्रेन्द्रिय है। कान में पह्ते हुए भनोश्न- 
अ्रमनोज्ञ शब्दों से राग-द्ेष करना विकार है । विकार झौर श्रोत्रेन्द्रिय एक नहीं । आोत्रेन्द्रिय 
का स्वभाव सुनने का है। वह क्षयोपशम भाव है। विकार--राग-द्वेष भद्ुभ परिणास हैं । 

उत्तराष्ययन (३२.३५) में कहा है : 
सोयल्‍्स सहं गहणं वर्यति, त॑ रागहेजं तु मणक्रमाहु । 
स॑ दोसहेडं अमणन्नमाहु, समो य जो तेछ स वीयरागों ॥ 
शब्द श्रोत्र-प्राह्म है। शब्द कान का विषय है। यह जो दब्द का प्रिय लगना है, उसे 
राग का हेतु कहा है श्रौर यह जो शब्द का प्रप्रिय लगना है उसे द्वेष का हेतु । जो इन 
दोनों में समभाव रखता हैं, वह वीवराग है । 
शब्द के ऊपर राग-देंष करने का प्रत्याग अ्विरति प्रासव है| व्याग संवर है । शब्द 
सुनकर राग-द्ंष करना अशुभ योगाख़व है । शब्द सुनकर राग-हेंष का टालना शुभ योग 
आास्व है । 
(3) चक्ष इन्द्रिय आख्व : 
जो भ्रच्छे-बुरे हुपों को देखती है वह चशु इन्द्रिय है। भ्च्छे-बुरे रूपों में राग-देष 
करना विकार है। विकार मोहजनित भाव है । चक्षु इन्द्रिय दर्शनावरणीय कर्म का 
क्षयोपशम भाव है। रूप चन्नु इन्द्रिय का विषय है उसमें राग-ठेष भ्रशुभ परिणाम है । 
उत्तराष्ययन (३२.२२) में कहा है : 
, चक़्खुस्स रूव॑ गहणं वयंति, त॑ रागहेडं हु मणुश्नमाहु | 
त॑ दोसहेडं॑ अमणुश्नमाहु, समो य जो ते स॒ बीवरागो ॥ 
हम वक्षु-प्राह्म है। रूप चक्षु का विषय है। यह जो रूप का प्रिय लगना है, 
उसे राग का हेतु कहा है भ्ौर यह जो रूप का प्रप्रिय लगना है, उसे ह्ेष का हेतु । जो 
इन दोनों में समभाव रखता है वह बीतराम है । 


वि 


१---पाँच हम्व्रियानी भोरूखांवण 
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रूप के प्रति राग-द्वेष करने का प्रत्याग धसंवर--अविरति प्रास्रव है। त्याग संवर 
है। रूप देखकर राग-देष करता अशुभ योगास्रव है। राग-व्रेष का ठालना शुभ 
योगाल़व है* । 
(३) ध्राणन्दिय भासव : ॥ 
जो सुगंध-दुर्गंध को ग्रहण करे-सूंघे वह ध्राणेव्धिय है। युगंध-दुर्गंध में राग-दंष 
करना विकार है। विकार मोहजन्य भाव है। प्राणेन्द्रिय क्षयोपश्म भाव है। गंध 
प्राणेन्द्रिय का विषय है। उसमें राग-देष भ्रशम परिणाम है। 
उत्तराष्ययत (३२.४८) में कहा है : 
घाणस्स गन गहणं वर्यति, तं रागदेड तु सणुल्ममाहु । 
त॑ दोसहेठं अमणुल्नमाहु, समो य जो सेछ स वीयरागों ७ 
गंध प्राण-प्राह्मय है। गंव नाक का विषय है। यह जो गंधका प्रिय लगना है, उसे 
राग का हेतु कहा है और यह जो गंध का भ्रप्रिय लगना है, उसे द्वंष का हेतु । जो दोनों 
में समभाव रखता है वह वीतराग है । 
सुगंध-दुर्गंध के प्रति राग-द्वेष करने का प्रत्थाग असंवर है--प्रविरति ध्रालव है । 
त्याग संवर है । नाक में गंध झाने पर राग-द्वेष करना प्रशुभ योगाज्व है। राग-द्ंघ का 
टालना शुभ योगालव है* । 
(४) रसनेन्द्रिय आास्तव : 
जो रस का ग्रास्वादन करे उसे रसनेल््रिय कहते हैं। ग्रच्छे-बुरे रसों में राग- 
बंध विकार है। विकार मोहजन्य भाव है। रसनेन्द्रिय क्षयोपशम भाव है। रसास्वादन 
रसनेन्द्रिय का विषय है। उसमें राग-द्वेष प्रशम परिणाम है। 
उत्तराष्ययत (३२.६१) में कहा है : 
जिल्माए रस गहणं वर्यति, स॑ रागहेउ॑ तु मणुन्ममाहु । 
त॑ दोसदेड अमणुस्नमाहु, समो ग् जो तेछस वीयरांगो॥ 
रस जिह्ना-ग्राह्म है। रस जिह्मा का विषय है । यह जो रस का प्रिय लगना है, उसे' 
राग का हेतु कहा है और यह जो रस का प्रप्रिम लगना है, उसे द्वेष का हेतु । जो दोनों 
में समभाव रखता है वह वीतराय है! 
(--पाँच हन्द्रियानी ओलखावण 
२--वही 
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स्थाद-प्रस्थाद के प्रति राग-ढेंष का झत्याग असंवर है--पध्रविरति श्ात्व है । 
त्याग संवर है । स्वाद-पअंस्वाद के प्रति राग-देष करता अशुभ योगास्रव है। राग-ठेंष 
का टालना शुभ योगाल़व है' | 
(५) ह्पर्शनेन्द्रिय आस्रव : 

जो स्पर्श का प्रनुभव करे उसे स्पर्शनेन्द्रिय कहते हैं । भ्रच्छे-बुरे स्पर्शों में राग-देष 
विकार है। विकार मोह के उदय से उत्पन्न भाव है। स्पर्शनेन्द्रिय दर्शनावरणीय कर्म के 
क्षय से प्राप्त भाव है। स्पश का झ्नुमव करता स्पदनेन्द्रिय का विषय है। उसमें राग-देष 
ग्रशुभ परिणाम है। 

उत्तराष्ययन (३२.७४) में कहा है : 

कायस्स फास गहणं व्यंति, त॑ रागहेडं तु मणन्नमाहु । 
त॑ दोसहेड॑ अमणुन्नमाहु, समो य जो तेछ स वीयरागों ॥ 

स्पर्श काय-प्राह्म है। स्पश शरीर का विषय है। यह जो सर्पशे का प्रिय लगना है, 
उसे राग का हेतु कहा है और यह जो स्पर्श का प्रप्रिय लगना है, उसे द्वेष का हेतु | जो 
दीनों में समभाव रखता है वह बीतराग है। 

प्रच्छे-बुरे स्पर्श के प्रति राग-द्वेष का भ्रत्याग श्रसंवर है--भ्रविरति प्राज्नव है । 
त्याग संवर है। स्पर्श के प्रति राग-ह्ेष करना प्रशुभ योगाल्रव हूँ । राग-दंष का वर्जन 
शुभ योगास्रव हू । 

कहा है---“कामभोग--छाब्द, रूपादि कै विषय समभाव-उपशम के हेतु नहीं हैं प्रौर 
न ये विकार के हेतु हैं। किन्तु जो उनमें परिग्रह-- राग-द्वेष करता है वही मोह---राग- 
देष के कारण विकार को उत्पन्न करता है3।” 
६--मन योग, धवन योग और काय योग (गा १७) : 

बीस प्रास्रवों में पाँचवां प्राख़्व योग आखसब है। योग के तीन भेद होते हैं--- 
(१) मत घोग (२) बचत योग और (३) काय योग । इन्हीं भेदों को लेकर क्रमदा: १६वाँ, 


१--पाँच इन्प्रियानी ओरूखाबण 

१---यही 

३--उत्त० ३३.१०१ : 
ने कामभोगा समय॑ उवेन्ति, न यावि भोगा विगह उवेन्ति। 
जे सप्पओली य परिग्गही य, सो तेछ मोह विगह उवेह ॥ 
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१७वाँ और १८रता भासव है। मन की प्रष्॒त्ति मव योग, वचन की प्रवृत्ति वचन योग 
झौर काय की प्रदृत्ति काय योग है* | 

स्वामीजी के सामने एक प्रश्न था--योग प्रास्नव में कैवल मत, वचन और काय के 
सावयद्य योगों का ही समावेद् होता है, निरवद्य योगों का नहीं | 

जीव के पाप लगता है पर पुण्य नहीं लगता। पाप ही पुण्य होता है। करनी 
करते करते, पाप धोते-घोते पराप-कर्म दूर होने पर अवशेष पाप पुण्प हो जाते हैं। 
पुष्य पाप कर्म से ही उत्पन्त होता है । झशुभ योगों से पाप लगता है! शुरू योगों से 
पुष्य नहीं लगता? । 

स्वामीजी ने बिस्तृत उत्तर देते हुए जो कहा उसका प्रत्यन्त संज्षिप्त तार इस प्रकार 
है : “ठाणाज़ में जहाँ पाँच प्रास्रवों का उल्लेख है--वहां योग ग्रास्व कहा है। 
योग शब्द में सावधद्य योग, निरवद्य योग दोनों ही श्राते हैं। योग भ्राख़व की जगह मबदि 
प्रशुभ योग झासखव होता तो ही क्ुभ योग शझ्राख्रव का ग्रहण नहीं होता । परन्तु योग 
प्रास्व कहने से शुभ योग, प्रशुभ योग दोनों भास्रव होते हैं। पाँच संवरों में श्रयोग 
संवर का उल्लेख है। योग का निरोध भ्योग संवर है। यदि श्रश्ुभ योग ही प्रालव होता, 
शुभ योग पाल्व नहीं होता तो ग्रशुभ योग के निरोध को संवर कहा जाता; योग निरोध 
को नहीं | इससे भी सिद्ध होता है कि योग श्राश्षत्र में शुभ-अशुभ दोनों प्रकार के योगों 

का समावेद् है? । 

“मूत्र में कहा है जैसे वस्त्र के मेल का उपचय होता है वंसे ही साधु के ईर्यावही 
कर्म का बंध होता है। जिस तरह वस्त्र में जो मंत्र लगता है वह प्रत्यक्ष बाहर से 
झाकर लगता हैं उसी तरह जीव के जो ईर्यावही पुण्य कर्मों का उपचय होता है वह 
बाहर के कर्म-पुदूगलों का ही होता है। बंचे हुए पाप कर्मों का पुष्यरूप परिवर्तन नहीं। 
पापों के घिसते-घिसते जो बाकी रहेंगे वे पाप कर्म ही रहेंगे; पाप पुण्य कर्म कंसे होंगे! 
ईर्यावद्दो कर्म का प्रहण सपष्टत: बाहर के पुदुगलों का प्रहण है। यह उपचय ख्प॑ है। 
परिवत्तेन रूप नहीं। यह कर्मोपचय शुभ योगों से है। केवली के भी छ्ुभ योग भाखव है । 
१--वेसखिए प्ृ०१४८ टि० ४; प्ृ० २०३ टि० ४; पृ०३७६ : ४ 
२--टीकम दोसी की चर्चा 
३--अल्य भी अनेक आशम प्रमाण स्वासीजी ने दिये हैं। विस्तार के भय से 

उन्हें,पहां नहीं दिया जा रहा है । 


छ्श्द््‌ नव पदाथ 


निरवण्य करती करते समय शुभ कर्मों का भ्ागमन होता है। इसे पुण्य का बंध कहते 
हैं। सावज्य करनी करते समय भ्रद्युम कर्मों का आगमन होता है। इसे पाप का धंध 
कहते हैं। बंधे हुए पुण्य शुम रूप से उदय में भाते हैं भौर बंधे हुए पाप प्रशुभ रूप 
से । ये तीयंडूरों के वचन हैं ।” 

स्वामीजी के साथ योग सम्बन्धी विविध पहलुप्नों पर प्नमेक चर्चाएँ हुई | प्रसंगवदा 
यहाँ कुछ चर्चान्ं का सार मात्र दिया जा रहा है : 
(९) तीन योगों से भिन्‍न कार्मण योग है वही पाँचवां आख्व है: 

स्वामीजी के सम्मुख बोग विषय में एक नया मतवाद उपस्थित हुझा । इसकी 
प्ररूपणा थी---मत योग, वचन योग और काय योग के उपरान्त चौथा योग कार्मण योग 
होता है। यह तीनों ही पोगों से प्लग है। योग पश्रास्रव में यही प्राता है; प्रथम तीन नहीं। यह 
पझ्रनादिकालीन है । इसका विरह नहीं पड़ता । यह स्वाभाविक योग है। यह मोहकर्म के 
उदय से है। सावद्य योग है। पाँचवां प्राखव है। यह छोदने पर भी नहीं छिदता । यह 
झनादि कालीन स्वामाभिक सावग्य योग है। निरंतर पुण्य पाप का कर्त्ता है। जोय 
लप संयम करता है उस समय यह सावश योग पुण्य प्रहण करता है। इसे सावह्य योग 
कहें, चाहे भ्रशुभ योग कहें, चाहे माठा योग कहें, चाहे प्रधर्म कहें, चाहे सावध प्रधर्म 
प्राखव कहें, चाहे पुण्य का कर्शा भ्रधर्म कहें, चाहे पुण्य का कर्त्ता सावद्य कहें! ।” 

स्वामीजी ने इसका विस्तृत उत्तर दिया है। उसका संक्षिप्त सार इस प्रकार है : 
“योष तीन ही कहे हैं। मन योग, वचन योग प्रौर काय योग | इन तीन योगों के उपरांत 
चौथे योग का श्रद्धान मिथ्या श्रद्धा है। तीन योग के १४५ मेद किये हैं--मन के चार, 
बचयन के चार झौर काया के सात । इन पंद्रह योगों के सिवा सोलहवें योग की श्रद्धान 
सिद्धान्त के विरुद्ध है। योग किस को कहते हैं ? योग धर्यात्‌ मन, वचन झौर काय का 
व्यापार। व्यापार या तो सावधद होता है प्रथवा निरवथ । सावध् व्यापार पाप फी करनी 
है भ्रौर निरवद्य व्यापार निर्जदा भौर पुष्य की करनी है। सावद्य-निरवद्य व्यापार 
पोग है; पधनन्‍्य योग नहीं । 

“वबुण्य के कर्ता तीनों ही योग निरवद्य हैं। पाप के कत्ता शीनों ही योग सावध हैं । 
व्यापार जीव के प्रदेशों की चंचलता--चपलता है। जब प्रात्मा क्षक्ति, बल झौर पराक्रम 





१---टीकम डोसी की शर्चा से उनका किक्षित प्रक्ष 
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का स्फोटन करता है तब प्रात्म-प्रदेशों में हलन-चलन होती है | प्रदेश श्ागे-पीछे चलते हैं 
यह नामकर्म के संयोग से होता है । यह योग आत्मा है। 

“मोहकर्म के उदय से भौर नामकर्म के संयोग से जीव के श्रदेद्ों का चश्चल होना 
सावद्य योग है । यह भी योग प्रात्मा है। 

“मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म के संयोग से जोब के प्रदेशों का चशञ्चल होना 
निरवद्य योग है| यह भी योग प्रात्मा है । 

“मोहकर्म के बिना नामकर्म के उदय से जीव के प्रदेशों का चम्बल होना निरवद्य 
योग है। 

“मोहकर्म के बिना नामकर्म की प्रकृति को उदौर कर जीव के प्रदेशों का चलना 
भी निरवश योग है। 

“मोहकर्म के उदय से नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों का चलना सावद्य योग 
है। उससे पाप लगता है । 

“प्रोहकर्म के उदय से उदीर कर नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों को 
चलाना भी सावद्य योग है। उससे पाप लगता है। 

“जीव के प्रदेशों का चलना और उदीर कर चलाना उदय भाव है| सावद्य उदय-भाव 
पाप का कर्त्ता है । निरवद्य उदय-भाव पुण्य का कर्ता है। 

“सावद्य योगों से पुष्य लगता है और सावद्य योगों से हो पाप लगता है--पुष्य 
झर पाप दोनों सावद्य से लगते हँ--यह्‌ बात नहीं मिलती। सावद्य योगों से पाप लगता 
है निरवद्य योगों से पुण्य लगता है--ऐसा ही सूत्रों में स्थान-स्थान पर उल्लेख है। 

"जो सावद्य योग से पुण्य मानते हैं उतके हिसाब से धन्ता भ्रनगार को तेंतीस 
सागर के पुष्य उत्पन्न हुए श्नत: उनके सावद्ययोग वर्त । जिनके तीर्थट्डुर नामकर्म श्रादि 
बहुत पुष्य हुए उनके सावद्य योग भी बहुत वर्ते । थोड़ा सावद्य योग रहा है उनके थोड़े 
पुण्य उत्पन्त हुए । यह श्रद्धान कितना विपरीत है यह स्वयं स्पष्ट है? ।' 

(२) प्रबंन योग से निवर्तन योग अन्य हैं : 

स्वामीजी के सामने भ्न्‍्य मतवाद यह भ्राया--''मन योग, वचत योग झौर काय 
थोग प्रवर्तन योग हैं। निवर्तन योग भ्रनेक हैं; निवर्तन योग शुभयोग संवर हैं ।” 

स्वामीजी ने उत्तर देते हुए कष्टा--'वे कौन से योग हैं जो शुभयोग संवर हैं! उनके 
नाम क्या हैं? उनकी स्थिति बताओ। उनका स्वभाव बतलाझो । पंद्रह योगों की स्थिति 


१-- टीकम डोसी की चर्चा । 
'जोगां री चर्चा' से प्रायः इसी भाव का उद्धरण ए० ४१४ ( अन्तिम अनुच्छेद ) 
-४१६ में दिया गया है। पाउक उसे भी देख लें। 
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का उल्लेख है। उनके स्वाभाव का उल्लेख है। इन निवर्तन योगों के स्वमाव, स्थिति 
झादि भी सूत्र से बताओ । 


"योग के व्यापार से निद्रत्त होने पर योग घटना चाहिए । जो प्रबूत्ति करे उसे 
योग कहते हैं । जो प्रवृत्ति नहीं करते उन्हें योग नहीं कहा जा सकता | 

"तक समय में एक सन योग होता है, एक वचन योग होता है झ्ौर एक काय योग 
होता है। एक समय में पंद्रह योग नहीं होते । पंद्रह योगों की अलग-प्रलग स्थिति 
होती है। कौन-कौन-सा संवर शुभ योग है?” 

(३) शुभ योग संवर और चारित्र है : 

स्वामीजी के सामने मतवाद आया--'"'जो शुभ योग हैं वे ही संवर हैं। जो शुभयोग हैं 
वे ही चारित्र हैं। जो शुभयोग हैं वे ही सामायिक चारित्र हैं। यावत्‌ जो शुभयोग हैं वे 
ही यपारुयात चारित्र हैं। पाँचों ही चारित्र गुभयोग संवर हैं ।" 

उत्तर में स्वामीजी ने कहा है--“'यह श्रद्धान भी जिन-मार्ग का नहीं । उससे विरुद्ध, 
विपरीत प्ौर दूर है। शुभयोग और संवर भिन्न-भिन्न हैं । शुभयोग निरवद्य व्यापार है । 
चारित्र शीतलीभूत स्थिर-प्रदेशी है।योग चल प्रदेशी है। चारित्र चारित्रावरणीय कर्म 
के उपशम, छय, क्षपोपशम से उत्नन्न होता है । उसके प्रदेश स्थिरभूत हैं। योग 
सावद्य-निरवद्य व्यापार है| प्रदेशों का चलाचल भाव है। सावद्य-योग सावद्य-व्यापार 
है । निरवद्य-पौग निरवद्य-व्यापार है ।” 

“ब्रंतरायकर्म के क्षयोपशम से क्षायक वीर्य उत्पन्न होता है। अंतरायकर्म के 
क्षयोपशम से क्षयोपशम वीर्य उत्पन्न होता है। उस वीर्य के प्रदेश लब्धिवीर्य हैं । वे 
स्थिर प्रदेश हैं । महाशक्ति बल-पराक्रम वाले हूँ | नामकर्म के संयोग सहित वीर्य 
वोर्यात्पमा है। वहु सकल बल, पराक्रम को फोड़ती है तब प्रदेशों में हलन-चलन होती 
है । प्रदेश आगे-पीछे चलते हैं । उसे योग श्रात्मा कहा गया है। मोहकर्म के उदम से 
नामकर्म के संयोग से जो जीव के प्रदेश चलते हूँ यह भी योग भात्मा है। 

“जो शुम योग को संवर कहते हैँ उनसे पुछना चाहिए--कौन-सा योग शुभ है! 
योग पंद्रह हैं उनमें से कौन-सा छुभ योग संवर है ? झ्रणवा योग तीन हैं---मन योग, 
वचन योग झौर काय योग । उनमें से कोन-सा योग संवर है--मन योग संवर है, वचन 
योग संवर हू या काय योग संवर हूँ ? 

“उनसे यह भी पूछना चाहिए---तामाथिक चारित्र यावत्‌ यथारुयात चारित्र को 
कौत-सा शुभ योग कहना चाहिए १ 

"पंद्रह योगों में कौन-सा छुभ योग संवर है १ 


१--टीकम ढोसी की चर्चा । 
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4यदि शुभ योग संवर हैँ तो तेरहवें गुणस्थान में मन योग, वचन योग झौर काय 
योग को रूंघने का उल्लेख है। फिर संवर को रूंप्रमे की यह बात कंसे ? 

“थदि इन योगों के सिवा प्रत्य मन, वचन झौर काय के योगों की श्रद्धान हूं, 
यथारूपात चारित्र को शुभ योग मानने की श्रद्धान हें तो सोचना चाहिए---प्रधारुपात 
चारित्र तो चौदहवें गृणस्थान में हू । यदि यथार्यात चारित्र शुभ योग हूँ, जो शुभ योग 
है वही यथाख्यात चारित्र है तो फिर चोदह॒व गुणस्थान मैं श्रयोगीत्व बयों कहते हैं ? 
प्रपने मुंह से यथारुयात चारित्र को शुभ योग कहते हैं प्रोर साथ ही चौदहवें गुणस्थान 
में अयोग संवर कहते हैं। फिर सीधा योगी केवली क्‍यों नहीं कहते ? कंसा प्रंवेर है 
कि चौदहवें गुणस्थान में शुभ योग संवर कहते हैं प्लौर साथ ही अयोगीत्व 'भी। पुनः 
तेरहवें गुणस्थान में सावद्य योग कहते हैं; मोहकर्म के स्वभाव का कहने हैं। यह भी 
बड़ा अ्रंधेर है। जिसके मोहकर्म का क्षय हो गया उसमें उसका स्वभाव कंसे रहेगा ! 
मनुष्य के मरने पर उसका पंशमात्र भी नहीं रहता। साधु, तीर्थंकर काल हो जाने पर 
उनका स्वभाव अंशमात्र भी नहीं रहता। उसी प्रकार मोहकर्म के सर्वथा क्षय हो 
जाने पर--एक प्रदेश मात्र भी बाको न रहने पर मोहकर्म का स्वभाव फिर कहाँ से 
बाकी रहा ? 

“वे परथाख्यात चारित्र को शुभ योग कहते हैँ । उस योग के मिटने से यथारूयात चारित्र 
मिटा या नहीं ! योग को यथाख्यात चारित्र कहते हें उस झ्रपेश्ना से योग ही यथारूपात 
चारित्र है। योग मिटने से वह भी मिट गया। शुभ योग श्र यथाख्यात चारित्र दो हूं 
तो छुभ योग तो मिट गया और यथारूयात चारित्र रह गया। 

“बथारुयात चारित्र को शुभ योग कहना, पाँचों ही चारित्र की शुभ योग कहना 
यहू विपरीत श्रद्धा है * ।” 
१०--भंडोपकरण आस्व (गा० १६) : 

प्रागम में इसे 'उपकरण झसंवर' कहा गया है” । वस्त्र, पात्रादि को उपकरण कहते 
हैं। साघु द्वारा नियत और कल्यतीय उपकरणों का यतनापूर्वक सेवन पुण्य-श्राल्नव है 
उसके द्वारा अनियत और श्रकल्यनीय उपकरणों का प्र॒यतनापूर्वक सेवन पापास्रव है। 
गृहस्थ के द्वारा सर्द उपकरणों का सेवन पापाखव है | 
११--सूची-कुशाग्र आस््रव (गा० १०) : 

इसे भ्रागम में 'सूची-कुशाग्र भ्रसंवर' कहा गया है? । सूची-कुशाग्र उपलक्षण रूप है । 
ये समस्त उपगश्राहिक उपकरणों के सूचक हैं । कल्पनीय सूची-कुशाग्र भ्रादि का यतनापूर्वक 
१--टीकम डोसी की चर्चा । 
र--ठाणाज़ १०.१,७०६ 
ई--ठाणाज़ १०.१.७०६ 

सोतिद्तिलसंवरे जाव सृचरीकुलरणअसंबरें | 
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सेबन पुण्याज़व है । प्रपतनापूर्वक सेवन पापाश्तव है। ग्रहत्थ द्वारा इन सबका सेवन 
पापान्नव है । 

सूची-कुशाग्र झ्रास़व बीसवाँ झ्ास्रव है। स्वामीजी ने सिथ्यात्व झ्राज़व से लेकर सूची- 
कुशाप्र ग्राख्नव तक बोसों प्रात़नवों की परिमाषाएँ दी हैं। ये परिभाषाएं गा० १-१७ में 
प्राप्त हैं। इन परिमाषाझ्रों का विवेचन इस टिप्पणी के साथ समाप्त होता है । 

उक्त गाथाश्रों में एक-एक भ्राल्व की परिभाषा देने के साथ-साथ स्वामीजी यह 
सिंद्ध करते गये हैं कि अ्रमुक आख़व किस प्रकार जीव-पर्याय है और वह किस प्रकार 
झजीव नहीं हो सकता । 

स्वांमीजी की सामान्य दलील है--- 

/मिध्यात्व, भ्रविरति, प्रंमाद, कषाय, योग, हिंसा करना, झूठ बोलना, चोरी करना, 
मैथन का सेवन करना, भमता करना, पाँचों इन्द्रियों की प्रवृत्ति करना, सन योग, वचन 
योग, काय योग, भंड-उपकरण की अ्रयतना, सूची-कुशाग्र का सेवन--ये सब जीव के 
भाव हैं, जीव ही उन्हें करता है, वे जीव के ही होते हैं। मिथ्यात्व श्रादि आालव हैं । 
झत: वे जोव-भाव हैं, जीव ही उनका सेवन करता है, वे जीव के ही होते हैं भरत: जीव- 
परिणाम हैं, जीव हैं ।” 

स्वासीजी ने कषाय आखवब झौर योग भ्राज़्व को जीव सिद्ध करने के लिए इस सामान्य 
दलील के उपरान्त झआगप्र-प्रमाण की ओर भी संकेत किया है। श्रागम में भ्राठ श्रात्मा में 
कषाय भ्रात्मा का स्पप्ट उल्लेदश् है। प्राठ प्रात्माओं में द्रव्य प्रात्मा मूल है । भ्रवशेष सात 
श्रात्माएँ भाव प्रात्माएँ हैं। वे द्रव्य आ्रात्मा के लक्षण-ध्वरूप, उसके पर्याय-- परिणाम स्वरूप 
हैं। इस तरह कषाय भाज़व प्रागम-प्रमाण से जीव-भाव है। श्राग़म में जीव-परिणामों में 
कृषाय-परिणाम का उल्लेख है । कर्मों के उदय से जीव में जो भाव उत्पन्न होते हैं उनमें 
से कषाय एक है? । इससे भी उपयुक्त बात सिद्ध होती है । 

कषाय प्रात्मा की तरह ही प्रागम में योग प्रात्मा का भी उल्लेख है | दस जीव- 
परिणामों में योग-परिणाम्र है। जीव के श्रौदयिक भावों में योग का उल्लेख है । इस 
तरह योग प्ाख़व स्पष्टतः जीव-परिणाम--जीव -भाव--जीव सिद्ध होता है" । 
१२--हव्य योग, भाव योग (गा० १८): 

योग वो तरह के होते हँ--दरब्य-योग और भाव-योग । मन, वचन प्लौर काय 
द्रव्प-पोग हैं । उनके व्यापार भाव-योग हैं । द्रव्य-योग रूपी हैं--वर्ण, गंध, रस भौर 
स्पर्श युक्त होते हैं। भाव-योग जीव-परिणाम हैं भ्रत: भ्रष्पी--वर्णादि रहित हैं। द्रव्य 
१--देखिए प्ृ० ४०४ टिं० २४ ; पृ०४०६ टि० २६ 
२---वही 





आश्वव पदाथ (ढाल ; २) टिप्पणी १२ शरद 


योगों से कम का झ्ागमन नहीं होता । भावनयोग कर्म के हेतु होते हैं-->अालव रूप 
हैं। द्रब्य-योग भाव-योग के सहचर होते हैं । 

स्वामीजी ने यहाँ कही हुई बात को अन्यत्र इस प्रकार रखा है---“(ठाणाड़ू टीका 
में) “तीनूं ह जोगा ने क्षयोपशम भाव कहा छे । अने आत्म नो वीर्य कहो हे | 
आत्मा नो वीर्य तो अरूपी छे । प्‌ शो भाव जोग छे । व्रृष्य जोग तो पुदूगल है। 
ते भाव जोग रे साथे हाले छे | हम द्रष्य जोंग भाव जोग जाणवा | भाव जोग ते 
भाश्नव छे । ढाहा हुवे ते विचारजों ।” 

स्वाभीजी ने ठाणाडु की टीका का उल्लेख किया है। वहाँ का विवेचन नीचे दिया 
जाता है : 

“वीर्यातराय कर्म के क्षय भौर क्षपोपशम से उत्तन्‍्न लब्धिविशेष के प्रत्ययरूप झौर 
प्रभिसंधि और श्रनभिसंधि पूर्वक श्रात्मा का जो वीय॑ है बह योग है । कहा है--'योग, वीर्य, 
स्थाम, उत्साह, पराक्रम, चेष्टा, शक्ति, सामर्थ्य--ये योग के पर्याय हैं* ।' बीय॑ योग दो 
प्रकार का है---त्करण श्रौर भ्रकरण | प्नलेश्यी केवली के समस्त ज्ञेय श्रौर हृश्य पदार्थों 
के विषय में केवलज्ञान और केवलदर्शन को जोड़नेवाला जो अ्रपरिस्पंद रहित, प्रतिघात 
रहित वीय॑ विशेष है वह भ्रकरण वीर्य है। मन योग, वचन योग और काय योग से 
झकरण योग का प्रभिप्राय नहीं है। सकरण वीर्य योग है। जिससे जीव कर्म द्वारा युक्त हो 
वह योग है। योग वीर्यान्तराय के क्षयोपशम जनित जीव-परिणाम विशेष है। कहा है--- 
'मन, वचन और काप से युक्त जीव का प्रात्मसस्बन्धी जो वीय॑-परिणाम है उसे 
जिनेदबरों ने थोग संज्ञा से व्यक्त किया है। श्रप्मि के योग से जेसे रक्तता घड़े का 
परिणाम होता है वंसे ही जीव के करणप्रयोग में बोर्य भी श्रास्मा का परिणाम होता 
है? ।' मनकरण से युक्त जीव का योग---वीर्य पर्याय, दुबंल को लकड़ी के सहारे की तरह, 


२--ठाणाड़' ३.१.१९४ टीका : 
इह वीयॉन्तरायक्षयक्षयोपशमसमुत्थलब्धिविशेषप्रत्थथभमिसन्ध्यमभिसन्धिपूं सात्मनो 
वीय योगः, आह च--जोगो वीरियं थासो उच्छाह परक्षमो तहा चेट्ठा । 
' सत्ती सामत्थमन्ति य जोगल्य हवंति पजञ्माया॥ 
३--दाणाज़ ३.९.१२४ टीका : 
जीव: कर्मभियेंत 'कम्सं जोगनिमित्तं बज्मइ' त्ति वचमात्‌ बुहक्त प्रयुक्ष्क 
पर्यायं स बोगो--वीर्यान्तरायक्षयोपप्तसजनितो जीवपरिणामबधिशेष हदति, 
आह च-- 
मणसा कयसा काएण धवाजि जुशस्थ विरियपरिणामों । 
जीवस्स अप्पणिजों स्व जोगसलन्नो मिणक्खाओं ॥ 
तेजोजोगेण जद्दा रक्ततसाई घड़लस परिणामों । 
जीवकरणप्पपनोए_ विस्थिसणि._ तहष्पपरिणामों ॥ 


धर नव पदाथ 


मनोयोग है ।* -“प्रथवा मन का योग--करना, कराना श्ौर प्रनुमतिरूप व्यापार योग 
है। इसी तरह वाकयोग झोर काय योग हैं'।” 

झमयदेव सूरि ने प्रन्यत्र लिखा है---सनन॑ सन:--भनन करना मन है। भौदारिक 
शादि शरीर की प्रद्ृत्ति द्वारा ग्रहण किये हुए मनोद्रव्य के समुदाय की सहायता से 
होनेवाला जीव का मनन रूप व्यापार मतोयोग है*। भावहप व्युत्पतत्यंथ को लेकर यह 
भाव-मन का कथन है। 

“झौदारिक, बेक्रिय और भ्राहारक शरीर के व्यापार द्वारा ग्रहण किये हुए भाषा- 
द्रब्य के समूह की सहायता से जीव का व्यापार बचनयोग है?। 

"जिसके द्वारा इकट्ठा किया जाता है उसे काय--शरीर कहते हैं। उसके व्यापार 
को कायव्यायाम कहते हैं। यह प्रौदारिकादि शरीरयक्त आत्मा के वीर्य की परिणति 
विशेष है ।! 
१३--द्ृव्य योग अध्टर्परशी हैं और कम चतुस्पशों (गा० १६-२०) : 

जो द्रव्य काययोग भ्रादि को झ्राज्नव मानते हैं उनके भ्रनुसार भी श्रास्रव कर्म नहीं । 
द्रव्य काययोग प्रष्टस्पर्शी हैं जब कि कर्म चतुर्स्पशों हैं। श्रतः उनके द्वारा कहा जानेवाला 
द्रब्य काययोग श्रास्रव कर्म नहीं हो सकता । 

प्राचार्य जवाहिरलालजी लिखते हैं--“मिध्यात्व, कषाय, श्रत्र॒त श्लौर योंग को 
जीवांश की मुख्यता को लेकर जीवोदय निष्पन्न कहा है । ये एकान्त जीव हैं इनमें पुद्गलों 
१--ढाणाजञ ३.१.१२४ टीका: 

सनसा करणेन युक्तल्य जीवल्‍्य योगो--श्रीयं पर्यायो दुर्बलस्य यप्टिकाद्रध्यवदुपष्टस्भ - 

करो मनोयोग इति,....मनसो वा योगः --करणकारणअनुमतिरूपो व्यापारों 

मनोयोगः, एवं वाग्योगो5पि, एवं काययोगो5पि 
२--वही १.१६ की टीका : 

'एगे मणे' क्ति- - मनत्रं सन:---ओदारिकादिशरीरव्यापाराहतसनोदव्यसमृहसाचिव्या - 

जीवव्यापारो, मनोयोग इति भाव: 
३--बह्दी १.३० की टीका : 

“एुगा यह! त्ति वचन घाक्‌--औदारिकवेक्रियाहारकशरीरच्थापाराहतवागहव्यसमृह- 

साचिन्याजीवव्यापारों, वाग्योग इति भावः 


४---बही १.२९ टीका : 
'एगे कायवायामे' सि चीयत इति काय:--शरीरं॑ तस्य व्यायामों व्यापार: 
कायव्याथासः औदारिकादिशरीरयुक्तल्यास्मनों वीर्थपरिणतिविशेष हति भावः 


आखसव पवार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी १३-१४ ४६३ 


का सर्वथा प्रभाव है यह क्षास्त्र का तात्पय नहीं है क्योंकि कारण के प्रनुरूप ही कार्य 
होता है। मिट्टी से मिट्री का ही घड़ा बनता है--सोने का नहीं बनता। प्राठ प्रकार 
की कर्म प्रकृतियों का उदय चतुःस्पर्शी पौद्वलिक माना गया है इसलिए उससे उत्पन्न 
होनेवाले पदार्थ भी चतुःस्पर्शी पौद्लिक ही होंगे; एकांत अरूपी भौर एकांत भ्रपोट्टलिक 
नहीं हो सकते । मिव्यात्व, भन्रत, कषाय और योग झ्ाठ प्रकार की कर्म की प्रकृतियों 
के उदय से उत्पन्न होते हैं। इसलिए भपने कारण के प्रनुसार ये रूपी और चतुःस्पर्शी 
पोदलिक हैं एकांत भ्ररूपी भौर भ्रपौद्लिक नहीं हें तथापि जीवांश की मुख्यता को लेकर 
शास्त्र में इन्टें जीवोदय निष्पन्न कहा है *।” 

उपर्युक्त उद्धरणमें योग को चतुःस्प्शी कहा गया है पर झाचार्य जवाहिरलालजी ने 
उक्त अधिकार में ही एकाधिक स्थानों में योग को श्रष्टस्पर्शी स्वीकार किया है--जैसे--- 
“प्राठ ... श्रात्मा, .. में कषाय और योग क्रमशः चतु:स्पर्शी भौर श्रष्टस्पर्श्षी पुद्टल हैं-- «१ 
४. ..संसारी आत्मा रूपी भी होता है इसलिए कषाय और योग के क्रमश: चतु:स्पर्शी प्लौर 
प्रष्टस्पर्शी रूपी होने पर भी प्रात्मा होने में कोई सन्देह नहीं ।” “मिध्यात्व,कषाय 
झौर योग को चतुःस्पर्शी और कायधोग को श्रष्टस्पर्शी पुद्रगल माना जाता है...४।' 

टिप्पणी १२ में टीका के आधार से योग का जो विस्तृत विवेचन दिया गया है उससे 
स्पष्ट है कि भाव योग ही प्रास्रव है; द्रब्ययोग नहीं । भाव योग कदापि छपी नहीं हो 
सकता | 
१४--आख्रयों के सावद्य-निरधद का प्रश्न (गा० २१-२२) : 

इन गाथाझ्नों में २० धालवों का सावद्य-निरवद की दृष्टि से विवेचन है | 

स्थामीजी के मत से १६ भ्ात़नव एकान्त सावद्य हैं। उनसे केवल पाप का प्रायमन 
होता है । योग प्राज़्व, मन प्रद्धत्ति प्राख़व, वचन प्रवृत्ति प्रास्रव झ्ौर काय प्रज्ञ॒त्ति श्रास्व 
--ये चारों आस़ब सावद्य और निरवषद्य दोनों प्रकार के हैं । योग गुम और प्रशभ 
दोनों प्रकार के होते हैं, यह पहले बताया जा चुका है। शुभ योग निरवच्य हैं भौर उनसे 


पुष्य का संचार होता है। भ्रशुभ योग सावद्य हैं भौर उनसे पाप का संचार होता 
है | योग की शुभाशुभवा की श्रपेक्षा से उक्त चारों ब्लाल्नव सावद्य-निरवद्य दोनों हैं । 


१---सदमंसण्णनम्‌ : आश्रवाधिकार : योल १८ 
२3--वही : बोल १४ 

३--वही : घोल १६ 

३--वही : बोक ५ 


४६४ ह नय पदार्थ 


- £०--स्वाभायिक आखस्रव (गा० २३-२०) : 
स्वामीजी ने हने गायाओ्रों में २० प्रास्रवों में स्वाभाविक कितने हैं और कतंवज्य 
झूप कितने हैं-“-हसका विवेचन किया है । 
मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमभाद, कषाय झौर योग का सामान्य रूप यह है कि ये 
पाँचों ही प्रासब-दवार हैं। पाँचों ही कमों के कर्ता--हेतु--उपाय हैं। गहके प्रवेश-द्वार 
की तरह भाख़व जीव-प्रदेश में कर्मों के भ्रागमन के हेतु हैं--'शुभाशुभकर्मागमद्वार 
लय आखव' | 
'आख्वस्ति प्रविशन्ति येन कर्मासयानीत्याक्षवः कर्मबन्धहेतुरिति भावः" --आ्रादि 
व्याख्याएँ---इसी बात को पुष्ट करती हैं। 
उपर्युक्त पाँच भ्रासवों में मिथ्यात्व, भविरति, प्रप्रमाद प्लौर कषाय ये स्वभाव रूप 
हैं--भरात्म की स्थिति रूप हैं । ये भ्रात्म की श्रमुक प्रकार की भाव-परिणति रूप हैं-- 
थोग झ्ालव इनसे कुछ भिन्न है। वह स्वभाव रूप--स्थिति रूप---परिणति रूप भी होता 
है और प्रवृत्ति हप मी। प्रथम चार आसख्व प्रत्॒त्ति रूप---क्रिया रूप--व्यापार रूप 
नहीं । व्यापार रूप भास्रव केवल योग है । 
बीस श्रास्रवों में प्रन्तिम पंद्रह क्रिया रूप हैं--व्यापार रूप हैं। योग ग्रास्व भी 
व्यापार रूप है प्रत: उक्त पंद्रह भ्राखवों का समावेद योग श्रालव में होता है। वास्तव 
में उक्त पंद्रह श्राल्रव थोगाल्व के ही भेद श्रथवा रूप हैं। क्योंकि हिंसा करना, झूठ 
बोलना यावत्‌ सूची-कुशाग्र का सेवत करना---योग के श्रतिरिक्त श्रन्य नहीं । 
१६--पापसथानक और आख्ध (ग।० २६-३६) : 
प्राणातिपात यावत्‌ मिध्यादर्शनशल्य प्रठारह पाप भी झाखव हैं। स्वामीजी ने 
झ्रालव को जीव-परिणाम कहा है । भगवती सूत्र में प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य 
को रूपी---यर्ण, गन्ध, रस शौर स्पर्दायुक्त कहा है? । स्वामीजी के सामने प्रश्न बग्राया कि 
भगवती घृत्र के वक्त उल्लेख से प्राणातिपात पक्षादि प्रदारहों प्राल़व रूपी ठहरते हैं उन्हें 
प्रह्मो किस प्राघार पर कहा जा सकता है। स्वासीजी इसी शंका का समाधान यहाँ करते 
है। उनका कहना है कि भगवती में प्राणातिपात यावत्‌ सिथ्यादहांनशल्य-स्थासक को 
रूपी कहा है; प्राणातिपातादि भठारह पापों को नहीं। प्राणातिपातादि पाप भासब 
१--तत््वा” १.४ स्मोर्थलिद्धि 
२--उठाणाज़ १.१३ टीका 
३--बैखिएु ट० २(१) ४०२६९ 


आाखव पदार्थ (हाल : २) : टिप्पणी १६-९७ ४६६ 


हैं; प्राणातिधरातादि स्थानक झाखव नहीं । श्रतः भगवती तृत्र के उक्त उल्लेख से आखव 
हपी नहीं ठहरता | 

प्राणातिपात भ्रादि श्रठारह ही भ्रलग-प्रलग पाप हूँ श्रौर भ्रठारह ही ग्राख्रव हैं । 
इनके ग्राधार स्वछूप श्रठारह पाप-स्थानक हैं । जिस स्थानक् का उदय होता है उसी के 
अनुरूप पाप जीव करता है। ये स्थानक भ्जीव हैं। चतुस्पर्शी कर्म हैं। रूपी हैं। पर 
इनके उदय से जीव जो कार्य करता है भौर जो झासख्रव रूप हैं वे प्ररूपी होते हैं । 
जिनके उदय से मनुष्य छसा ग्रादि-पाप-कार्य करता है वे मोहकर्म हँ---श्रठारह पाप- 
स्थानक हैं भर उदय से जो हिसा भ्रादि कतंव्य--ब्यापार जीव करता है वे घोगास्रव 
हैं। इस तरह पाप-स्थानक और पाप दोनों भिन्‍न-भिन्‍न हैं । 

प्राणातिपात-- सा आझ्रादि पाप जीव करता है। प्राणातिपातादि पाप-स्थानक 
उसके उदय में होते हैँ । प्राणातिपातादि-स्थानकों के उदय से जीव जो हिंसादि सावद्य 
कार्य करता है वे जीव-परिणाम हैँ । वे ही झासव हैं और प्ररूपी हें । इनसे जीव-प्रदेशों 
में नये कर्मो का प्रवेश होता है? । 

भगवती सूत्र में कहा है --“एवं खल पाणाइवाणु जाब भमिच्छादंसणसलले घट्टमाणे 
सच्चेव जीने सच्चंच जीवाया' ।” श्रर्थात्‌ प्राणातिपात से जेफर मिष्यादर्शनशल्य 
पर्यन्त में वतेमान जीव है वही जीवाटमा है। यहू कथन भी प्राणातिपात प्रादि आखवों 
को जीव-परिणाम रिद्ध करता है । 
१७ -अध्यवसखाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान (गा० ३७-७२) : 

स्वामीजी ने इत गाधाओ्रों में जो कहा है उसका सार इस प्रकार है : अध्यवसाय, 
परिणाम, लेइ्या, योग और ध्यान दो-दो प्रकार के होते हैं--शुभ--प्रच्छे और श्रशम : 
--मुलीन । शुभ अ्रध्यवसाय, परिणाम, लेई्या, योग और ध्यान पुण्य के द्वार हैं तथा 
पशुभ प्रष्यवत्ताय, परिणाम, लेइया, थोग भौर ध्यान पाप के द्वार। शुभ-प्रशुम 
दोनों ही भ्रध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और घ्यान--जीव-परिणाम, जीव-भाष, 
जीव-पर्याय हैं | शुभ परिणामादि संवर निर्जरा के हेतु हैं। उनसे पुण्य का आगमन उसी 


१--बिल्सृत व्याख्या के लिए देखिए/प्ृ० २६१-२६४ टि० २ (१) । हसी विषय पर 
श्रीमद्‌ जयाचार्य ने जो ढाल लिखी है उसका कुछ अंग पृ० २६३ पर उद्धव है। 
समझी ढाऊ परिशिष्ट में दी जा रही है । 

२---भगवी १७.२ 


ष्टई्द भव पदार्थ 


प्रकार सहज भाव से होता है जिस प्रकार धान के साथ पुल की उत्पत्ति । प्रददूम 
परिणाम श्रादि एकांत पाप के कर्ता हैं' । 

लेब्या भौर योग के सम्बन्ध में स्वापीजी ने श्रन्यत्र लिखा है : 

“अनुयोगद्वार में जीव उदय-निष्पन्न के ३३ बोलों में छः भाव लेश्याओों का उल्लेख 
है। जो तीन भली लेब्याएँ हैं, वे धर्म लेश्याएँ हैं। निर्जरा की करनी है। पुण्य ग्रहण 
करती हैं उस भ्रपेश्षा से वे उदयभाव कही गयी हैं। जो शीन श्रधर्म लेक्याएँ हैं, उनसे 
एकान्त पाप लगता है। वे प्रत्यक्षत: उदयभाव हैं--श्रप्रदास्त कर्तव्य की श्रपेक्षा से । 

“उदय के ३३ बोलों में सयोगी भी है। उसमें सप्दय पश्रौर निरवद्य दोनों योगों का 
समावेश है। निरवद्य योग निर्जरा की करनी हैँ । उनसे निर्जरा होतो है; साथ-साथ पुष्य 
भी लगता है जिस श्रपेक्षा से उन्हें उदयभाव कहा है। सावद्य योग पाप का कर्ता है। 
सावद्य योग प्रत्यक्षत: उदयमाव हैं । 

'छुह्ो भाव लेश्याएँ उदयभाव हूं । तीन भली लेश्या और निरवद्य योग को उदय 
भाव में तीर्थंकर ने कहा है। निरवद्य योग झौर निरवद्य लेबया पुष्य के कर्ता हैं । 
इराका न्याय इस प्रकार है। प्नन्तरायकर्म के क्षय होने से नामकर्म के संयोग से 
क्षायक बोर्य उत्पन्न होता है। वह वीर्य स्थिर-प्रदेश है। जो चलते हैं वे योग हें। 
मोहकर्म के उदय से नामकर्म के संयोग से चलते हें वे सावच्य योग हूँ, पाप के कर्ता 
हैं। मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैं वह निरवद्य 
योग है । निरवद योग निर्जरा की करनी हैं । पुण्य के कर्त्ता हैं । 

"झ्रन्तरायकर्म के क्षय और क्षयोपशम होने से बीर्य उत्पन्न होता है । उस 
बोर्य का व्यापार भला योग श्लौर भली लेहया है। निर्जया की करनी है। पुण्य का 
कर्ता है। अनुयोगद्वार में छहीं भावलेद्याप्नों को उदयभाव कहा है | सयोगी कहने 
से भले-बुरे योगों को भी उदयभाव कहा है। भली लेह्या झौर भले योग पुष्य 
प्रहण करते हैं जिससे उन्हें उदयभाव कहा है । भले योग और भली लेदया से कर्म 
कटते हैं उस श्रपेक्षा से उन्हें निर्जरा की करती कहा गया है। छट्दी लेध्याप्रों को 
कर्मों का कर्त्ता कहा है । भली लेश्या भली गति का बन्ष करती है | बुरी लेदया बुरी 
गति का बन्ध करती है । 


१--देखिए ए० १७४ ; २४४-१४४ 


आख्नव पदार्थ (ढाल : २) टिप्पणी १५७ रद 


"लेब्या भौर योग में एकत्व-जैसा देखा जाता हैं। अगर दोनों में झन्तर हे तो 
वह जानी प्राह्म हें । जहाँ सलेद्यी वहाँ सयोगी, जहाँ सगोगी वहाँ सलेश्यी, जहाँ श्रयोगी 
वहाँ प्रलेश्यी झौर जहाँ भ्रलेषयी वहां श्रयोगी देखा जाता हे । 

“ज्ञायक क्षयोपक्षम भाव से करनी करते समय उदयभाव भी सहचर रूप से 
प्रवर्तन करता हैँ । जिससे पुण्य लगता हैं। यथातत्थ चलने से ईर्यावही कर्म लगते हैं । 
थे भी उदयभाव योग से लगते हैं ।” 

स्वामीजी ने यहाँ लेश्या झादि के विषय में जो कहा है उसका श्रागसिक श्रौर 
ग्रन्थान्तर ग्राधार नीचे दिया जाता है। 

एक बार गौतम ने पूछा---“भगवन्‌ ! कृष्णलेश्या के कितने वर्ण हैं १" भगवान ने 
उत्तर दिया--“गौत॑म ! द्रव्य लेइया को प्रत्याश्रित कर पाँच वर्ण यावत्‌ श्राठ स्पर्श 


कहे गए हैं। भाव लेश्या को प्रत्याश्नित कर उन्हें भ्रवर्ण कहा गया है। यहो बात शुक्ल 
लंइया तक जाननी चाहिए? ।” 


दस विध जीव-परिणाम में लश्या-परिणाम भी है २। भाव लेश्या जीव-परिणाम 
है । द्रव्य लेइ्या भ्रष्टरयर्शो पुदूगल है । बह जोव-परिणाम नहीं । जोव उदयनिष्पत्न के 
३३ बोलों में छः ही लेइ्याओं को गिनाया है" । ये भी भाव लेश्याएँ हैं। 
छ: लेद्याओं में से प्रथम तीन को श्रम प्लौर प्रवशेष तीन को धर्म लेदयाएँ कहने 
का आधार उत्तराष्ययन की निम्न गाया है : 
किणहा नीला काऊ, तिन्‍्नि वि एयाओ अहम्मलछेसाओ । 
तेऊ पम्हा छक्का, तिन्‍्नि वि. एयाओ धम्मलेसाओो | 
एक बार गौतम ने पूछा : ““भगवन्‌ ! छः लेश्याश्रों में से कौन-कौन-सी अविशुद्ध 
हैं और कोन-कौन-सी विशुद्ध १” भगवान ने उत्तर दिया--'गौतम ! कृष्णलेश्या, नीज- 
लेक्या और कापोतलेश्या--ये तीन लेश्याएं भ्रविशुद्ध हैं और तेजोलेंदया, पद्मलेंदया शोर 
घुककलेशया--ये तोन लेश्याएँ विशुद्ध हैं। हे गौतम ! इसी तरह पहली तीन प्रप्रद्वस्त हैं और 


१--टीकम डोसी की चर्चा 
२--भगवती १२.४ ! | 
कंबहलेसा ण॑ भंते ! कट्टवन्‍्ना--पुष्छा गोयसा ! दृश्वलेखं पढ़ण पंचवन्‍्ना, आव 
“जअट्फासा पयणता भावलेसं पहल अवस्ना ४, एवं जाव उक्लेस्सा । 
३--ठाणाज़' १०.१.७१३; मुछ पाठ के लिए देखिए प्ृू० ४०४ टि० २४ 
४--वेखिए छू० ४०६ टि० १४ 
४--भलुभोगव्ार सू० ११६; मूल पाठ के लिए देखिए ए० ४०६ टि० २६ 


घ६८ नव पदार्थ 


बाद की तीन प्रदास्‍्त हैँ । पहली तीन संछ्लिप्ट हैं और बाद की तीन श्रसंक्तिप्ट । पहली 
तीन ड्र्गति को ले जाने वाली | अर बाद की तीन सुगति को? ।" 

दिगम्पर ग्रस्थों में वे ही छः लेश्याएँ मानी गयी हैं जो इ्वेताम्बर प्रागमों में 
हैं। । शुन्-मरगुन का वर्गीएरण भी उसी झूप में है? । 

लेश्या की परिभाषा हिगग्पर-प्रन्थों में दा रूप में मिलती है- “जोगपड्सी 
केशसा कस्रायडदयाणुरंगिया होइ”।” कपाय के उदय से अनुरंजित सन, वचन और 
काय की प्रवृत्ति को लेह्या कहते +। आ्राचार्य अमृतचन्द्र और जयगेन ने भी यही 
परिभाषा झवताई है 5 । 

श्री नेनिनद्र लियते # : “जिग से जीव पुष्य-पाप को लगाता है अथवा उन्हें अपना 
बारता है बहू (नाव) लेश्पा है । है 

आचार्य पृज्यवाद ने स्वा्ठनः लेश्या के दो भेद उष्य लेण्या और भाव लेश्या का 
उल्नेस शिया _ और धायावेदया की बंटी परिभापा दी है जो गोम्मटगार में प्रान 
है | गोस्मट्यार में बहा है “व्णोत्य शे गंवादित दशरीरबर्ण द्रश्य लेश्या है। मोह वेः 


] 


१--प्रज्ञापना : छेश्यापद *४.४.४७ 
एबं तथों अधिख्दाओं, बलों विरुद्याओं 
तभी. अप्यसत्थाओों, तओओो.. पसत्थाओं 
तो. संकिल्हाओ, तञो असेकिलिद्राओं 
सके सुस्गशिसा सियाजों, तो सगतिगामियाओं 
४--गोल्‍मटसार + जीबन.गई ४६८ : 
किसहा गोला काहु रूऊ पम्मा य खबकछेल्ला य । 
छेस्लाज॑ मिदसा छच्चच हवंति णिग्रमेण ॥ 
३-- वही : ४४६-५४०० 
४-- गौम्मटसार : जीवक्रागड : ४२० 
५-- पष्चास्तिकाय २,६१६ टीकाए : 
(क) कपायायुरल्जिता योगप्रवृन्छेश्या 
(स्व) कपायोदयानुरंजिता योगप्रवृत्तिक॑म्या 
4---गौम्मटलार : जीवकागड ४८६ : 
लिपदद अप्पीकीरइ एट्ीए णियअपुगणपुण्ण च्ञ। 
जीवोति होदि छेसस्‍्सा छेस्सायुणजाणयक्मादा ॥ 
७--तत्त्वा० २.६ सर्वार्थसिद्धि : 
लेश्या द्विविधा, द्रव्यलेश्या भावलेश्या बेति । भाषलेश्या कपायोदयरणल्जिता 
योगप्रक्नत्तिरित्ति 
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उदय, क्षयोप्णम, उाशम और क्षय से उत्तन्‍्त जीवस्पन्दन भाव लेश्या है* ।” 
दिगम्बर आचार्थों ने मी छः लेंश्याप्नों को उदयभाव कहा है* । इस सम्बन्ध में 
स्वार्थ सिद्धि में निम्न समाधान मिलता है: 
“उाशासवाबाय, जीगकपाय और सयोगीकेवली गृणस्थान में शुक्ुलेश्या हैं । वह 
पर कपाय का उदय नहीं किर लेध्याएँ ओदयिक कंसे झहरती हैं 
“जो ग्ोगप्रतनि कपाय के उदय से अनुरंजित है वही लेश्या हे। इस प्रकार 
पूर्न॑नावप्रधापन नथ की ग्रोज़ा से उपशालवकपाय और गुणस्थानों में भी लेश्या को 
आदधिक कहा है। अय्ोगीवेवर्ली के योगप्रच्नत्ति नहीं होती इसलिए वे लेश्यारहित हैं 
गैसा शिश्वय होता है? ।” 
गोग्गठसार में सी कहा है --'अयोगिस्थानमब्यभ्य॑ तनु” (जी० कार: ५३२)--अयोगी 
स्थान गे सश्या नहीं होती । जिय गुणस्थानों में कपाय नप्ट हो चुकी हैं उनमें लेश्या 
होने का कथन भूतूर्भगति न्याय से है। अथवा बोगप्रद्मत्ति रुख्य होने से वहाँ लेइया 
भी वद्ों गयी हैँ: । 
अध्यवसाय ने; राम्बत्ण में निम्न बानें जानने जगी हैं : 
धोकुन्दुल्दाचाय तने बुद्धि, व्यवसाय, प्रध्यवस्तान, सति, विज्ञान, चित्त, भाव 
श्रीर परिणाग सबको शफार्थक कष्टा है । इनकी व्याख्या क्रमश: इस प्रकार है--- 
बोदधन जुद्धि,, व्यवसानं व्यवसाय: अध्यवसान अध्यक्नताय:- सन पर्यालोचन सतिश्च, 
ब्रिज्ञायत अनर्ेनि विज्ञानं, चितन॑ चित्त, भवन भावः, परिणमन परिणामः ६ । 
१- - गोम्मटसार : जीवकाशड : ५२६ : 
वगणोद्यसंपादिद्सरीरवणणो दु दब्बदो लेस्सा । 
सोहुद्यखओवससोवससखयजजीबफंदु्णभावो 0 
२--(क) तत्वा० २.६ 
(सखी) गोस्मटसार : जीवक्राशड : ५५४५ 
भावादों छलल्‍्लेस्सा ओद्णिया होंति अप्पब्हुगं तु । 
३--तत्त्वा० २.६ सर्वार्थसरद्धि 
४--गोस्सट्सार : जीवकागड : ५३३ 
णटुकसाये लेस्सा उच्चदि सा भृदपुब्वगदिणाया । 
अहवा जोगपउत्ती मुक्खोत्ति तहि हमे लेस्सा॥ 
५--समयसार : बंचर अधिकार : २७१ 
बुद्धी चचसाओचि य अज्मयसाणणं मई य विणणाणं । 
एकट्रमेच सथ्य॑ चित्त भावों य परिणामों ॥ 
६-- वही : १७१ की जयसेनयृत्ति 


छु३० ज्ञव पदार्थ 


कुन्दकुन्दाचार्य लिखते हैं--/जीव श्रध्यवसान से पशु, नरक, देव, मनुष्य इत सभी 
पर्याय-- भावों भौर प्रनेकविध पुष्य-पाप को करता है? ।॥/ 

ध्यान के विषय में कुछ बातें नीचे दी जाती हैं : 

वाचक उमास्वाति के झनुसार--एकाग्रहूप से चिन्ता का निरोध करना ध्यान 
है' । इसका भावार्थ है एक विषय में चित्त-निरोध । आचार्य पृज्यपाद ने अपनी टीका 
में लिखा है--/“अग्न' का श्र्थ मुख है। जिसका एक अग्र है वह एकाग्र कहलाता है । 
नाना पदार्थों का अवलम्बन लेने से चिन्ता परिस्पन्दवतो होंती है | उसे पश्नन्य प्रशेष 
मुखों से हूटा कर एक ग्रग्न श्र्थात्‌ एकमुख करना एकाग्रचिन्तानिरोध कहलाता है । 
यहाँ प्रइन॒ उठता है निरोध झभावरूप होने से क्या खर-श्यूंग की तरह ध्यान श्रतत्‌ 
तहीं होगा १ इसका समाधान इस प्रकार है--प्रन्य विन्ता की नियृत्ति की अपेक्षा वह 
श्रसत्‌ है और अपने विपय की प्रन्नत्ति की ग्रोक्षा सत्‌...। निश्चल श्रम्मिशि्धा के समान 
निशचल रूप से प्रवभासमान ज्ञान हो ध्यान है? ।” चित्त के विक्षेप का त्याग करना 
ध्यान है” | 

दु.ख रूप अथवा पीड़ा पहुंचाने रूप ध्यान को ब्रार्तध्यान कहते हैं" | क्ररता छूप 
ध्यान रौद्रध्यान है* । भ्रहिसा झादि भावों से युक्त ध्यान धर्मध्यान है* । मैल दूर 
हुए स्वच्छ वस्त्र की तरहू शुचिगुण से युक्त ध्यान को शुक्कुष्यात कहते हैं: । 


१--समयसार : बंध अधिकार : *६८ : 
सब्चे करेइ जीवो अज्कवसागण तिरियणेरयिएु । 
देचसणुये यथ सच्चे घुणणं पाप व णेयबिहं ॥ 
२--तत्त्वा०" ६,१७ : 
उत्तमसंहननल्मकाग्र चिन्ता निरोधो ध्यानसम्‌ 
३--तस्वा ० ६.२७ सर्वार्थसिद्धि 
४--वही €.२१ सर्वार्थसिद्धि : 
चित्तविक्षपत्यागो ध्यानमर, 
४५--वही ६१८ सर्वार्थसिद्धि : 
शत दुःखम्‌, अर्देनमर्तिवां, तत्र भवमातंमस्‌ । 
६--बही €.१८ सर्वार्थसिद्धि : 
रद: क््राशयरूतस्य कर्म तत्र भव वा रौजम, 
७--घही €.२५८ सर्वार्थसिद्धि 
घर्मादनपेत 'धम्पंस्‌ 
८--वबहीं €,गेद सर्वार्थसिद्धि ५ 
शुचिगुणयोगा ज्छु कम 
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इनमें से प्रथम दो ध्यान श्रप्रशस्त हैं भर भ्रन्तिम दो प्रदस्त* । श्रप्रशस्त पापाल्व 
के कारण हैं भ्रौर प्रशास्त कर्मों के निर्ददन करने की सामर्थ्य से युक्त* | प्रद्मस्त 
मोक्ष के हेतु हैं भौर प्रप्रशस्त संसार कै? । 
१८--पुण्य का आगमन सहज केसे ? (गा० ४२-४०) : 

गाथा ४१ में स्वामीजी ने शुभ अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान को 
संवर श्रौर निर्नरा रूप कहा है तथा उनसे पुण्य का श्रागमन सहज भाव से होता है, 
ऐसा लिखा है । संवर श्रौर निर्जया की करनी से पृष्य का सहज भ्रागमन कंसे होता 
है--इसी बात को स्वामीजी ने गा० ४२-४४ में स्पष्ट किया है। इस विषय में 
पहले कुछ विवेचन किया जा चुका है” । प्रश्न है-- यथातथ्य मोक्ष मार्ग की करनी करते 
हुए पुण्य क्यों लगता है? इसका उत्तर स्वामीजी ने इस एकार दिया है-- 

"एक मनुष्य को गेहूँ को भ्रत्यत्त चाह है पर पयाल को चाह नहीं | गेहूं को उत्पन्न 
करने के लिए उसने गेहूँ बोये । गेहूँ उत्पन्न हुए साथ में पयाल भी उत्पन्न हुआ । जिस 
तरह इस मनुष्य को गेहूं की ही चाह थी, पयाल की नहीं फिर भी पयाल साथ में उत्तन्न 
हुआ उसी प्रकार निर्जरा की करनी करते हुए भले योगों की प्रवृत्ति से कर्म क्षय के 
साथ-साथ पुण्य सहज रूप से उत्पन्न होते हैं । गेहूँ के साथ बिना चाह पयाल होता 
है बसे हो निर्जा की करनी के साथ बिता न्ाह पुण्य होता है। 

“धूल लगाने की इच्छा न होने पर भी राजस्थान में गोचरी जाने पर जंसे साधु के 
बारीर में घुल लग जाती है वंसे ही निर्जरा की करनी करते हुए पुण्य लग जाता है। 
निरवद्य योगों की प्रवृत्ति करते समय पुण्य निइभजय रूप से लगता ही है। । 

“निरवद्य करनी करते समय जीव के प्रदेशों में हलन-चलन होती है तब कमं-पुद्धल 
श्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश करते हैं । कर्म-पुद्लों का स्वभाव चिपकने का है | जीव के प्रदेशों 


१--तक्त्वा० €,२८ सर्वार्थसिद्धि 

तदेतअ्चतुर्विधं ध्यानं हे विध्यमण्जुते । कुत: ? प्रशस्ताप्रशस्तभेदात्‌ 
२--अही : 

अप्रशरूतमपुययासत्रवकारणत्वात्‌ ; कर्मनिर्दृह नसा सर्थ्या व्पशस्तस्‌ 
३--तच्चा ० 6.३० 
४--५० १७४ अंतिम अनुच्छेद तथा एृ० २०४ टि० ४ (२) 
४५--टीकम डोसी की चर्चा 


छजर्‌ नव पदार्थ 


का स्वभाव ग्रहण करने का है। उसे मिटाने की शक्ति जीव की नहीं । 

“योग प्रशस्त श्र अप्रशस्त दो प्रकार के होते हैं। अप्रहस्त योग का संवर और प्रशस्त 
योगों की उदोर्णा--प्रद्धत्ति मोभ-मार्ग में विहेत है। रंवर और उदीर्णा से कर्मों की 
निजरा होती है। संत्र और उदीर्णा नि्जरा को करनी है। दस वरनी से सहज रूप 
से पुण्य होता है भ्रतः उसे झ्राखव में डाला है| निर्जरा की करनी करते समय जीव के 
सर्व प्रदेशों में हलव-चलन होतो है। उस समय तामफर्म के उदय से पुण्य का प्रवेश 
होता है" । 
१६--बासठ योग और सत्रह संयम (गा० 2६-४७) 

यहाँ दो बातें कही गयी हैँ--- 

१---झोपपालिक सूत्र सें ३२ योगों का उल्लेख है । वे सावधद्य और निरवद्य दोनों 

प्रकार के हैं। योग जीव की क्रिया-करनी है। बह जोब-परिणाम है । शत: योग- 

झ्राखव जीव है। 

२--असंयम के सत्रह भेद भी योग हैं । 

असंयम के सत्रह भेदों के नाम हस प्रकार हें : 

(१)प्रथ्वीकाथ्र असंयम : पृष्तीकाय जीव (मिट्री, लोहा, तावा झादि) के प्रति अर यम की 
ब्रक्ति । उनकी हिसा का अत्याग । 

(२) अपकाय असंयम्त : जतकाय जीव (ग्रोस, कुद्ामा श्रादि) की हिंसा का प्त्याग 
श्रर्थात्‌ उनके प्रति असंयम की छुत्ति । 

(३) तेजसकाय असंयम : अश्निकाय जोव (अंगार, दीपशिखा झादि) की हिंसा का 
अ्त्याग या उनके प्रति असंयम की व्त्ति 

(४) वायुकाय असंयम : वायुक्राय जीव (घन, संबर्तक भ्रादि) की हिंसा का ग्त्याग या 
उनके प्रति भ्रसंयम की मृत्ति । 


3... नल अतकओ-- न तभा5प+ज ते  +- 


१-- दीकम डोसी ने जाथ 

२--समवायाड् ४.१७ : 
पुदढविकायअसंजमे आउकायअसंजपे तेडकायअसंजमे घाउकायअसंजमे वणस्सदह- 
कायअसंजमे चेडरियअपंजमे तेइंदियअसेजते चउरिदियभसंजमे पंचिदयअसंजमे 
अजीवकायअसंजमे पेहाअसंज़मे उत्रेहाअसंजपे अवहटुअसंजमे अप्यमजणाअसंजमे 
मणअसंजमे वइअसंजमे कायअसंजमे । 
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(५) वनस्पतिकाय असंयम : वनस्पतिकाय जीव (व्रक्ष, लता, प्रालू, मूली श्रादि) की 
हिंसा का श्रत्याग या उनके प्रति प्रसंयम की वृत्ति | 
(६) द्वीन्डिय असंयम्त : दो इच्द्रिय वाले जीव जंसे--सीप, शंख भ्रादि की हिंसा का 
प्रत्याग या उनके प्रति प्संयम की वृत्ति । 
(७) त्रीन्द्रिय असंयम : तीन इन्द्रिय वाले जीव जंसे--कुन्थु, पिपीलिका श्रादि की हिंसा 
का श्रत्याग या उनके प्रति श्रसंयम की वृत्ति । 
(८) चतुरिन्द्रिय असंयम: चार इतन्द्रिय वाले जीव जसे---मक्षिका, कीट, पतंग प्रादि 
की हिंसा का अत्याग या उनके प्रति भ्रसंयम की वृत्ति । 
(६) पंचेन्द्रिय असंयम : पाँच इन्द्रिय वाले जीव ज॑ंसे--मरतृष्य, पशु, पक्षी श्रादि तिर्यश्व 
की हिंसा का अत्याग या उनके प्रति ग्रसंयम की वृत्ति ! 
(१०) अजीवकाय असंयम : बहुमूल्य झ्रजीव वस्तु जसे--स्वणं, प्राभूषण, वश्त्र प्रादि का 
प्रचुर संग्रह और उनके भोग की दृत्ति | 
(११) प्रेक्षा असंचम : बिना देख-भाल किए सोना, बठना, चलना श्रादि प्रथवा बीज, 
हरी घास, जीव-जन्तु युक्त जमीन पर सोना, बेठना ग्रादि | 
(१२) उपेक्षा असंयम : पाप कर्म में प्रशनत्त को उत्साहित करने की वृत्ति । 
(१३) अपहत्य असंयक्न : मल, मृत्रादि को झसावधानी पूर्वक विसर्जन करने की वृत्ति । 
(१४) अप्रमाजन असंयम : स्थान, वस्त्र, पात्र झ्रादि को बिता प्रमार्जन काम में लाने 
की बृत्ति । 
(१४) मन असंयम : मन में इर्ष्या, ईंष भ्रादि भावों के पोषण की वृत्ति । 
(१६) वचन असंयम : सावद्य वचनों के प्रयोग की दृत्ति। 
(१७) काय असंयम : गमनागमन आ्रादि क्रियाओरों में प्रसावधाती | 

झसंयम का ग्र्थ है--प्रविरति । श्रविरति को भाव शस्त्र कहा गया है' । श्रत: वह 
स्वष्टत: श्रात्म-परिणाम है । प्रविरति प्राखव है प्रत: वह भी जीव-परिणाम--जीव है । 





१--ठाणाड़ १०.१.७४२३: 
सत्थमग्गी पिसं छोणं सिणेहों खारमंबिलं | 
दुष्पठक्तो समगोवायाकाया सावो त अविरती ॥ 
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२०--चार संज्ञाएँ (गा० ४६) : 
चेतना--जान का श्रसातावेदनीय और मोहनीय कर्म के उदय से पैदा होने वाले 
विकार से युक्त होता संज्ञा है' । झ्राचार्य पुज्यपाद लिखते हैं--"भ्राहारादि विषयों की 
झ्रभिलापा को मंत्रा कदते हैं? ।” संजाएँ चार हैं? : 
(१) आहारलंज्ञा : आहार-ग्रहण की अभिलाषा को श्राहारसंज्ञा कहते हैं । 
(२) मयसंज्ञा : भय मोहनीयकर्म के उदय से होनेवाला त्रासरूप १रिणाम भयसंत्रा है” । 
३) मेशनसंज्ञा : वेइ मोहनीयकर्म के उदय से उत्तन्न होनेवाली मैथुन श्रभिलाषा मैथुन- 
संज्ञा है? । 
(५) परिग्रहसंज्ञा : चारित्र मोहतोय के उदय से उत्पन्न परिग्रह अभिलाषा को परिग्रह- 
संजा कहते हे । 
जीव संजाओं से कर्मों को आत्म-प्रदेशों में खीचता है । इस हरह कर्म की हेतु संज्ञाएँ 
झाखव हैं। गंजाए जीव-परिणाम हैं। अतः झाख्व जीव-परिणाम है--जीव है । 
आखव रूप संजाओं को भगवान ने अवर्ण कहा है" । श्रतः अन्य झाख्रव भी श्रवर्ण 
--प्ररूपी ठहरते हैं । 
भगवती सूत्र में दस संजाए कही गयी हूँ: | एक बार गौतम ने पूछा--““भगजन्‌ ! 
संज्ञाएं कितनी हैं “ भगवान महावीर ने उत्तर दिया - -“संज्ञाएँ दम हैं--(१) झाहार, 
१---ठाणाडृरः ४७.४.३५६ टीका : 
संज्ञा --चेतन्यं, तन्चासानवेदनीयसोहनीयकर्म्मोद्यजन्य विकारयुक्तमाहारसंज्ञादित्वेन 
व्यप दिग्यत 
२---तत्त्वा० २.२४ सर्वार्थसिद्धि 
२३-देखिएु ए० ४१० टि० ३० 
४--ठाणाड़ ४.४.२४६ टीका: 
अयसंज्ञा--भयमोहनीयसम्पांदधो जीवपरिणामों 
५--बही : 
संथुनसंज्ञा--त्रेदोदयजनितो मंथुनामिलापः 
६--वही : 
परिप्रहसंज्ञा--चा रित्रमोहोद्यज्ञनित: परिग्रहाभिलाष:ः 
७--देखिए पृ० ४१० दि० ३९ 
८--भंगवती ७.८ 
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(२) भय, (३) मेथुन, (४) परिग्रह, (५) क्रोध, (६) मान, (७) माया, (८) लोभ, 
(६) लोक" और (१०)प्रोघ* । 

ये सभी जीव-परिणाम हैं । 

कहा है--“चार संजा, तीन लेश्या, इन्द्रियवशता, अत रैद्र-ध्यात और दुष्प्रयुक्त 
ज्ञान भर दर्शनचारित्रभोहनीय कर्म के सम्रस्त भाव पापास्रत्र के कारण हैं? ।” 
२१--उत्थान) कर्म, बल) चीये, पुरुषकार-पराक्रम (गा० ७०-७१) : 

गोदशालक स्वभाव नियत मालता था। उसकी थधर्म-प्रजत्ति में उत्थान, कर्म, बल, 
बीय और पुरुषकार-पराक्रम का स्थान नहीं था । भगवान महावीर की ध्म-विज्ञप्ति 
धी---उत्थान है, कर्म है, बल है. वीर्य है, पुरंषकार-पराक्रम है, सर्वभाव नियत नहीं है” । 

उत्थान, बल, वोर्य ब्रादि के व्यापार सावद्य श्रौर निरवद्य दोनों प्रकार के होते 
हैँ । 

सावद्य उत्थान, बल, वीय॑ झ्रादि से जीव के पाप-कर्मो का संचार होता है और 
निरवद्य उत्थान, बल, वोर्य आदि से पृण्प-कर्म लगते हैं । इस तरह उत्थान, बल, वीर्य 
आ्रादि के व्यापार आमख्रव है । 

एक बार गौतम ने पूछा--'भगवन्‌ ! उत्थान, कर्म, बल, वीर्य, पुरुषका र-पराक्रम, 
किलिने वर्ण, गंध, रस और स्पर्श वाले हैं :” 
१--अगबती ७.८ टीका : 

एवं शब्दार्थगोचरा विशधावयों धक्रियव संज्ञायतेडनयथेति लछोकसंज्ञा 
२--भगवत्ती ७.८ टीका : 

मतिज्ञानावरणक्षयोपशमाच्छब्दाद्रथंगोचरा सामान्यावबोधक्रियेव संज्ञायत 

बस्त्वनग्रेत्योघसंज्ञा ......... 
३--पत्चास्तिकाथ ९.१४० : 

सयणणाओं य तिलेस्सा इंदियवसदा य अत्तरूदाणि । 
णाणं च दुष्पउत्त मोहों पावष्पदा होंति॥ 

४--उपासकद्शा : ६ 

गोसालूसस मह्ड लिपुत्तस्स धम्मपणगत्ती, नत्थि उद्बाण हू वा कम्मे इ वा यके इ वा 

वीरिए इ वा पुरिसक्कारपरक्कमे इ वा, नियया सब्वभावा, मंगुली ण॑ समणस्स 

भगवओं सद्टादीरस्स 'धम्सपणणत्ती, अत्थि उद्बाण हू वा, कम्में इ वा, बल्े है वा, 

वीरिए ह था पुरिसतकारपरक्कमे इ वा, अणियया सब्वभावा | 
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भागवत्रान महातोर ने उतर दिया--'“गोतम ! वे अवर्ण , भगनन्‍्ध, भ्रस झौर पस्पर्ण 

वाले हैं! । 

इस वार्तालाप में उत्थान, कर्म भ्रादि को स्पष्टत: अ्ररूपी कहा है। उत्थान, कर्म 
झ्रादि का व्यापार योग आखसत्रव है। इत तरह योग भ्रास्रव रूपी ठहरता है । 
२२--संयती, असंयती, संयतासंयती आदि तिक (गा० ०२-५५) : 

झ्रागमों में निम्न त्रिक प्रनेक स्थल और ध्रसंगों में मिलते हैं : 

(१) विरत, झविरत झोर विरताविरत । 

(२) प्रत्याख्याती, अप्रत्याव्यानी और प्रत्याख्यानी-अ्रप्रत्याल्यानी । 
(३) संयती, भ्रसंपती और संयतासंयती । 

(४) पष्डित, बाल और बालपण्डित । 

(५) जाग्रत, सुम्त और मुप्तजाप्रत । 

(६) संवृत्त, श्रसंत्रत्त और संवत्तासंत्रत्त। 

(७) धर्मी, प्रधर्मो और धर्माधर्मी । 

(८) धर्मस्थित, अधरमस्थित और वर्माधम॑स्थित । 

(६) धर्मव्यवसायी, अब्र्मव्यवसायी श्ौर धर्माधर्मव्यवसायी । 
नीचे इन में से प्रत्येक पर दुद्ध प्रकाश डाला जाता है। 

(१) विरति, अविरत और विरतायिरत : 

भगवान मद्दावोर ने तोन तरह के मनुष्य बतलाये हैं : 

(क) एक प्रकार के मनुय्य महा इच्छा, म हा भ्रारम्भ भौर महा परिग्रह वाले होते हैं । वे 
प्रवामिक, पअ्रधर्मानुग, अधर्मिष्ठ, अ्धर्म की ही चर्चा करने वाले, श्रधर्म को ही देखने 
वाले और अधम में हो आझासक्त होते हैं । वे प्रधमंमय स्वभाव और श्राचरणवाले और 
अबर्भ से.ही आजीविका करने वाले हेंते हैं । 

वे हमेशा कहते रहते है--मारो, काटो और भेदन करो । उनके हाथ लोहू से रंगे रहते 
हैं। वे च० ८४, रुद्र और क्षुद्र होते हैं । वे पाप में साहसिक होने हैं | वज्चन, माया, कट- 
कपट में लगे रहते हैं तथा दुःशील, दुतंत भौर ग्रसाध होते हैं । है 
१--भगजती : १९.४ 


अहद अंत ! १ उद्दाणे, * कम्मे, रे बले, ४ वीरीए, ५ पुरिसक्कारपरक्कमे--एस 
णं॑ कतिवन्ने ? त॑ चच जाव-अफ़ासे पन्‍नसे । 
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वे जीवन भर सर्व प्रकार के प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य (प्रढारहों 
पापों) से निदृत्त नहीं होते । वे जीवन भर सर्व प्रकार के स्लान, मर्देन, वर्णक, विलेपन, 
दब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, माल्य, भ्रलक्लारों को नहीं छोड़ते | वे जीवन भर सर्व प्रकार 
के यान-वाहन, सर्व प्रकार के शय्या, प्रासन, भोग झौर भोजन के विस्तार, सर्व प्रकार 
के क्रय-विक्रय तथा मासा, झ्राधा-मासा आदि व्यवहार, स्व प्रकार के सोना, चांदी 
ग्रादि के सञ्ञप तथा झठे तोल और झूठ माषों से जीवन भर निन्रत्त नहीं होते । वे सर्व 
प्रकार के झ्ारम्भ झौर समारम्भों से, सब प्रकार के सावद्य व्यापारों के करने श्रौर 
कराने से, सं प्रकार के पचन श्लौर पाचन से जीवन भर निद्तत्त नहीं होते । वे जीवन 
भर प्राणियों को कूटने, पीटने, धमकाने, मारने, वध करने और बांधने तथा नाना 
प्रकार से उन्हें क्लेंग देने से तथा इसी प्रकार के अन्य सावद्य, बोधबीज का नाश करने 
वाले और प्राणियों को परिताप देनेवाने कर्मो से, जो श्रनार्यों द्वारा किये जाते हैं, 
निवृत्त नहीं होते | वे अत्यंत क्र दण्ड देने वाले होते हैं। वे दु ख, शोक, पश्चाताप, 
पोड़ा, शाप, वध, बंधन भ्रादि कलेशों से कभी निवृत्त नहीं होते । ऐसे मनुष्य ग्रहस्थ होते 
हैं। वे श्रविरत कहलाते हैं | यहू अ्रधर्म पश्न है । 

(ख) दूसरे प्रकार केः मनप्य भ्रनारंभी और अपरिय्रहो होते हैं। वे धर्मी, धर्मानुग, 
बमिष्ठ यावत्‌ बर्म से ही प्राजीविका करते हुए जीवन व्यतीत करते हैं । वे मुशील, सुब्रती, 
सुप्रत्यानन्द और मुसाध होते हैं। वे जीवन भर सर्व प्रकार के प्राणातिपात यावत्‌ सर्व 
सावधच्य कार्यो से निव्रत्त होते हैं । वे अनगार होते हैं । ऐसे मनुष्य विरत कहलाते हैं । 
यह धर्म पक्ष है । 

(ग) तीसरे प्रकार के मनृष्य ग्रल्ेच्छा, अल्यारंभ और झत्य-परिग्रह वाले होते है । 
वे धामिक यावत्‌ धर्म से हो म्राजीविका करने वाले होते हैं। वे सुशील, सुत्रतो, 
सुप्रत्यानन्द और साध होते हैं । वे एक प्रकार के प्राणातिपात से यावज्जीवन के लिए 
विरत होते हैं भ्लौर एक प्रकार के प्राणातिपात से विरत नहीं होते । इसी तरह यावत्‌ 
झन्य सावद्य कार्यों में से कई से निद्वत्त होते हें प्रोर कई से निव्रत्त नहीं होते। ये 
श्रमणोपासक हें । ऐसे मनुष्य विरताविरत कहलाते हे । यह मिश्र पक्ष है। 

इनमें से प्रथम स्थान जो सभी पापों से श्रविरति रूप है भारम्भस्थान है। वह 
अनाय॑ यावत्‌ सर्व दुःख का नाश न करनेवाला एकान्त भिथ्या और भप्रसाधु है । 

दूसरा स्थान जो सर्व पापों से विरति रूप है वह अनारम्भस्थान है। वह भार्य 
यावत्‌ सर्व दु:ख के नाश का मार्ग है। वह एकान्त सम्यक भौर उत्तम है। 
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तोसरा स्थान जो कुछ पापों से निवृत्त और कुछ पापों से प्रनिवृत्त रूप है वह 
प्रारंभ-प्रनारम्भ-स्थान है । वह (विरत्ति की अपेक्षा) आर्य यावत्‌ सर्व दुःख के नाश 
का मार्ग है और एकांत सम्यक्‌ और उत्तम है" । 
(९) प्रत्याल्यानी, अप्रत्या्याती, और प्रत्यास्यानी-अप्रत्याख्यानी : 

एक बार गौतम ने पूछा--“'भगवन्‌ ! जीब प्रत्याख्यानी होते हें, भ्रप्रत्याख्यानी 
होते हैं पथवा प्रत्याख्यानी-अ्रप्रत्याब्यानी होते हूँ?” भगवान ने उत्तर दिया --“गौतम ! 
जीव प्रत्याब्यानी भी होते हैं, अप्रत्याख्यानी भी हांते हैं प्रौर प्रत्याख्यानी-अप्रत्या- 
रुयानी भी 

जो अधमं पश्न में बताए हुए पापों का यावज्जीवन के लि! तीन करण और तोन 
योग से त्याग करता है वह प्रत्याल्यानो कहलाता है । जो उनका त्याग नहीं करता 
वह श्रप्रत्याख्यानी कहलाता है । जो कुछ का त्याग करता है ग्रौर कुछ का नहीं करता 
बह प्रत्याख्यानी-पअ्रप्रत्याख्यानी कहलाता है 
(३) संयती, असंयती और संयसासंयती : 

एक बार गौतम ने पूछा--“मगवन्‌ ! जीब संयत होते हैं, श्रसंयत होते हैं. ग्रथवा 
संयंतासंयत होते है १” भगवान ने उत्तर दिया--“जीय संयत होते हैं, श्रसंयत होते 
हैँ और संयतासंयत भी होते है “।” 

जो विरत हूं वे संयत है, जो प्रविरत हैं वे असवत हे और जो विरताविरत हूं वे 
ब्रसंयतासंयत हैं । 


१--छयगढ़ २.* 
२--भगदती ७.२ : 
जीवा णं भंत ! कि पत्चक्‍खाणी, अपन्क्खाणी, पद्चकखाणापक्रक्खाणी ? 
गोयमा ! जीवा पश्चक्खाणी वि तिन्नि वि 
ई३--भगवती ७.९ 
४--(क) भगवती ७.२ : 
जीवा ण॑ भंते ! संजया, असंजया, संजयासंजया ? गोयमा ! जीवा संजया वि 
असंजया वि, संजयासंजया दि 
(ख) प्रज्ञापना : छेश्यापद ९७.४ 
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(९) पणिदत, बारू और बालपणिडत : 

एक बार महावीर ने गौतम को प्रदन के उत्तर में कहा था--'गौतम ! जीव बाल 
भी होते हैं, पण्डित भी होते हैं शौर बालपण्डित भी" |”! 

जो सावद्य कार्यों से विरत होते हैं उन्हें पण्डित कहते है, जो उनसे ग्रविरत होते हैं 
उन्हें बाल और जो देशतः विरत श्रोर देशत: श्रविरत होते हैं उन्हें बालपण्डित कहते हैं । 

एक बार गौतम ने भगवान महावीर से कहा--"प्रन्ययूधिक ऐसा कहते यावत्‌ 
प्ररपणा करते हैं कि (महावीर के मत से) श्रमण पण्डित हैं, श्रमणोपासक वालपण्डित 
हैं प्रौर जिस जीव को एक भी जीव के वध की अप्रविरति है वह एकान्त बाल नहीं 
कहा जा सकता । भगवन ! ऐसा किस प्रकार से है !” 

भगवान बोले--“गोतम ! जो ऐसा कहते हैं वे मिथ्या कहते हें ! गौतम ! मैं तो 
ऐसा कहता यावत्‌ प्रहपणा करता हूँ कि श्रमण पण्डित हैं, श्रमणोपासक बॉलपण्डित हैं 
प्रौर जिसने एक भी प्राणी के प्रति दण्ड का त्याग किया है वह एकांत बाल नहीं है? ।” 
(५) जाग्रत, स॒प्त और सप्तजाग्रत : 

जो उक्त पहले स्थान में होता है उस्ते सुप्त कहते हैं ! जो दूसरे स्थान में होता है उसे 
जाग्रत कहते हैं । जो मिश्र स्थान मे होता है उसे सुप्त-जाग्रत कहते हूं । 

इस विषय में भगवान महावीर झौर जयंती का निम्न संवाद बड़ा रसप्रद है : 

“हू भगवन्‌ ! जीवों का सुप्त रहना भ्रच्छा या जाग्रत रहना १” 

है जयन्ती ! कई जीवों का सुप्त रहता अच्छा और कई जीवों का जांग्रत रहना । 
जो जोब ब्रध्ािक, अधर्म प्रिय प्रादि हैं उनका सुप्त रहना हो अच्छा है। वे सोते रहते हैं 
तो प्राणियों को दु.ख, शोक और परिताप के कारण नहीं होते। अपने श्रौर दूसरे को श्रघा- 
मिक योजनाओं में संयोजित करने वाले नहीं होते। हे जयन्ती ! जो जीव धामिक, धर्मा- 
चरण करने वाले आदि हूं उनका जाग्रत रहना भ्रच्छा है। उनका जगना प्रद:ख श्ौर 


१--(क) भगवत्ती १७.१ : 
(ख) वही १.८ 

२--(क) छयागई २.२ : अविरइं पड़ण बाले आहिजइ पघिरइईं पड़च पंडिए आहिजह 

विरयाविर्‌इं पदुछ्य बालूपंडिए आहिजह 

(ख) भगवती १.८ 

३--भगवती १७.२९: 
जहं पुण गोयमा ! एवं आहक्खामि, जाव--परूवेमि--एवं खलु समणा पंडिया, 
समणोव्रासगा आलूपंडिया, जल्स णं एगपाणाए वि दंदे निक्‍्खित्ते से ण॑ नो एगंत- 
बाले सि वत्तव्व॑ सिया । 
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झपरिताप के लिए होता है। वे श्रपने श्रौर दूसरे को धामिक संयोजनों में जोड़ने वाले 
होते हैं* ।” 

इस प्रसंग से स्पष्ट है कि जो भाव से जाग्रत हैं उतका जागना अच्छा है और जो 
भाव से सुप्त हैं उनका सोना श्रच्छा । जो भाव से सुप्त-जाग्रत हैं उनका भाव जागृति की 
भ्रपेज्षा जागता अच्छा भौर भाव सुप्ति की भ्रपेक्षा सोना अच्छा । 
($) संदृत्त, असंबृत्त और संब्तत्तासंबृत : 

जो सर्व विरत होता है उसे संबृत्त कहते हें । जो श्रविरत होता है उसे भ्रसंदृत्त कहते 
हैं । जो विरताविरत होता है वह संबृत्तासंषृत्त है। 
(७) धर्सी, अधर्मी प्रौर धर्मांधर्मी : 

जो विरत होते हैं वे धर्मी हें, जो अविरत होते हैं वे श्रधर्मी और जो विरताविरत 
होते हैं वे धर्माधर्मी । 

जम्न्ती ने पूछा--"जीवों का दक्ष---उद्यमी होना श्रच्छा या निरुद्यमी--श्रालिसी 
होना अ्रच्छा !” भगवान ने उत्तर दिया---“घधामिक जौवों का उद्यमी होना अच्छा क्‍योंकि 
वे वेयावृत्त्य में आत्मा को नियोजित करते हैं । श्रधामिक जीवों का निरुद्यमी होना भ्रच्छा 
क्योंकि वे अनेक जीवों के कष्ट के कारण होंगे” ।”' 

जयन्ती ने पुनः पुछा-- भगवन्‌ ! सबलता भ्रच्छी या दुबंलता १” भगवान ने उत्तर 
दिया--“जयन्ती श्रधर्मी जोवों की दुर्बलता प्रच्छी क्योंकि ऐसे जीव दुर्बल हों तो वे जीवों 
के लिए दुखादि के कारण नहीं होते। शोर धर्मी जीवों की सबलता भ्रच्छी क्योंकि दे 
जीवों के भ्रदु:ख ग्रादि के लिए होते हे श्रौर वे जीवों को घामिक संयोजनों में संपोजित 
करते रहते हैं ।” 
(८) घर्मल्थित, अधर्मस्थित और धर्माधर्मस्थित : 

एक बार गोतम ने पूछा--'“मगवन्‌ ! क्‍या जीव घर्मस्थित होते ह, श्रधर्मस्थित 
होते हूँ श्रथवा धर्माधमंस्थित होते हैं?” भगवान महद्दावीर ने उत्तर दिया--““गौतम ! 
जीव धर्मस्थित भी होते हैं, श्रधमंस्थित भी होते हैं भर धर्माघर्मस्थित भी३ |!” 
१--भगवती १२.२. 
२--भगवती १०.२ 
३- भगवती १७.२: 

जीवा ण॑ भंते ! कि धम्मे ठिया, अधम्मे दिया, धम्माधम्मे ठिया ? गोयमा ! जीवा 

धम्मे वि ठिया, लघस्मे वि टिया, धम्माधम्से वि ठिया | 
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जो संयत, विरत और प्रतिहतप्रत्याब्यातकर्मा हैं वे धर्म में स्थित हैं । वे धर्म को ही 
ग्रहण कर रहते हैं। जो प्रसंयत, भ्रविरत झभौर भ्रप्रतिहतप्रत्यास्यातकर्मा हैं वे प्रधर्म में 
स्थित हैं । वे भ्रधर्म को ही ग्रहण कर रहतें हैं । जो संयतासंयत हैं वे धर्माधमं में स्थित 
हैं। वे धर्म झोर भ्रधर्म दोनों को प्रहण कर रहते हूं* । 

(६) घर्मन्यवसायी, अधर्मव्यवसायी और धर्माधर्मन्यवसासी : 

ठाणाड् में कहा है--व्यवसाय तीन कहे हैं--(१) धर्मव्यवसाय, (२) प्रधर्म- 
व्यवसाय श्रौर (३) धर्माधर्मव्यवसाय' । इनके प्राधार से तीन प्रकार के मनुष्य होते 
हैं-- (१) धर्मव्यवसायी (२) प्रधर्मव्यवसायी और (३) धर्माधरमव्यवसायी । 

स्वामीजी के प्ननुसार उक्त नौ त्रिकों का सार यह है कि संयम और विरति संवर 
हैं पौर श्रसंयम भौर भ्रतविरति भ्रास्रव । संयम श्रौर विरति प्रद्यस्त हैं और प्रसंयम और 
श्रविरति श्रप्रशस्त । 

स्वामीजी का यह कथन सूत्रों के श्रनेक स्थलों से प्रमाणित है: 

(१) भगवती सूत्र में कहा है--दिसादि झठारह पापों से जीव शीघ्र भारी होता है । 
उत पापों से विरत होने से जीव ज्ञीत्र हल्कापन प्रात करता है। हिंसादि श्रठारह पापों 
से विरत न होनेवाले का संसार बढ़ता--दीर्ष होता है। ऐसा जीव संसार में भ्रमण 
करता है। उनसे निदृत्त होने वाले का संसार घटता--संक्षिप्त होता है और ऐसा जीव 
संसार-समुद्र को उल्लंघ जाता है? । 

(२) निःशील, निगुण, निर्मर्याद, निष्प्रत्यास्यानी मनुष्य काल समय काल प्राप्त हो 
प्राय: नरक, तिर्यश्व में उत्पन्न होंगे * । 

(३) एकांत बाल मनुष्य तरयिक, तिर्यश्च, मनुष्य प्रौर देव इन चारों की प्रायुष्य बांध 
सकता है | एकान्त पण्डित मनुष्य कदाचित्‌ श्रायुष्य बांधता है और कदाचित्‌ नहीं 
बांघता । जब बांधता है तब देवायुष्य बांधता है। बालपण्डित देवायुष्य का बंध करता . 
है" । 

(४) सर्व प्राणी, सर्व भूत, सब जीव, सर्व सत्त्वों के प्रति त्रिविधि-त्रिविध से प्रसंयत, 
झ्रविरत श्र प्रप्रतिहतप्रत्पाव्याततापकर्मा--सक्रिय, श्रप्तंदृत्त, एकान्त दण्ड देनेवाला प्लौर 





१--भगवती १७.२ : 
इंता गोयसा ! संजय-विरय० जाव--धम्माधम्मे दिए 
३--ठाणाज़ २.३. १८४ : 
तिविहे बबसाए पं० सं० घम्मिते ववसाते अधम्मिए वचसाते धम्माजम्मिए वबसाते 
३--भगवती १०.२ 
४--बही ७.६ 
४--बही १.८ 
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एकान्त बाल होता है। सर्व प्राणी, सर्व भूत भादि के प्रति त्रिविध-त्रिविध से संयत, 
विरत औ्रोर प्रत्याध्यातपापकर्मा--झअ्रक्रिय, संवृत्त प्लौर एकांत पण्डित होता है* । 

(५) संसारसमापन्नक जीव दो प्रकार के कहे गये हैं--(१) संयत श्रौर (२) 
झसंयत । 

.संयत जीव दो प्रकार के हैं (१) प्रमत्त संगत भौर (२) प्रप्रमत्त संयत । 

भ्प्रमत्त पंयत प्रात्मारंभी नहीं, परारंभी नहीं, तदुभयारंभी नहीं, पर प्रनारम्भी हैं । 

प्रमत्त संयत शुभयोग की प्रपेक्षा से आत्मारंभी नहीं, परारंभी नहीं, तदुभगारंभी 
नहीं, पर प्ननारंभी हैं। श्रशुभयोग की भ्रपेक्षा से वे श्रात्मारंभी भी हैं, परारंभी भी हैं, 
तदुभयारंभी भी हैं, पर श्रनारंभी नहीं। 

प्रसंयत भ्रविरति की भ्रपेक्षा से श्रात्मारंभी भी हैं, परारंभी भी हैं, तदुमयारंभी भी 
हैं, पर प्रनारम्भी नहीं *। 

(६) प्रसंदत्त अनगार, सिद्ध, बुद्ध, मुक्त भौर परिनिर्वात नहीं होता तथा सर्व 
दु:खों का अन्त नहीं करता । संपृत्त भ्रगगार सिद्ध, बुद्ध, मुक्त और परिनिर्वात होता है 
तथा सर्व दुःखों का भ्रन्त करता है?। 

(७) प्रसंयत, श्रविरत, अ्रप्रतिहतपापकर्मा, सक्रिय, असंप्तत्त, एकान्तदण्डी, एकांत 
बाल धौर एकान्त सुप्त जीव पापकर्मों का उपार्जन करता है*। 

स्वामीजी कहते हें कि संयत, विरत, प्रत्याख्यानी, पण्डित, जाग्रत,संवृत्त, धर्मी, धर्म- 
स्थित झौर धर्मव्यवसायी के संयम, विरति और प्रत्याख्यान संवर हैं । प्रसंयत, श्रविरत 
अ्रप्रत्याख्यानी भादि के झ्संयम, प्रविरति झौर अप्रत्याख्यान प्राखव हैँ। संयतासंयत, 

_विरताविरत और प्रत्याल्यानाप्रत्याख्यानी के संयम और प्रसंयम, विरति श्रौर श्रवरति 
तथा प्रत्याख्यान श्र भ्रप्रत्याख्यान क्रमश: संवर और प्राखव हैं । 

इस तरह संबर भर प्राख्नव दोनों जीव के ही सिद्ध होते हैं। वे जीव-परिणाम हें | 
जो संवर को जीव मानते हुए भो झ्राल्नव को भ्जीव कहते हूँ उनको मिथ्या प्पिनिवेश 


>००__न्‍मन्‍क 


१---(क) भगवती ७.२ 
(से) वही ८.७ 
२-ञढी १.१ 
३--वही १.१ 
४--औपपातिक सू० ६४ 
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है। संथत, विरत, झादि के संयम, विरति प्रादि संवर रूप होने से जीव-परिणाम हें 
तो फिर प्रसंपत, भ्रविरत श्रादि के श्रसंयम, श्रविरति श्रादि ब्राख़व रूप होने से जीव- 
परिणाम क्‍यों नहीं होंगे ? 

झनुयोगद्वार में चार प्रकार के संयोग बतलाए गए हूँ : 

(१) द्रव्यसंपोग---छत्र के संयोग से छुत्री, दण्ड के संयोग से दण्डी, गाय के संयोग 
से ग्रोपाल, प्मु के संयोग से पशुपति, हल के संयोग से हली, ताव के संयोग से ताबिक 
भ्रादि द्रब्यसंयोग हैं । 

(२) क्षेत्रसंयोग--भारत् के संयोग से भारती, मगध के संयोग से मागधी भ्रादि । 

(३) कालसंयोग--जसे वर्षा के संयोग से बरसाती, वसन्‍्त के संयोग से बासन्ती 
झादि । 

(४) भावसंपोग-- यह्‌ संयोग दो प्रकार का कहा गया है । प्रशस्त भौर 
प्रप्रदस्त । 

ज्ञान के संयोग से ज्ञानी, दर्शन के संयोग से दशनी, चरित्र के संयोग से चारित्री 
श्रादि प्रदस्त भाव संयोग हूँ। 

क्रोध के संयोग से क्राधपी, मान के संपोग से मानी, माया के संयोग से मायावी 
झौर लोभ के संयोग से लोभी --ये भ्रप्रशस्त भाव संयोग हैं । 

भावसंयोग से सम्बन्धित पाठ इस प्रकार है : 

सेकि ते संजोगेणं, संजोगेणं चउव्विदे पणणत्ते, तं जहा--दब्ब संजोगे, खेत 
संजोगें, काल संजोगे, भाव संजोगे  -- 

ले कि तं॑ भाव संजोगे? भाव संजोगे दुविहे पणणत्ते, त॑ जहा. ..पसत्येय अपसत्येय । 
से कित॑ पसत्ये ? पस-थे णाणेंगं णाणी, दंसणेणं दंसणी, चरित्तेणं चरित्ती से तं पसत्थे । 
से कि त॑ अपसत्ये ? अपसत्ये कोहेण कोही, माणेण माणी, मायाए मायी, छोसेणं 
छोभी से तं अपसत्थे, से त॑ भ्गव संजोगे, से तं संजोगेणं. .. . .. 

उपरोक्त प्रमंग से यह स्पष्ट है कि ज्ञाती, दर्शवी, चारित्रो, क्रीधी, मानी, मायावी, 
लोभी प्रादि ज्ञान, दर्शत यावत्‌ लोभ झादि भावों के संयोग से होते है। ये ज्ञानादिक 
भाव जीव के ही हैं जिससे वह ज्ञानी आदि कहलाता है। क्रोध, मान, माया, लोभ भी 
यहाँ जीव के भाव कहे गये हैं। ये कपाय आाखव के भेद है । 

इसी तरह असयंस, श्रविरति, श्रप्रत्याख्यान प्रादि श्रप्रपास्त भाव जीव के ही हैं 
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जिनसे वह प्रसंयत, भविरत, पप्रत्याख्यानी भ्रादि कहलाता है। जंसे क्रोधादि भाव कषाय 
झास्॒व हैं वंसे हो प्रसंपम, श्रविरति, श्रप्रत्याख्यान झ्लादि भाव भ्रविरति भ्राख्रव हैं । 

झनुयोगद्वार में कहा है--भावलाभ दो प्रकार का है--(१) भ्रागम भावलाम और 
(२) नो-प्रागम भावलाभ । उपयोगपूर्वक सूत्र पढ़ना आगम मावलाभ है। नो-प्रागम 
भावलाभ दो प्रकार का है--प्रशस्त शोर प्रप्रशस्त । प्रशस्त भावलाभ तीन प्रकार का 
है--ज्ञानलाभ, दर्शनलाभ झौर चारित्रलाभ। प्रप्रशस्त लाभ चार प्रकार का है-- 
क्रोधलाम, मानलाभ, मायालाभ श्ौर लोभलाभ । मूल पाठ इस प्रकार है :-- 

से कि त॑ भावाएं दुविहे पणणत्ते, तं जहा --आगमओय, नो आागमओय । से कि 
त॑ आगमतो भावाएं ? आगमतों भावाएं जाणए, ऊवऊत्ते, से त॑ आगमतो भावाएं । 
ते कि त॑ नो आगमतो भावाए ? नो आगमतो भावाए दुविहे पणणत्ते, तं जहा पसत्थे 
अप्पसत्थे | से कि त॑ पसत्थे ? पसत्थे तिबिद्े पणणत्त तं जद्दा णाणाएं, दंसणाए, चरित्ताए, 
से तं॑ पसत्थे | से कि त॑ अप्पसत्थ ? अप्पसत्धे चउ व्विहे पणणत्ते, तं जहा कोहाए, माणाए, 
मायाए, लछोभाए से तं अप्पसत्थे। से तं नो आगमतो भावाए, से तं भावाए, से ते 
आए । 

यहाँ ज्ञान, दर्शन श्रौर चारित्र को प्रशस्त भाव में श्रौर क्रोध, मान, माया भ्ौर 
लोग को भ्रप्रशस्त भाव में समाविष्ट किया है। इससे फलित है कि क्रोध आदि चारों 
भाव भाव-कषाय हैं। भाव-कषाय कपाय भ्रात्रव है। श्रत:ः कपाय आज्नव जीव- 
परिणाम सिद्ध होता है । 

इसी तरह ग्रविरति, भ्रसंयम आदि भी जीव के श्रप्रद्मस्त भाव हैं। जीव के ये 
भाव श्विरति ग्रास्रव हैं। इस तरह भ्रविरत ग्रास्रव जीव-परिणाम है । 
२३--किस-किस तस्व की घट-बढ़ होती है! (गा० ५६-७८) : 

प्रागम में कहा है : “जों श्रात्नव हैं--कर्म-प्रवेश के द्वार हैं वे ही भ्रनुन्मुक्त ग्रवस्था 
में परिस्नव हैं---कर्म-प्रवेश को रोकने के हेतु हैं। जो परित्नव हँ--करम॑-प्रवेश को रोकने 
के उपाय हैं वे ही (उन्मुक्त अवस्था में) आ्रास्रव हँ--कर्म-प्रवेद्द के द्वार हैं। जो 
अ्रनासखत्रव हैं--कर्म-प्रवेश के कारण नहीं वे भी (अपनाये बिना) संवर--कर्म-प्रवेश के 
रोकने वाले नहीं होते। जो झ्ास्नव कर्म-प्रवेश के कारण हँ--वे ,हो (रोकने पर) 

अनाल्षव-- संवर होते हैं * ।”? 


१--आाचाराज़ु १।४.९ 
आसवा ते परिल्सवा 


परिस्सवा ते आसवा 
अणासवबा ते अपरिस्सवा 
अ५ रिघ्सवा ते भणासवा 


47 & 8॥/ 


शथ। 
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जसे मकान के प्रवेश-द्वार को ढक देने पर वही भप्रवेश-द्वार हो जाता है बचे 
ही श्राल्वव को रोक देने पर संवर होता है। ज॑से मकान के बंद ह्वार को खोल देते 
पर प्रप्रवेश-द्वार ही प्रवेश-द्वार हो जाता है वंसे ही संवर को खोल देने पर वह भ्राल़व- 
द्वार हो जाता है । 

मिध्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद, कषाय श्रौर योग--हन श्राख॒यों का जसे-जसे निरोध 
होता है संवर बढ़ता जाता है। सम्यरूत्व, विरति, प्रप्रमाद, प्रकषाय झौर श्रयोग जंसे- 
जैसे घटते हैं---अआख्व बढ़ता जाता है । 

स्वामीजी कहते हैं श्रास्रव जीव . पर्याय है या श्रजीव पर्याय इसका निर्णय करने के 
लिए यह घट-बढ़ किस वस्तु की होती है यह विचारना चाहिए । भ्रविरति उदयमाव 
है। इसके निरोध से विरति संवर होता है, जो क्षयोपशम भाव है। इस तरह प्राज़्व भौर 
संवर में जो घट-बढ़ होती है वह घट-बढ़ जोव के भावों की होती है। जिस प्रकार 
संवर भाव-जीव है उसी प्रकार भ्राज्व भी भाव-जीव है । 

सावद्य योग घटने से निरवद्य योग बढ़ते हैँ । स्वभाव का प्रमाद घटने से प्रप्रमाद 
संवर निरवद्य गुण बढ़ता है। कषाय झाख्रव घटने से भ्रकषाय संवर निरवध गुण बढ़ता 
है । म्विरति घटने से विरति बढ़ती है। मिथ्यात्व घटने से संवर बढ़ता है। ऐसी परि- 
स्थिति में संत्रर को जीव-पर्याय मातता झौर भ्राख़व को प्रजीव-पर्याथ मानना परत्पर 
संगत नहीं? । यदि संवर जीव श्ौर ग्ररूपी है तो उसका प्रतिपभी भ्ाल़व भी जीव श्लौर 
श्रूपी है । 

प्रसंगम के सत्रह प्रकारों का वर्णन पहले किया जा चुका है। वे प्विरति आलव 
हैं। इन्हीं के प्रतिपश्ती सत्रह प्रकारके संयम हैं। इन्हें भगवान ने संवर कहा है। संवर 
जीव-लक्षण-- परिणाम हैं वंसे ही भ्रास़व जीव-लक्षण--परिणाम हैं । 

यहाँ प्रश्न किया जाता है--'प्रागम में भ्राल्ञव को ध्यान द्वारा क्षपण करने का उल्लेख 
है । यदि प्रात्रव जीव है वो फिर उसके क्षपण की बात कंसे ! प्रनुयोगद्वार में कहा है-- 
“प्रावक्षपण दो प्रकार का है--भ्रागम भावक्षपण, नो-प्रागम मावक्षपण। समझ कर 
उपयोग पूर्वक सूत्र पढ़ना---प्रागम भावक्षपण है। नो-प्ागस क्षपण दो प्रकार का है--- 
(१) प्रशास्त धौर (२) प्रप्रशस्त । प्रशस्त चार प्रकार का है--क्रोषक्षपण, मानक्षपण, 


१--दीकम डोसी की घर्चा 
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मायाक्षपण और लोभक्षपण। श्रप्रदस्त तीन प्रकार का है--ज्ञानक्षपण, दर्शानक्षपण 
प्रौर चारित्रक्षपषण* ।” 

इसका तात्पर्य है--प्रश्चस्त भाव से क्रोघ, मान, माया श्लौर लोभ का क्षपण प्लौर 
प्रप्रशस्त भाव से ज्ञान, दर्शन श्रौर चारित्र का क्षपण होता है । ज्ञान, दर्शन और चारित्र 
जीव के निजी गुण हैं। वे जीव-भाव हैं। जिस हरह अशुभ भाव से ज्ञान, दर्शन भ्रौर 
चारित का क्षपण होता है पर ज्ञानादिक प्रजोव नहीं उसी प्रकार भले माव से प्रशुभ 
पभ्राखव का क्षपण होता है पर आाजखव भ्रजीव नहीं होता । 


१--से कि त॑ भावज्कवणा ? भावज्कवणा दुविहा पणणत्ता तं जहा आगमओो, नो-आगमसको । 
से कि त॑ं आगमओ भावज्कवणा ? आयमओ भावज्कभवणा जाणए उबओओ से त॑ आगमों 
भावज्भवणा । से कि स॑ नो-आगमओ भावज्मवणा ) नो-आगसओ भावज्भवणा, 
दुषिद्दा पएणत्ता त॑ जहां पसत्था य अपसत्था य । से कि त॑ पसत्था ? पसत्था व्वउव्विद्दा 
पणुससा, तं. जद्दा--कोह्काणा माणव्ऋवणा, सायाज्मवणा, छोमज्मवणा, से त॑ 
पसत्या । ले कि ते श्पसत्था ? अपसत्था तिविहा पणणत्ता, तं जदा--णाणज्मबणा, दंसण- 
ज्मलणा, चरित्तज्मवणा, से त॑ कपसत्था | से त॑ नो-आगमणों भावज़्कबणा, ले त॑ 
भावज्मवणा, से त॑ उद् निष्फन्‍्ने । 


संवर पदार्थ 


संवर पदारथ 
दुह्ा 


१--छठो पदार्थ संवर कह्मयों, तिणरा थिरीभूत परदेस । 
आश्रव दुवार नों रूंघणो, तिण सूं मिटीयो करमां रो परवेस ॥ 


२--आश्चव दुवार करमां रा बारणा, ढकीयां छें संवर दुवार । 
आतमा वश कोयां संवर हओ, ते गुण रतन श्रीकार॥ 


रे--संवर पदारथ ओलख्यां विनां, संवर न नीपजें कोय । 
संका कोई मत राखजो, सूतर सांहद्ो जोय॥ 


४--संवर तणा भेद पांच छें, त्यां पांचां रा भेद अनेक । 
त्यांरा भाव भेद परगट करूं, ते सुणनों आंण विवेक ॥ 


ढाल 
( पूज जी पथारे हो नगरी सेविया--ए देशी ) 
१--नव ही पदार्थ सरधे यथातथ, तिणनें कहिजे समकत निधांन हो । भ० ज०* | 
पछें त्याग करें उंघा सरषण तणा, ते समकत संवर परधांन हो । भ० ज०*। 
संवर पदार्थ मवीयण ओलखो" ॥ 


* भविक जन । प्रत्येक गाया के अन्त में इसी प्रकार समझें । 


६: 
$ 0 
सवर पदाथ 
दोहा 
१--छहा पदार्थ 'संवर' कहा गया है। इसके प्रदेश स्थिर होते 
हैं। यद्द आस्तव-हार का अवरोध करनेवाला है। हससे 
आत्मप्रदेशों में कर्मा का प्रवेश रुकता है। 
२--आखव-द्वार कर्म आने के द्वार हैं। इन द्वारों को बंद करने 
पर संबर होते हैं। जात्मा को वश में करने से-- 
आत्म-निष्रह से संवर होता हे । यह उत्तम गुण-रत्र है। 
३--लंवर पदार्थ को पहचाने बिना संवर नहीं होता । सूत्रों पर 
दृष्टि डा इस पदार्थ के विषय में कोई शंका मत रहने 
दो । 
४--संवर के (मुख्य) पाँच भेद हैं और अन्तर-भेद अनेक हैं। 
अब में उनके अर्थ और भेंदों को कहता हुँ, विवेकपूर्वक 
छुनो * । 
ढाल 


१--जीवादि नव पदार्थों में यथातथ्य श्रद्धा--प्रतीति करना 
सम्यक्त्व है । उससे युक्त हो विपरीत श्रद्धा का त्याग करना 
प्रथम 'सम्यकत्व संचर” है? । 
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संवर पदार्थ का 
ग्वरूप 
(ह० १-२) 


संवर की पहचान 
प्रावदयक 


संबर के मुख्य पाँच 
भेद 


सम्यक्त्व संवर 


४६० नव पदाथ 
२--त्याग कोर्या सब सावद्य जोग रा, जावजीव तणा पचखांण हो | 


आगार नहीं त्यांरे पाप करण तणों, ते सर्व विरत संबर जांण हो ॥ 


३-पाप उदे सूं जीव परमादी थयो, तिण पाप से परमादी थाय हो । 
ते पाप ख़ब हुआं के उपसम हुआं, अपरमाद संवर हुवें ताथ हो ॥ 


४--क्रषाय करम उदे छें जीव रे, तिणसूं कषाय आश्रव छें तांप हो । 
ते कषाय करम अलगा हुवां जीव रे, जब अकषाय संवर हुवें आंम हो ॥ 


प्र--थोड़ा २ सा जोगां ने रूंघीयां, अजोग संवर नहीं थाय हो। 
मन वचन काया रा जोग रूंघे सरवथा, ते अजोग संवर हुवें ताय हो ॥ 


६--सावद्य मांठा जोग हूंध्यां सरवधा, जब तो सर्व विरत संवर होय हो । 
पिण निरवद जोग बाकी रह्मा तेहनें, तिण सूं अजोग संवर नहीं कोय हो ॥ 


७--परमाद ग्राश्रव नें कपाय जोग आश्रव, ए तो न मिटे कीयां पच्रखांण हो । 
ए तो सहजांइ मिटे छें करम अलगा हुवां, तिणरी अंतरंग करजो पिछांण हो॥ 


प--सुभ ध्यांन नें लेस्था सूं करम कटियां थकां, जब अपरमाद संवर थाय हो । 
इमहिज करतां अकपाय संवर हुवें, इम अजोग संवर होय जाय हो ॥ 


€--समकत संवर ने सर्व विरत संवर, ए तो हुवें छें कीयां पचजांणहो। 
अपरमाद अकषाय अजोग संवर हुवें, ते तो करम ख़य हुआ जांण हो । 


संबर पदार्थ (डाल ; ९) ४६९ 


२--सर्व सावद योगों का पापमय पशृत्तियों की कोई छूट विरति संवर 
रखे बिना जीवनपर्यन्त के लिए प्रत्याल्यान करना “सर्व 
विरति खंवर' है । 

३--पापोद्य से जीव प्रमादी होता है। जिन पापों के उदय से. प्रप्रमाद संवर 
प्रमाद आख्व होता है उन्हीं पाप कर्मो के उपशम या क्षय 
होने से 'अप्रमाद संवर” होता है । 


४--कषाय कर्मा के उदय में होने से कषाय आस होता है। . भकषाय संवर 
इन कर्मो' के अलग होने पर 'अकपाय संवर' होता है ! 


५-६-किचित-किचित सावद्-निरवद्य योगों के निरोध से या. अ्रयोग संवर 
सावध येयों के सर्वधा निराध से अयोग संवर नहीं होता ।. (गा० ५०६) 
सर्व सावश योगों के त्याग करने पर “सब विरति संवर' 
होता है। निरवद्य योग अवशेष रद्दत हैं जिस कारण से 
अयोग खंबर नहीं होता । यह संवर उस अवस्था में होता 
है जब कि मन-वचन-काय की सावद्य-निरवय सब प्रदृत्तियों 
का सवरथा निरोध किया जाता है । 

७-- प्रमाद आस्रत्र, कपाय आस्रव और योग आखव ये तीनों प्रत्या-  अप्रमाद, भ्रकषाय 
रूयान (त्याग) करने से नहीं मिट्त । कर्मों के दूर होने. भर भ्रयोग संवर 
से सहज ही अपने आप मिटते हैं। इस बात को प्रत्याख्यान से नहीं 
अंतरंग में अच्छी तरह समको । होते 

८-६ -सम्यकत्व संवर और सर्व विरति संवर प्रत्याख्यान करने से सम्यक्त्व संवर भौर 
हाते हैं और अप्रमाद, अकपाय और अयोग संबर कर्म- सर्व विरति संवर 
क्षय से। शुभ ध्यान और शुभ लछेण्या द्वारा कर्म-क्षय होने पर प्रत्याख्यान से होते 
ही अप्रमाद संवर होता है; प्रत्यास्यान से नहीं । अकषाय हैं 
और अयोग संवर भी इसी प्रकार कम-क्षय से होते है. (ग्रा० ५-६) 


४६२ नव पदाथ 


१०--हिंसा मठ चोरी मंथन परिग्रहो, ए तो जोग आश्रव में समाय हो। 
एपांचूं आश्रव नें त्यागे दीयां, जब विरत संवर हुवें ताय हो॥ 


११--पांचू इदस्यां नें मेले मोकली, त्यानेंपिण जोग आश्रव जांण हो। 
इंदस्यां नें मोकली मेलवारा त्याग छें, ते पिण विरत संबर यो पिछांण हो ॥ 


१२--भला मंडा किरतब तीनंइ जोगां तणा, ते तो जोग आश्रव छें तांम हो। 
त्यां तीनंद जोगां नें जाबक रूंधियां, अजोग संबर हुवे आंम हो ॥ 


१३--अजेंणा करें भंड उपगरण थक्री, तिणनें पिण जोग आश्रव जांण हो । 
सुची-कुसग सैवे ते जोग आध्रव कह्ों , त्यांनें त्याग्यां विरत संवर पिछांण हो ॥ 


१४--हिसादिक पनरें जोग आश्रव कह्यां, त्यांनें त्याग्यां विरत संवर जांग हो । 
त्यां पनरां नें माठा जोग मांहँ गिण्या, निरवद जोगां री करजों पिछांण हो ॥ 


१५--तीनुंइ निरवद जोग छूध्यां थकां, अजोग संवर होय जात हो। 
ए बीसूंइ संवर तणों विवरो क्यों, ते बीसूंड पांच संवर में समात हो ॥ 


१६--कोइ कहें कषाय नें जोगां तणा, सूतर मांहें चाल्या पचखांण हो। 
त्यांनें पचख्यां बिनां संवर किण विधि होसी, हिवें तिणरी बहुं छुंपिछांण हो ॥ 


१७ -पचखांण चाल्या छें सुतर में सरीर नां, ते सरीर सं न्यारो हुदां तांम हो । 
इमहिज कषाय ने जोग पचखांण छें, सरीर पचखांण ज्यूं आंम हो ॥ 


संबर पदाथ (ढाल: १) 


१०--द्विसा, भूठ, चोरी, मैथुन और परिग्रह--हन आख्॒वों का 
समावेश योग आस्व में होता है। इन पाँचों आस्तव के 
त्याग से विरति-संवर होता है । 

११--इसी तरह पाँच इन्द्रियों की विषयों में स्वच्छन्दता योग 
आस्रव जानो । इन्द्रियों को विफ्यों म॑ प्रदृत्त करने का 
त्याग भी विरति संवर जानो । 

१२--मन-बचन-काय की शुभ-अशुभ प्रवृत्ति योग आखव है । इन 
तीनों योगों के सर्वथा निरोध से योग संवर होता है। 


१३--बस्त, पात्रादि के रखने-उठाने में अयतनाचार को भी योग 
आल्॒त्र जानो | इसी तरह सूची-कुशाग्र का सेवन करना भी 
योग आस है। इनके प्रत्याख्यान मे अयोग संवर नहीं 
होता; केवछ विरति संबर होता है । 

१४--हिसादि जो परन्‍्व्ह योग क्षास्रत्र कहें हैं बे अशुभ योग 
रूप हैं। उनके त्याग से विरति संवर होता है। निरवदय 
योग उनसे भिन्‍न हैं ! उनकी पहचान करो । 


१५--मन-वेचन-काय के सर्व निरत्रय योगों के निरोध से अयोग 
संवर होता है। मेंने बीसों ही संवरों का व्यौरा कहा है, 
बसे तो बीसों पांच में ही समा जाते हैं" । 


१६-- कई कहते हैं कि कषाय आसत्रव और योग आख्तव के प्रत्या- 
ख्यान का उल्लेख सूत्रों में आया है अतः इनका त्याग किए 
बिना अकपाय संचर और अयोग संवर कंसे होंगे ? अब 
में इसका खुलासा करता हू । 

(७--सूत्रों में शरीर-प्रत्याव्यान का भी उल्लेख है परन्तु वास्तव 
में शरीर का त्याग नहीं होता केवल शरीर की ममता का 
त्याग किया जाता है। शरीर प्रत्याख्यान की तरह ही 
कषाय और योग प्रत्याख्यान के विषय में सममना 


बाहिए | 


४६३ 


हिंसा भ्रादि १५४ 
योगों के त्याग से 
विरति संवर होता 
है अ्रयोग संवर 
नहीं। 

(गा० १०-१३) 


सावद्य-तिरवय 
योगों फे निरोध 
से प्रयोग संवर 
(गा ० १४-१९ ७) 


कपषाय प्रासव 
भ्रोर योग आख्रव 
के प्रत्यास्यान 
का मर्म 

(गा० १६-१७) 


४६४ नव पदार्थ 
१८--सामायक आदि पांचू चारित भणी, सर्व बरत संवर जांण हो। 
पुलाग आदि दे छहूंइ नियंठा, ए पिण लोज्यो संबर पिछांण हो ॥ 


१६--वारितावर्गी षयउन्‍स्म हुआं, जब जीव नें आबे वेंराग हो। 
जब कांम नें भोग थक्री विरक्‍त हुवें, जब सर्व सावद्य दे त्याग हो॥ 


२०--सर्व सावच्य जोग नें त्यागे सरवथा, ते सर्व वरत संवर जांण हो । 
जब इविरत रा पाप न लागे सरवथा, ते तो चारित छे गुण खांण हो ॥ 


२१--धूर सूं तो सामायक्र चारित आदस्यो, तिणरे मोह करम उदे रह्मों ताय हो । 
ते करम उदे सूं किरतब नीपजें, तिण सूं पाप लागें छें आय हो॥ 


२२--भला ध्यान नें भली लेस्या थकी, मोह करम उदे थी घट जाय हो। 
जब उदे तणा किरतब पिण हलका पड़ें, जब हलकाइ पाप लगाय हो ॥ 


२३--मोह करम जाबक़ उपसम हुवें, जब उपसम चारित हुवें ताय हो। 
जब जीव हुवे सीतलभूत निरमलों, तिणरे पाप न छागें आय हो ॥ 


२४--मोहणीय करम तें जाबक खय हुवां, खायक चारित हुवें जथाव्यात हो । 
जब सीतलभूत हुओ जीव निरमलो, तिणरे पाप न लागें अंसमात हो ॥ 


२५--सामायक चारित लीये छें उदीर तें, सावद्य जोग रा करें पचलखांण हो। 
उपसम चारित आवें मोह उपसम्यां, ते चारित इग्यारमें गुणठांण हो ॥ 


संवर पदार्थ (ढाल : १) ४६४ 


१८--सामायिक आदि पाँचों चारित्र सर्व विरति संवर हैं । पुछाक सामायिक प्रादि 
शआदि छहों निम्रंथ भी संवर हैं । पाँच चारित्र सर्व 
विरति संवर है 


१६--चा रिन्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव को बैराग्य की 
उत्पत्ति होती है जिससे काम-भोगों से विरक्त हो कर वह 
सर्व सावथ प्रवृत्तियों का त्याग कर देता है । 


२०--सर्व सावद योग का सर्वथा त्याग कर देने से सर्च विरति 
संबर होता है । सर्व सावद्य के त्याग के बाद अविरति का 


पाप सर्वथा नहीं लगता । यह गुणों की खानरूप सकल 
चारित्र है <। 


२१---प्रयम सामायिक चारित्र को अंगीकार करने पर भी मोह 
कर्म उदय में रहता है। उस कर्मादय से सावद्य कर्तव्य-- 
क्रियाएँ होती हैं जिससे पापास्तव होता है । 


२२- शुभ ध्यान और शुभ छेण्या से मोह कर्म का उदय कुछ 
धटता है तब मोहकर्म के उदय से होने वाले सावय व्यापार 
भी कम होते हैं। इससे पाप कर्म भी हल्के (कम) छगते हैं। 


२३-- मोहकर्म के सर्वधा डपशम हो जाने से उपशम चारित्र 
होता है जिससे जीव-प्रदेश शीतल (अचंचछ) और निर्मल 
हो जाते हैं और जीव के पाप कर्म नहीं रूगते' । 


२४--मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय होने से क्षायक यथालह्यात 
चारित्र की प्राप्ति होती है। इससे जीव के प्रदेश शीतल 
होते हैं, उनमें निर्मछतता आती है जिससे जरा भी पापाख्तव 
नहीं होता? " । 

२५--सामायिक चारित्र उदीर कर--हच्छापूंक ग्रहण किया जाता है 
और इसमें मनुष्य सर्व सावधद्य योगों का प्रत्याख्यान करता 


है। उपशस चारित्र मोहकर्म के उपशम से ग्यारहृवें गुणस्थान 
में प्राप्त द्वोता है । 


धेह ६ नय पदाथ 
२६--खायक चारित आवें मोह करम नें खय कीयां, पिण नावे' कीयां पचखांण हो। 
ते आबे सुकल ध्यांन ध्यायां थकां, चारित छेहले तोन गुणठांण हों ॥ 


२७-चारितावर्णी खबउपसम हुआं, षयउपसम चारित आवें निधांन हो । 
ते उपसम हुआं उपसम चारित हुरें, खय हुआं खायक चारित परधांन हो ॥ 


२८--चारित निज गुण जीव रा जिण कट्मा, ते जीव सू न्‍्यारा नहीं थाय हो । 
ते मोहणी करम अलगो हुआं परणट्या, त्यां गुणां सूं हुवा मनीराय हो ॥ 


२६-चारितावर्णी ते मोहणी करम छें, तिणगरा अनंत परदेस हो। 
तिणरा उदा सूं निज गुण विगड्या, तिण सूं जीव ने अतंत कलेस हो ॥ 


३०--तिण करम रा अनंत परदेस अलगा हुआं, जब अनंत गुण उजलो थाय हो । 
जब सावच्य जोग नें पच्रख्या छें सरवथा, ते सर्व विरत संवर छें ताय हो ॥ 


३१--जीव उजलो हुवो ते तो हुई निरजरा, विरत संत्रर सूं रुकीया पाप करम हो । 
नवा पाप न छागें विरत संवर थकी, एहवो छें चारित धर्म हो ॥ 


३२--जिम २ मोहणी करम पतलो पड़ें, तिम २ जीव उजलो थांय हो। 
इम करता मोहणी करम खय जाए सरवथा,जब जथारूपात चारित होय जाय हो॥ 


संबर पदाथ (ढाल ; १) 


२६--क्षायक चारित्र मोहकम के सम्पूर्ण क्षय करने से होता है, प्रत्या- 
ख्यान से नहीं । शुक्त ध्यान के ध्याने से ग्यारहवें, बारहें 
तथा तेरहवें गुणस्थान में यह उत्पन्न होता है। 


२७--चारित्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से क्षयोपशम चारित्र, उप- 
शम से उपशमचारिश्र और क्षय ले सर्व प्रधान क्षाथिक चारिश्न 
होता दे * । 


२८--जिन भगवान ने चारित्र को जीव का घ्वाभाविक गुण 
कहा है। चारित्र गुण गुणी जीव से अछग नहीं होता। 
मोहकर्म के अलग होने से चारित्र गुण प्रकट होता है, 
जिससे जीव मुनित्य को धारण करता है। 


२६--चारिध्रावरणीय मोहनीयकर्म (कः एक भेद) है । इसके अनन्त 
प्रदेश होत है। इसके उदय से जीव के स्वाभाविक गुण 
विक्ृत हैं, जिससे जीव को अत्यन्त छश है । 


३०--मोहनीयकर्म के अनन्त प्रदेशों के अलग होने पर आत्मा 
अनन्तगुण उजवल होती है। इस उजवलछता के आने पर 
जीव सावद्य योगों का सवथा प्रत्याज्यान करता है। यही 
सब विरति संवर है । 

३१--संयम से जीव निर्मल (उजवल) हुआ वह निर्जरा हुई और 
विरति संवर हुआ जससे पाप कर्मों का आता रुका। 
संवर से नये कर्म नहीं लगते । इस प्रकार चारित्र धर्म संवर- 
निर्जरात्मक है । 

३९--जैसे-जैसे मोहनीयकर्म पतला (क्षीण) होता जाता है वेले- 
बसे जीव उत्तरोत्तर निर्मछ होता जाता है। इस प्रकार क्षीण 
होते-दोते जब मोहनीयकर्म सर्वथा क्षय हो जाता है. तब 
राथाख्यात्त चारित्र प्रकट होता है" । 


ण्चि 


प्र ७ 


४६८ नव पदार्थ 
३३--जघन सामायक चारित तेहनां, अनंता गुण पजवा जांगण हो। 


अनंता करम परदेस उदे था ते मिट गया, तिण सूं अनंत गुण परगट्या आंण हो ॥ 


३४--जघन समायक चारितीया तणा, अनंत गुण उजला परदेस हो। 
वले अनंता परदेस उदे थी मिट गया, जब अनंत गुण उजलो वरशेष हो ॥ 


३५-मोह करम घटे छ उदे थी इण विधे, ते तो घटे छे असंखेज्ज वार हो | 
तिण सूं सामायक चारित नां कह्मां, असंख्यात थानक श्रीकार हो। 


३६--अनंत करम परदेस उदे थी मिट गया, चारित थानक नीपजें एक हो ॥ 
चारित गुण पजवा अनंता नीपजें, सामायक्र चारित रा भेद अनेक हो ॥ 


३७-जगन सामावक चारित जेहना, पजवा अनंता जांण हो। 
तिण थी उतकष्टा सामायक चारित तणा, पजवा अनंत गुणंां बखांण हो ॥। 


३८--पजवा उतकष्टा सामायक चारित तणा, तेह थी सुषम संपराय नां वशेष हो । 
अनंत गुण कट्मां छें जिगन चारित तणा, ए सुषम संपराय लो पेख हो ॥ 


२३६--छठा गृणठांणा थकी नवमां लगें, सामायक चारित जांण हो । 
तिणरा असंख्याता थानक पजवा अनंत छें, सुषम संपराय दसमों गुणठांण हो॥ 


४०--सुषम संपराय चारित तेहनां, थानक असंखेज जांण हो। 
एक २ थानक रा पजवा अनंत छें, तिणनें सामायक ज्यं लीज्यो पिछांण हो॥ 


संबर पदाथ (ढाल ; १) 


३३--जधन्य सामायिक चारित्र के अनन्त गुण पर्यव जानो । उदय 
में आए हुए अनन्त कर्म-प्रदेशों के दूर हो ज्ञाने से आत्मा 
के अनन्तगुण प्रकट हुए | 


२३४--जघन्य साम।यिक चारित्रवाले के आत्म-प्रदेश अनन्तगुण 
उज्ज्वल होते हैं। उदय में आए हुए अनन्त कर्म-प्रदेशों के 
वूर होने से वे और भी विशेष रूप से अनन्तगुण उज्ज्वल 
होते हैं । 

४४--मोहकर्म का उदय इस प्रकार घटता है। ऐसी उदय 
की हानि असंख्य बार होती है। इसीछिए सामायिक 
चारित्र के उत्तम असंड्यात स्थानक बतलाए हैं। 

३६--अनन्त कर्-प्रदेशों का उदय मिट जाने से एक चारित्र स्था- 
नक उत्पन्न होता है तथा अनन्त चारित्र गुण पर्यव उत्पन्न 
होते हैं। इस प्रकार सामायिक चारित्र के अनेक भद्‌ हैं। 


३७ --जधन्य सामायिक चारित्न के अनन्त पर्यव जानो तथा उससे 
उल्कृष्ट सामायिकचारित्न के पयंव उससे अनन्तगुण जानो। 


३८ -उत्कूर सामायिक चारित्र की पयंत्र-संख्या से भी सूक्ष्म संप- 
राय चारत्र की परयंव-संल्या अधिक होती है; जधन्य सूक्ष्म 
संयराय चारित्र की पयंव संख्या सांमायिक चारित्र की 
उत्कृष्ट पर्यव-संख्या से अनन्त हैं । 

३६ --छडे गुगरथान से छेकर नौव तक सामायिक चारित्र जानो । 
इसके असंज्यात स्थानक और अनन्त पर्यव हैं । सूक््म- 
संपराय चारिश्र दसवें गुणस्थान में होता है। 


४०--सूक््मसंपराय घारित्र के भी अलंख्यात स्थानक जानने 
चाहिए तथा सामायिक चारित्र की तरह एक-एक स्थानक के 
अनन्त-अभनन्‍्त पर्यव समझना जाहिए। 


देह 


५०० नव पदार्थ 
४९--सुषम संपराय चारितीया रे सेष उदे रह्या, मोह करम रा अनंत परदेस हो। 
ते अनंत परदेस खस्थां निरजरा हुई, बाकी उदे नहीं रह्मों लवलेस हो ॥ 


४२--जब जथाख्यात चारित परगट हुवो, तिण चारित रा पजवा अनंत्त हो । 
सुषम संपराय रा उतकष्टा पजवा थकी, अनंत गुणां कह्मां भगवंत हो ॥ 


४३--जथाख्यात चारित उजल हुओ सरवथा, तिण चारित रो थानक एक हो । 
अनेंता पजवा तिण थानक तणा, ते थानक छें उतकप्टो बशेख हो ॥ 


४४--मोह करम परदेस अनंता उदे हुवें, ते तो पुदगल रो पर्याय हो। 
अनंता अलगा हुआं अनंत गुण परगटे, तेनिज गुण जीव राछें ताय हो॥ 


४५-ते निज गुण जीव रा ते तो भाव जीव छें, ते निज गुण छे वंदणीक हो । 
तेतो करम खब हुआं सूं नीपतां, भाव जीव कह्मा त्यांनें ठीक हो ॥ 


४६--सावद्य जोगां रा त्याग करें ने रूंघीया, तिण सं विरत संवर हुवो जांण हो । 
निरवद जोंग हुंघ्यां संवर हुवें, तिणरी करजों पिछांण हो॥ 


४७--निरवद जोग मन वचन काया तणा, ते घटीयां संबर थाय हो। 
सरवथा घटीयां अजोग संबर हुवें, तिणरी विध सुणो चित्त ल्थाय हो ॥ 


४८--सांघु तो उपवास बेलादिक तप करें, करम काटण रे कांप हो। 
जब संवर सहचर साधु रे नीपजें, निरवद जोग रूंध्यां सूं तांम हो ॥ 


संबर पदाथ (ढाल : १) 


४१--सूक््मसंपराय चारित्र वालों के मोहकर्म के अन्त प्रदेश 
श्न्त में उदय में रहत हैं । उनके झड़ जाने से निर्जरा होती 
है फिर मोहकर्म का लेशमात्र भी उदय नहीं रह जाता । 


४२ --दृस प्रकार मोहकर का छेश मात्र भी उदय न रहने से यथाम्ब्यात्त 
चारित्र प्रकट होता है, जिसके अनन्त पर्यव होते हैं । भग- 
वान ने इस चारित्र के पर्यव सूत््मसंपराय चारित्र क उत्कृष्ट 
पर्यव संग्न्या से अनन्त गुण कहे हैं । 

४३--यथाख्यात चारित्र अर्थात्‌ जीव का स्रथा उज्ञवल द्वोना । 
इसका एक ही स्थानक होता है जिसके अनन्त पर्यव है । 
यह स्थानक विशेष उत्कृष्ट हैं" ३ । 


४४ मोहकर्म के जो अनन्त प्रदेश उदय में आते हैं, वे पुदूगल 
की पर्याय हैं। इन अनन्त कर्म-प्रदेशों के अलग होने--कड 
जाने से जीव के अनन्त भुण प्रकट होते हैं । ये जीव के 
ह्वाभाविक गुण हैं । 

४५--मीब के इस प्रकार प्रकट हुए स्वाभाविक गुण भाष-जीव है 
और वन्दनीय हैं । थे गुण कर्म क्षय से उत्पन्न हुए हैं और 
उन्हें भाव जीव ठीक ही कहा गया है । 


४६--सावग्य योग का प्रत्याण्यान पूर्वक निरोध करने से विरति 
संवर होता हैं और निरवद्य योग के निरोध से संचर 
होता हैं। बुद्धिवान यह अच्छी तरह पहचाने । 


४७--मन-चचन-काय के निरवद्य योगों के घटने से संत्रर होता हैं 
और उनके सर्वथा मिट जाने से अयोग संवर होता है । 
इसका विछ्तार ध्यानपूर्वक छनो । 


४८--साधु जब कर्म-क्षय के हेतु उपवास, वेझादि तप करता है 
तो निरवचद्य योग के निरोध से उसके सहचर संवर होता है। 


२०१ 


ग्रयोग संवर 
(गा० ४६-५४) 
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४६--शआरवक उपवास बेलादिक तप करें, करम काटण ररे कांम हो। 


जब विरत संवर पिण सहचर नीपनों, सावद्य जोग हूध्यां सूं तांम हो ॥ 


५०--शआवक जे जे पुदगल भोगवे, ते तावद्य जोग व्यापार हो। 
त्यांरो त्याग कीयां थी विरत संवर हुवें, तप पिण नीपजें लार हो ॥ 


५१--साध कल्पें ते पुदगल भोगवे, ते निरवद जोग व्यापार हो। 
त्यानें त्याग्यां सं तपसा नीपनीं, जोंग रूंध्यां रो संवर श्रीकार हो ॥ 


५२--प्ताधु रो हालवो चालबों बोलवों, ते तो निरवद जोग व्यापार हो | 
निरवद जोग रूंध्यां जितलों संवर हुवो, तपसा पिण नीपजें श्रीकार हो ॥ 


भ्३--श्रावक रें हाठवो चालवो बोलबो, सात्रद्य निरवद व्यापार हो। 
सावद्य रा त्याग सूं विरत संवर हुवें, निरवद त्याग्यां सूं संवर श्रीकार हो।। 


५४---चारित नें तो विरत संवर कह्मों, ते तो इविरत त्वाग्यां होय हो। 
अजोग संवर सुभ जोग रूध्यां हुवें, तिण माँहें संक न कोय हो । 


५५--संवर निज गुण निदचेंद्र जोव रा, तिणनें भाव जीव कह्मों जगनाथ हो । 
जिण दरब नें भाव जीव नहीं ओलख्या, तिणरो घट सूं न गयो मिथ्यात हो॥ 


५६--संवर पदार्थ नें ओलखायवा, जोड़ कीधी नाथदुवारा मम्कार हो। 
समत अठारे वरसें छुपनें, फागुण विद तेरस' सुक्रवार हो॥ 


संबर पदार्थ (ढाल : १) 


४६---भ्रावक जथ्य कर्म-क्षय के हेतु उपवास, ठेलादि तप करता 
है तो सावश योग के निरोध करने से सहचर विरति संबर 
भी होता है । 


४५०--श्रावक के सारे 'पौद्गलिक भोग-मन-वचन-काय के सावध् 
न्यापार हैं । उनके प्रत्याख्यान से विरति संवर होता 
है और साथ-साथ तप स्री होता हैं । 


५१--साथधु कल्प्य पुदूगल वस्तुओं का सेवन करता है वह निरवथ 
योग--ब्यापार हैं । हन वस्तुओं के त्याग से तपल्‍्या 
होती है और योगों के निरोध से उत्तम संवर होतः हैं । 


५२१--साधु का चलना, फिरना, बोलना आदि सब क्रियाएँ (यदि वे 
उपयोग पूर्वक की जांय तो | निरवद्य थोग--ज्यापार हैं । निर- 
वष्च योगों के निरोध के अनुपात से संवर होता है आर साथ- 
साथ उत्तम तपस्या भी निष्पन्न होती है । 

४३--ध्राचक का चलना, फिरना,बोलना आदि कियाएँ सावध और 
निरवद्य दोनों ही योग हें । सावध योग के त्याग से विरति 
संवर हांता है और निरवद्य योग के त्याग से उत्तम संवर 
होता है । 

५४--चारित्र को “विरति संबर' कहा गया है और वह अविरति के 
प्रत्याख्यान से होता है। अयोग संवर शुभ थोगों के निरोध 
से होता है| इसमें जरा भी सन्देह नहीं है' * । 


५५--संवर निश्चय ही जीव का स्वगुण है | भगवान ने इसे भाव- 
जीव कहा है। जो द्र॒व्य-जीव और भाव-जीव को नहीं 
पहचान सका उसके हृदय से मिथ्यात्व दूर नहीं हुआ-- 
ऐसा समझो "५ 

४६--सह जोड़ संबर पदार्थ का परिचय कराने के लिप श्रीजीद्वार 


में सं० १८४६ की फाल्गुन बढ़ी १३ शुक्रवार के दिन की 
है। 


४०३ 


संवर भाव जीव है 


रचना स्थान झौर 
संवत 


टिप्पणियाँ 
१--खंबर छठा पदाथ है (दो? १-३): 
इन दोहो में स्त्रामीजी ने निम्न बातें कही हैं : 
(१) संवर छठा पदार्थ है । 
(२) संवर आद्रव-द्वार का अवरोधक पदार्थ है। 
(३) संवर का गर्थ है--भात्म-प्रदेशों का स्थिरभूत हाना । 
(४) संवर आत्म-निग्रह से होता है । 
(५) मोक्ष-मार्ग की झ्राराधना में संवर उत्तम गुण-रल्न है | 
नीचे इन पर क्रमश: प्रकाश डाला जा रहा है| 
(१) संवर छठा पदार्थ है : 
स्वामीजी ने नव पदार्थों में संवर का जो छुठा स्थान बतलाया है वह आागम-सम्मत 
है? । पदार्थों की संख्या नौ मानने वाले दिगम्वर-ग्रन्थों में भी उसका स्थान छठा ही 
है? । तत्त्रार्थ सूत्र में सात पदार्थों के उल्लेख में इसका स्थान पाँचवां है? । पुण्य-पाप 
पदार्थों की पूर्व में गिनती करने से इसका स्थान सातवां होता है। हेमचन्द्र सूरि ने सात 
पदार्थों की गणना में इसे चोथे स्थान पर रखा है ” । इससे पुण्य श्रौर पाप को पूर्व में 
गिनने से भी इसका छठा स्थान सुरक्षित रहता है। 
भगवात महावीर ने कहा है--“ऐसो संज्ञा मत करो कि आखस्रव और संवर नहीं हैं 
पर ऐसी मंजा करो कि आख््रव और संबर हैं५ ।” ठाणाड्व तथा उत्तराध्ययन में इसे 


१--(क) उत्त० १८.१४ (प्ृ० २४ पर उद्धृत); २८.१७ 
(ख) ठाणाज़ ६-३.६६५ (४० २२ पा० टि० £ में उद्धुत) 
२--पण्चाध्तिकाय २.१०८ (एृ० १४० पा० टि० « में उद्धृत) 
३--दैखिएु ए० १५१ पा० दि० £ 
४--देखिए ए० १४१ पा० दि० रे 
४इ--छयगर्ड २.५-६७ : 
नत्थि आसने छंवरे वा नेवं॑ सन्‍न॑ निवेसए .। 
अत्थि आसचे संबरे या एवं स्रन्‍्न॑ निवेसए ॥ 





संबर पदार्थ (ढाल ; १) : टिप्पणी १ ५०५ 


सद्भाव पदार्थ अथवा तथ्यभावों में रक्ला गया है* । इन संब से प्रमाणित है कि जेन- 
धर्म में संबर एक स्वतंत्र पदार्थ के रूप में प्ररूपित है | 
एक नौका को जल में डालने पर यदि उसमें णल प्रवेश करने लगता है तो वह 
ध्राल्विनी--सछिद्र सिद्ध होती है, यदि उसमें जल प्रवेश नहीं करता तो वह श्रनाल्विनी 
--छिद्ररहित सिद्ध होती है। इसी तरह जिस प्रार्मा के मिथ्यात्व श्रादि रूप छिद्र होते 
हैं, वह साख्रव श्रात्मा है और जिसके मिथ्यात्व प्रादि रूप छिंद नहीं होते, वह संबृत्त 
झ्रात्मा है। साखव प्रात्मा मानने से संवत्त श्रात्मा अपने आप सिद्ध हो जाती है। 
(२) संवर आस्रव-द्वार का अवरोधक पदार्थ है : 
ठाणाह्लू में कहा है--श्राज्नव प्रौर संवर प्रतिहन्दी पदार्थ हैं? । आचाय॑ पूज्यपाद 
लिखते हैं---“जो शुभ-प्रशुभ कर्मों के श्रागमन के लिए द्वार रूप है, वह झाख॒व है। जिसका 
लक्षण आख़व का निरोध करना है, वह संवर है? । 
स्वामीजी ने संवर के स्वरूप को उदाहरणों हारा निम्न प्रकार समझाया है” : 
१ - तालाब के नाले को निरुद्ध करने की तरह जीव के आखव का निरोध करना 
संवर है । 
२--मकान के द्वार को बन्द करने की तरह जीव के झ्राख्नव का निरोध करना 
संवर है | 
३--नौका के छिद्ग को निष्द्ध करने की तरह जीव के आख्रव का निरोध करना 
संवर है । 
संवर श्र झास्रव के पारस्परिक सम्बन्ध श्रौर उनके स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए 
हेमचन्ध सूरि लिखते हैं-- 
“जिस तरह चौराहे पर स्थित बहुद्वारवाले शह में द्वार बंद न होने पर निश्चय 
ही रज प्रविष्ट होती है भौर चिकनाई के योग से तन्मय रूप से वहीं बंध जाती--स्थिति 


(--(क) उत्त० २८.१४ (पृ० २४ पर उद्धत) 
(खत) ढा० ६.६६४ (ए० २५ पा० टि० ९ में उद्धृत) 
२->-टाणाज़ २.४६ 
जद॒त्थि ण॑ छोगे त॑ सब्ब॑ दुपओआरं, तंज्ञहा--*--*-- आसये चेव संबरे चेव 
३--तच्त्वा ० १.४ स्वार्थसिद्धि * 
शुभाशुभकर्मांगमहाररूप आस्तवः । आस्रवनिरोधलक्षण: संबरः | 
. ४--तेराद्वार : दृष्टान्त द्वार 
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हो जाती है भौर यदि द्वार बंद हो तो रज प्रविष्ट नहीं होती श्रोर न चिपकती है; बसे ही 
योगादि पश्ास्रवों को सर्वतः: भ्रवरुद्ध कर देने पर संषृत्त जीव के प्रदेशों में कर्मद्रव्य का 
प्रवेश नहीं होता । 

“जिस तरह तालाब में सर्व द्वारों से जल का भ्रवेश होता है, पर द्वारों को प्रतिद्द् 
कर देने पर थोड़ा भी जल प्रविष्ट नहीं होता; वंसे ही योगादि प्रान्नन्रों को सर्वत: भ्रवरुद्ध 
कर देने पर संबृत्त जीव के प्रदेशों में कमंद्रव्य का प्रवेश नहीं होता । 

/'जिस तरह नौका में छिद्रों से जल प्रवेश पाता है और छिद्रों को रूंघ देने पर थोड़ा 
भी जल प्रविष्ट नहीं होता; वंसे ही योगादि प्रास्रवों को सर्वतः अवरुद्ध कर देने पर 
संवृल जीच के प्रदेशों में कर्मद्रव्य का प्रवेश नहीं होता" । 

संवर सर्व झास्रवों का निरोधक होता है या केवल पापास्रवों का--यह एक प्रश्न 
रहा । यह मतभेद संवर की भिन्न-भिन्न परिभाषाओं से स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है। एक 
परिभाषा के अनुसार--"जो सर्व श्राखवों के निरोध का हेतु होता है, उसे संवर कहते 
हैं? ।” दूसरी परिभाषा के श्रतृुसार--"जो प्रशुभ भ्रात्नतों के निग्रह का हेतु है, उसे 
संवर कहा जाता है? ।” 

-(_-नवतस्त्वसाहित्यसंप्रह : श्रीहेमचन्द्रसूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ११८-१०९१ : 
यथा चतुष्पथस्थस्य, बहुद्वारल्य वेग्मन: । 

अनावृतेषु द्वारेष, रजः प्रविशति धुवम्‌ ॥ 

प्रविष्ट स्नेहयोगाश्य, तन्‍्मयत्वेन बध्यते । 

न विशेनन च बध्यते, द्वारेष स्थगितेषु च्‌ ॥ 

यथा वा सरसि क्रापि, सर्वेहर विशेजल्म्‌ । 

तेषु तु प्रतिरुदेष, प्रविशेन्‍न मनागपि॥ 

बथा वा यानपात्रस्य, मध्ये रन्प्रेषिशेजलम ! 

कूते रन्भ्रपिधाने तु, न स्तोकमपि तहिशेत्‌॥ 

थोगादिष्वाश्रवद्वारेष्वेष॑ रुदूपु सर्वतः । 

कर्मव्रव्यप्रवेशों न, जीवे संवरशाक्षिनि ॥ 

२---वही : १११ : सर्वेषामाश्नवार्णां यो, रोधहेतु: स संबर: । 
३---बही : देजेन्त्रसूरिकृत नवतठस्त्वप्रकरणम्‌ : ४९: 
तो अछहासबनिग्गहद्देऊ इड संबरो विणिद्विद्ों । 
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वास्तव में संबर केवल अशुभ झ्ाज्नवों के निग्रह का ही हेतु नहीं है प्रपितु वह शुभ 
प्रासवों के निग्नह का भी हेतु है । 

(३) संवर का अर्थ है आत्म-प्रदेशों को स्थिरभूत करना : 

सास्रव प्रवस्था में जीव के प्रदेशों में परिस्पंदन होता रहता है। प्राल॒वों के निरोष 
से जीव के चज्चल प्रदेश स्थिर होते हैं। श्रात्मप्रदेश की चञज्चलता प्रास्नव-द्वार है भौर 
उनकी स्थिरता संवर-द्वार' । श्ास्रव से नये-नये कर्म प्रविष्ट होते रहते हैं। संवर से 
नये कर्मो का प्रवेश हक जाता है* । 

(४) संबर आत्म-निग्रह से होता है : 

झास्रव पदार्थ ही एक ऐसा पदार्थ है जिसका निरोध किया जा सकता है । संवर, 
निर्जरा और मोक्ष के निरोध का प्रइन नहीं उठता | निरोध एक श्रास्रव-ह्वार को लेकर 
उठता है। इसीलिए कहा है--"“आस्वनिरोधः संवर:?--प्राक्नव द्वार का निरोध 
करना संवर है । 

जितने निरोध्य कर्तव्य--कर्म हैं वे सब प्लाखव हैं। निरवद्य-कर्तंव्य पुण्य धाने के 
दवार--निरवद भ्रास्रव-हार हैं ! सावद्य-कर्तव्य पाप श्राने के द्वार--सावद भ्राखव-हार 
हैं। निरोध्य कर्तव्यों का निरोध संवर-द्वार है । 

संबर प्रात्म-निग्रह से--श्रात्मा को संवृत्त करने---उसको वश में करने से निष्पन्न 
होता है। वह निवृत्ति-परक है; प्रद्ृत्ति-परक नहीं । प्रवृत्तिमात्र प्रास्व है और निग्रह- 
मात्र संवर । 

श्री हेमचन्द्र सूरि लिखते हैं--- 

“जिस उपाय से जो अ्रास़नव रुके उस आस्रव के निरोध के लिए उसी उपाय को 
काम में लाना चाहिए। मनुष्य क्षमा से क्रोध को, मदुभाव से मान को, ऋजुता से 
माया को और निःस्पुहता से लोभ का निरोध करे। झसंयम से हुए विषसद्श उत्कृष्ट 
विषयों को अभ्रखंड संयम से नष्ट करे। तीन गुप्तियों से तीन योगों को, भ्रप्रमाद से प्रमाद 


१--टीकम ढोसी की चर्चा 
*---सक्त्वा ० €,१ सर्वार्थसिद्धि हु 
अभिनवकर्मादानहेशुशल्यों पे ४०९ ००० ०० तस्य निरोध: सवर इत्युच्यते 


३--अचस्या० €,१ 
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को झर सावच्य योग के त्याग से विरति को साथे। सम्यर्दर्शन से मिथ्यात्य और मन 
की शुभ स्थिरता द्वारा प्रार्त-रौद्रध्यान को जीते" ।? 
(५) मोक्ष-मार्ग की आराधना में संवर उत्तम गुण-रत्र है : 

मोक्ष संसारपूर्वक है। पहले संतार झौर फिर मोश् ऐसा क्रम है। पहले मोक्ष 
भौर फिर संसार ऐसा नहीं? । मोक्ष साध्य है। संसार मोच्य | इस संसार के प्रधान 
हेतु प्रास्रव धौर बन्ध हूं प्रौर मोक्ष के प्रधान हेतु संवर झौर निर्जरा?। संवर से 
प्रात्व--नये कर्मों के प्रवेश का निरोध होता है। निर्जरा से बंधे हुए कर्मों का 
परिशाट । इस तरह संवर मोक्ष-साधना में एक झनिवार्य साधन के रूप में प्तामने 
ग्राता है। जो संवरयुक्त होता है वह मोक्ष के भ्रमोघ साधन से युक्त है--भ्रत्यन्त 
गुणवान है। सम्थक्‌ ज्ञान-दर्शन-चारित्र को त्रि-रत्ञ कहा जाता है । संवर चारित्र है और 
इस तरह यह उत्तम गुण-रत् है । 
२--संवर के भेद, उनकी संख्या-परम्पराएं और ५७ प्रकार के संवर ( दो ४ ) : 


द्रब्य संवर और भाव संवर : 

संवर के ये दो भेद इवेतास्वर-दिगम्बर दोनों ग्रंथों में मिलते हैं। इन भेदों की 
निम्न परिभाषाएं मिलती हैं : 

(१) जल मध्यगत नौका के छिद्रों का, जित से अनवरत जल का प्रवेश होता है, वथाविध 
द्रव्य से स्थातत द्रव्य संबर है। जीव-दोणि में कमं-जल के आख्॒व के द्वेतु इन्द्रियादि छिद्रों 
का समिति भ्रादि से निरोध करना भाव संवर है” । 


१--नवतस्त्वसा हित्यसंग्रह : श्रीहेमच नद्रसूरिकृतं सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : ११३-११७ 
२--तत्त्वा ० १.४ सर्वार्थेसिद्धि : 
सच संसारपूर्वकः 
३--बवही : 
संलारस्य प्रधानहृंतुरास्रवों बन्धश्च | सोक्षस्य प्रधानहंतुः संवरो निर्जरा च 
४--ठाणाज़ १.१४ की टीका : 
अय द्विविधो व्ल्यतों भावतश्च, तत्र दज्यतो जलमध्यगतनावादेरनवरतप्रविशज्ज- 
लानां छिदाणां तथाविधदग्येण स्थगनं संवरः: , भावतल्तु जीवडोणयामाश्रवत्कर्म- 
जलानामिन्द्रियादिब्छिद्वाणां सम्ित्यादिना निरोधनं संवर इति 
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(२) कर्मपुदलों के प्रादान---प्रहण का उच्छेद करना द्रव्य संवर है और संसार की 
हेतु क्रियाओं का त्याग भाव संवर है* । श्री हेमचन्द्र सूरि कृत यह परिभाषा आचार्य 
पुज्यपाद कृत परिभाषा पर आधारित है* । 

(३) जो चंतन्य परिणाम कर्मों के भ्रास्तव के निरोध में हेतु होता है वद्दी भाव 
संवर है भ्रौर द्रव्यालव के श्रवरोध में जो हेतु होता है वह दव्य संवर है३। 

(४) मोह, राग झौर द्वेप परिणामों का निरोध भाव संवर है। उस भाव संवर के 
नि्ित्त से योगद्वारों से शुभाशुभ कर्म-वर्गणा्रों का निरोध होता द्रव्य संवर है* । 

(५) शुभ-प्रशुभ कर्मों के निरोध में समर्थ शुद्धोपपोग भाव संवर है ; भाव संवर 
के झ्राधार से नए कर्मों का निरोध द्रव्य संवर है। । 

पाठक देखेंगे कि उपर्युक्त परिभाषाओ्रों में वास्तव में तो अन्तिम चार हो संवर पदार्थ 
के दो भेदों का प्रतिपादन कर द्रव्य संवर और भाव संवर की परिभाषाएँ देती हैं । 
श्री प्रभयदेव ने वस्तुत: संवर पदार्थ के दो भेद नहीं बतलाये हैं पर संबर के द्रव्यसंवर 
प्रौर भावसंचर ऐसे दी भेद कर द्रव्यसंवर की उपमा द्वारा भावसंवर को समझाया है। 
जैसे द्रव्य अग्नि के स्वभाव द्वारा भाव भ्रग्नि--क्रोधादि को समझाया जा सकता है वंसे 
ही नौका के स्थुल दृ्टान्त द्वारा उन्होंने भाव संवर को समझाया है। उन्होंने नौका के 


१--नवतस्वसाहित्यसंप्रह : श्री हेमचन्द्र तूरि कृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : ११९ : 
य ; कर्मपुद्गलादानच्छेद: स द्वव्यसंवर: । 
भवद्वतुक्रिपात्याग:ः स॒पुनर्भावपघंतर: ॥ 
+--तत्त्वा ० ६.१ सर्वार्थसद्धि : 
तत्र संसारनिमित्तक्रियानिज्वत्तिभांवसंवर: । तन्निरोध तत्पूव॑कर्मपुद्गलादानविच्छेदो 
दुष्यसंबरः । 
३--द्रन्यसंग्रह ९.३४ 
चेदुणपरिणामों जो कम्मस्सासर्वाणरोहण हेऊ । 
सो भावसंवरों खलु दृब्वासवरोहणे जगणणो ॥ 
४--पर्चास्तिकाय ९, १४९, अम्रतचन्वदृत्ति 
मोहरागढ् षपरिणामनिरोधो भावसंवर: । तन्निमित्त : शुभाशुभकमप रिणामनिरोधो 
योगद्वारेण प्रविशतां पुद्गलानां द्वव्यसंवर : 
५---वही : जयसेनदृत्ति : 
शुभाशुभसंवरसमथ : शुद्धोपयोगों भावसंवरः भावसंवराधारेण नबतरकमनिरोंधों 
द्न्यसंवर दृति 
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लौकिक हृष्टान्त द्वारा भ्राध्यात्मिक भाव--प्राज़व पदार्थ का सम्पक्‌ बोधमात्र उपस्थित 
किया है । स्वामीजी के प्रतिपादन में प्राल़व पदार्थ के द्रव्य भ्लौर माव भेदों का उल्लेख 
नहीं शौर न अगमों में हो इन भेदों का उल्लेख मिलता है। 

प्राल्व नूतन कर्मों के ग्रहण का हेतु है और संवर उसका निरोध" । जिस परि- 
णाम से कर्म-कारण प्राणातिपातादि का संवरण--निरोध होता है, वह संवर है' । 
संवर-संख्या की परम्पराएं : 

जितने आख्रव हैं उतने ही संवर हूँ । जसे श्राख्रव की श्रन्तिम संख्या का निर्धारण 
असंभव है बसे ही संवर की श्रन्तिम संख्या का भी। संवर की संडूया श्रनेक होने 
पर भी व्यावहारिक दृष्टि से संबर के भेदों की निश्चित संख्या का प्रतिपादन करने 
वाली प्रनेक परम्पराएँ प्राप्त हैं। उनमें से मुर्य इस प्रकार हैं : 
(१) सत्तावन संवर की परम्परा : इसके श्रनुसार पाँच समिति, तीन गुप्ति, दस धर्म, 
बारह अनुप्रेक्षा (भावना), बाईस परीषह श्रौर पाँच चारित्र--इस तरह कुत्र मिलाकर 
संबर के सत्तावन भेद होते हैं? । 
(२) चार संवर की परम्परा : इस परम्परा के प्रनुसार (१) सम्यक्त्व संवर, (२) देशब्रत 
महाब्रतहूप विरति संवर, (३) कषाय संवर श्ौर (४) योगाभाव संवर--ये चार संवर 
हैं । 


१--तत्त्वा० €.१९ सर्वार्थसिद्दि : 
देखिए पु० ५०७ पाट टि० २ 

२--ठाणाज़ १-१४ टीका 
संब्रियते--कर्मकारणं प्राणातिपातादि निरुष्यत येन परिणामेन स संबर: आश्रव- 
निरोध दत्यर्थ: 

३--नवतत्त्वलाहिलसंग्रह : देवेन्द्रसूरिक्त नवतस्वप्रकरणम्‌ ४२ : 
तत्थ परीसह ससिई, गुस्ती भावण चरित्तधम्मेद्टि । 
बावीसपणतिबारसपण ._ दसभेएहि. जहसंल ॥ 

४- द्वादशानुप्रैज्ञा : संवराजुप्रेक्षा ६६४ : 
सम्मसं देसवयं, महव्वय॑ तह जो कसायाणं | 
एवं संवरणामा, जोगाभावो तहच्चंच ॥ 
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(३) चार संवर की दूसरी परम्परा : इसके प्रनुसार मिध्यात्व, भ्ज्ञान, भ्रविरति श्रौर 
योग--पश्राश्नवों के निरोध रूप चार संवर हैँ* । 

(४) पाँच संबर की परम्परा : इस परम्परा के प्नुसार संवर पाँच हैं ।--(१) सम्मक्‍्त्व 
संवर, (२) विरति संवर, (३) भ्रप्रमाद संवर, (४) भ्रकषाय संवर शोर (५)प्रयोग संवर * । 
(५) बीस खंवर की परम्परा : इसके श्रनुसार बीस संबर ये हैँ--(१) सम्पकत्व संवर, 
(२) विरति संवर, (३) अप्रमाद संवर, (४) अभ्रकषाय संवर, (५) प्रयोग संवर, (६) 
प्राणातिपात-विरमण संबर, (७) मृषावाद-विरमण संवर, (५) प्रदत्तादान-विरमण संवर 
(६) प्रग्रह्मचर्य-विरमण संवर, (१०) परिग्रह-विरमण संवर, (११) श्रोजेन्द्रिय संवर, 
(१२) चक्षुरिच्धिय संवर, (१३) प्राणेन्द्रिय संवर, (१४) रसनेन्द्रिय संचर, (१५) स्पर्शनेन्द्रिय 
संवर, (१६) मन संवर, (१७) वचन संवर, (१८) काय संवर, (१६) भण्डोपकरण संवर 
और (२०) सूची-कुशाग्र संवर? ॥ 





१-- समयसार संवर अधिकार १६०-१६१: 
मिच्छत्त अगणाणं भ्रविर्यभावो य जोगो य ॥ 
हेउअभांवे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोहो । 
२- -(क) ठाणाज़ ५४.१.४१८ 
पंच संवरदारा पं० तं० सम्मत्तं विरती अपमादों अकसात्तितमजोगित्त 
(ख) समावतायाड़् ५ 
पंच संवरदारा पन्नता त॑ जहा-सम्मत्त विरई अप्पमततया अकसाया अजोगया 
३--आगमों के आधार पर बीस की संख्या इस प्रकार बनती है-- 
(क) देखिए---पाट टि० २ 
(ख) जंबु ! एत्तो संवरदाराई पंच वोच्छामि आणुपुष्चीए । 
जह भ्रणियाणि भगवया सन्वदुद्विमोक्‍्खणद्वाए 0 
पढम॑ होह अधहिसा वितियं सश्ववयणंति पन्‍नत्त । 
दसमणुन्नाय संवरों य बंभत्तेरमपरिग्गहर्त च॥ 
( प्रश्नव्याकरण : संवर द्वार ) 
(ग) दसविये संवरे पं* तं० सोलिद्यसंवरे जाव फासिदितसंवरे सण० वय० काय० 
डउवकरणसंघरे सूचीकुसग्गसंवरे । (ठाणाज़ू १०.१.७४०६) . 


५१२ नव पदाथ 


इन परम्पराष्नों में पहली परम्परा का उल्लेख एवेताम्बर-दिगम्बर मान्य तत्त्वार्थसृत्र 
तथा अन्य अनेक ग्रन्थों में उपलब्ध हे, पर श्रागमों में नहीं* । 

संबर पश्रास़नव का प्रतिपक्षी पदार्थ है। एक-एक श्रास्रव का प्रतिपक्षी एक-एक संवर 
होता चाहिए। संवरों की संख्या सूचक पहली परम्परा, प्रास्रव-द्वारों की संख्या का 
निरूपण करनेवाली परम्पराशओं ? में से प्रत्यक्ष: किसी भी परम्परा की प्रतिपक्षी नहीं है 
भ्रौर संवरों की संख्या स्वतंत्र रूप से प्रतिपादित करती है । 

उपर्युक्त चार संवर की सूचक परम्पराएँ आचार्य कुन्दकुन्द द्वारा समधित हैं और 
ग्पने निरूपण में क्रमश: उस-उस प्रास्रव की प्रतिपक्षी हैं” । 

चौथी और पाँचवीं परम्पराएँ प्रागमिक हैं। उनका प्ररूपण श्रास्रव के उत्तने ही भेदों 
को बतलाने वाली परम्पराश्रों के प्रतिपक्षी रूप में है'। चौथी परम्परा के अन्तिम पंद्रह भेद 
विरत मंवर के ही भेद हैं। इस तरह ये दोनों परम्पराए एक ही हैं केवल संक्षेप-विस्तार 
की प्रपेक्षा से हो वे दो कही जा सकती हैं | 

स्वामीजी ने इसी ढाल (गा० १-१५) में झआगमिक परम्परा सम्मत संवर के बीस 
भेदों का विवेचन किया है । 

हम यहाँ पाठकों के लाभ के लिए प्रथम पराणरा सम्मत संवर के सत्तावन भेदों का 
संक्षिप्त विवेचन दे रहे हैं । 
संबर के सत्तावन भेदों का विवेचन : 

संवर के भेद श्रधिक से अधिक ५७ बतलाये गये हैं । देवेन्द्रसुरि लिखते हैं-- संवर के 
भेद तो अनेक हैं। श्राचार्यों ने इतने ही कहे हैं 





१--(क) तत्त्वा८ 6.२, ४-१८ 
(ख) नवत्ततत्वसाहिस्यलंग्रह के सर्व नवतस्वप्रकरण 
२--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : भाग्यविजयकृत श्रीनवतत्वस्तवनम्‌ ८८ : 
भेद वीश संवरना कह्मा, ठाणाड़' सूत्र मोभार । 
भेद सत्तावन पण कह्मा, ग्रन्थातरथी विचार ॥ 
३ै--॥न परम्पराओं के लिए देखिए पृ० ३७२ टि० ४ 
४--देखिए वही 
५--ठाणाड़' ५.२ ४१ टीका : 
संवरहाराणि--मिथ्यात्वाबीनामाश्नचार्णां क्रमेण विपयंया : 
६--नवतत्त्वसाहित्यसप्रह : देवेन्द्रसूरिकृत नवतक्त्वप्रकरणम्‌ : ४९ 
सो पुण णेगविहोषि हु , हृद्द भणिओ सत्तवन्नविद्दो ॥ 


संबर पदाथ (ढाल: १) टिप्पणी २ ५१३ 


संवर के ५७ भेदों का वर्णन छह गुच्छों में किया जाता है। इन गुच्छों के क्रम भिश्च- 
भिन्न मिलते हैं। तत्त्वाथंसृत्र में गुच्छों का अनुक्रम--गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीषह- 
जय और चारित्र--इस रूप में है* । दूसरे निरूपण में परीषह-जय, समिति, गुप्ति, भावना, 
चारित्र, धर्म--यह क्रम है? । तीसरे प्ररूपण में चारित्र, परीषह-जय, धर, भावना, 
समिति और गुप्ति--यह क्रम है? । इसी प्रकार भ्रन्य क्रम भी उपलब्ध हैँ । यहाँ तत्त्वार्थ- 
सूत्र के गुच्छ-क्रम से ही ५७ संवरों का विवेचन किया जाता है। 
वाचक उमास्वाति तत्त्वार्थमृत्र के स्वोपज्ञ भाष्य में संवर पदार्थ की परिभाषा में 
कहते हैं :“आ्राल्नव के ४२ भेद बतलाये जा चुके हैं | उनके निरोध को संवर कहते हैं । इस 
संवर की सिद्धि गुप्ति, समिति, धर्म, गनुप्रेक्षा, परीषह-जप और चारित्र से होती हैं" ।” 
गुप्ति ब्रादि के हो कुल मिलाकर ५७ भेद हैं। इत का विवरण इस प्रकार है : 
१--पाँच गुप्ति। जिससे संसार के कारणों से आत्मा का गोपन-- बचाव हो उसे गुप्ति कहते 
है* | मत, वचन और काय--तौनों योगों का सम्यक्‌ निग्रह गृप्ति है"। भाष्य के भ्रनुसार 





१--ततक्ष्चा० €.२ 
स गुप्तिसमितिधमानुप्रेक्षापरीषहचा रिश्रे: 
२+->-पृ० ४१० पाद-रिप्पणी ३ 
३--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : जयशेखरसूरि निर्मित नवतत्त्वप्रकरणम्‌ १६-२३ 
४--देखिए---नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह में संगृहीत नवतत्त्वप्रकरण 
४--(क) तत्त्वा० ६.१ : 
आल्लवनिरोधः संवर: 
(ख्र) वही : भाष्य : 
यथोक्तस्यथ काययोगादेद्विचत्वारिशद्विघस्य निरोध: संवरः 
(ग) स गुछ्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरीषहजयचारित्रे: 
(घ) वही : माष्य : 
स॒एपष सखंवरः एमिगुंप्त्यादिभिरभ्युपायेभंवति 
६--तत्त्वा० €.२ सर्वार्थसिद्धि : 
गत: संसारकारणादात्मनो गोपन॑ भचति सा गुप्तिः 
७-तत्त्बा० €.४: 
सम्यग्योगनिग्रहो गुप्ति: 
65 


४९४ नव पदार्थ 


व्सम्पक्‌' दाब्द का प्रर्थ है--विधिपूर्वक, जानकर, स्वीकार कर, सम्यक्दर्शनपूर्वक" । 
श्री प्रकलझ्ुदेव के प्ननुसार इस का श्रर्थ है--पत्कार, लोक-प्रसिद्धि, विषय-सुख की 
झाकांशा भादि को छोड़कर" । इस प्रकार योगों का निरोधन करना गुप्ति है। इसके 
तीन भेद हैं : 
(१) काययगुप्ति : सोने, बेठने, प्रहण करने, रखने श्रादि क्रिपाओों में जो शरीर की चेष्टाएँ 
हुप्ता करती हैं, उनके निरोध को कायगुप्ति कहते हैं? । 
(२) वाक गुप्ति : वचन-प्रयोग का निरोध करना श्रथवा सर्वधा मौत रहना वाव्गृप्ति 
है । 
(३) मनोगुप्ति : मन में सावद्य संकल्प होते हैं उन के निरोध, श्रथवा शुभ संकल्पों के 
घारण, श्रयवा कुशल-भ कुशल दोनों हो तरह के संकल्पमात्र के निरोध करने को मनोगुप्ति 
कहते हैं" । 
वाचक उमास्वाति ने गुप्तियों की जो पूर्वोक्त परिभाषाएँ दी हैं वे प्रायः निष्व॒त्तिपरक 
हैं। केवल मनोगप्ति में कुशल संकल्पों के धारण को भी स्थान दिया है। 
झभयदेवसूरि ने तीनों हो गुप्तियों को अ्रकुशल से निम्वत्ति और कुणल में प्रग्नतिरूप 
कहा है । 


१--तत्त्वा? ६.४ : भाष्य : 
सम्पगिति विधानतो ज्ात्त्वान्युपेत्य सम्यग्दर्शनपूर्वक॑ ब्रिविधस्य योगस्य निप्रहो 
गुप्तिः 
२--तच्त्वार्थवार्तिक €.४.३ : 
सम्यगिति विशेषगं सत्कारछोकपछत्तयाद्याकाउ/ज्ञानिवृत्त्यधम्र्‌ 
३--तत्त्वा० €.भ : भाष्य : 
सत्र शबनासनादाननिन्रोपस्थानचंक्रमणेप कायचेष्टानियमः कायगुप्तिः 
४--वही : भाष्य : 
याचनएच्छनएष्टट्याकरणेषु वाहुनियमों मौनमेव वा वाग्गुप्ति : 
४--वही + भाष्य : 
सावग्रसंकल्पनिरोध: कुशरूसंकल्प: कुशलाकुशछसंकल्पनिरोध एव था मनोगुप्तिरिति 
६--नवतस्वसाहित्यसंग्रह : देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतस्वप्रकरणम्‌ : गा० १० भाष्य : 
मणगुत्तिमाहयाओ, गुत्तीओ तिणण हुँति नायव्या । 
अकुसलनिवित्तिस्घा, कुसलपवित्तिसख्वा य ॥ 


संबर पदाथ (ढाल ; १) : टिप्पणी २ ४१६ 


गुप्ति और समिति में प्रन्तर बताते हुए पण्डित अगवानदास लिखते हैं--''समिति 
सम्यक प्रवृत्तिहुप है भ्ौर गृप्ति प्रणत्ति तथा निवृत्तिरूप । दोनों में यही प्रन्तर है* ।'” 

स्वामीजी के प्रनुसार--मन, वचन झौर काय की सम्यक प्रवृत्तिरुप गुप्ति संवर नहीं 
हो सकती | उनका कहना है--ऐसी प्रश्गत्ति शुभ योग में झ्ाती है और वह पुण्य का 
कारण है फिर उसे संवर कंसे कहा जा सकता है? संवरहूप गुप्ति में शुभ योगों को 
समाविष्ट नहीं किया जा सकता | 

देवेन्रसुरि भी इसी का समर्थन करते हैं। उन्होंने पाप-व्यापार से मन, वचन 
झौर काया के गोपन को ही क्रमश: मनोगृप्ति आदि कहा है* । उत्तराध्ययन में कहा 
है--'गुत्ती नियत्तणे वुत्ता, अछुभत्थेठसावसो'--सर्व भ्रशुभ योगों से निश्रत्ति ग॒प्ति है। 
श्री प्रकलड्ट भी गुति का स्वरूप निषृत्तिपरक ही बतलाते हैं--- गृप्त्यादि प्रवृत्तिनिग्रहार्थ 
(०.६.१); 'गुप्तिहि निदृत्तिप्रवणा' (६.६.११)। 
*२--पाँच समिति । सम्यक प्रत्नत्ति को समिति कहते हैं? । 
(४) ईर्या समिति : धर्म में प्रयत्तमान साधु का आवश्यक कार्य के लिए अथवा 
संयम की सिद्धि के लिए चार हाथ भूमि को देखकर झनम्यमन से धीरे-धीरे पर रखकर 
विधिपूर्वक चलना ईर्यासमिति है” । 
(५) भाषा समिति: साध का हित (मोक्षप्रापक), मित, अ्रसंदिग्ध औोर प्रनवद्य 
वचनों का बोलना भाषासभितति है" । 
(६) एपणा समिति : प्रन्न, पान, रजोहरण, पात्र, चीवर तथा प्रन्य धर्म-साधनों 
को ग्रहण करते समय साध द्वारा उद्गम, उत्पादन शोर एषणा दोषों का वर्जन करना 
एषणासमिति हे । 





१--नवतत्त्वप्रकरण (आबृ ० २) ए० ११२,११४५ 
२--नवतस्त्वसाहि त्यसंग्रह : नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : १६।४१ बृत्ति 
पापत्र्यापारेम्यो मनोवाक्कायगोपनान्मनोवचनकायगुप्तयः 
३--(क) तत्त्वा० ६.२ सर्वार्थसिद्धि : 
सम्यगयनं समितिः 
(स्व) नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह : देवगुप्त सूरि प्रणीत नवतसस्‍्त्वप्रकरंण गा? १० भाष्य : 
सम्मं जा उ पवित्ती । सा समिई पष्चहा एवं ॥ 
४--(क) तस्वा० €.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक : रे 
४--(क) तस्या० €.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक : ४ 
६--(क) तत््या० ६.५ भाष्य 


(व) वह्दी : राजवातिक : ६ 


६१६ न्‍ नव पदा्थ 


(७) आदाननिदोपण समिति : प्रावश्यकतावश धर्मोपफरणों को उठाते या रखते 
समय उन्हें भ्रच्छी तरह शोध कर उठाने-रखने को ग्रादाननिक्षेपणसमिति कहते हैं? । 
(८) उत्त्सर्ग समिति : अस-स्थावर जीव रहित प्रासुक स्थान पर, उसे भ्रच्छी तरह 
देख भोर शोधकर मल-मृत्र का विसर्जन करना उत्सर्गसमिति है । 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि मुनियों की निरवद्य प्रवृत्तियों के नियमों को ही 
समिति! नाम से विहित किया गया है? । श्री श्रकलद्भुदेव लिखते हैँ---गुप्तियों के पालन में 
प्रसमर्थ मुनि की कुशल में प्रदृत्ति को समिति कहते हैं ।” पश्रागम में भी ऐसा ही कथन 
मिलता है" । 

यहाँ प्र उठता है--समितियाँ प्रद्नत्तिरूप होने पर भी उन्हें संबर के भेदों में 
कैसे गिनाया गया । ग्राचार्य पृज्यपाद कहते हैं--'विहित रूप से प्रद्त्ति करनेवाले के 
असंपमहप परिणामों के निभित्त से जो कर्मों का श्रास्नव होता है उसका संवर होता 
है*।” श्री अकलडूदेव कहते हैं--“जाना, बोलना, खाना, रखना, उठना श्रौर मलोत्सर्ग 
आदि क्रिपाओं में भ्रप्रमत्त सावधानी से प्रद्त्ति करने पर इन निम्मित्तों से झ्रानेवाले कर्मों 
का संवर हो जाता है* । 
१--(क) तत्त्वा: ६.४ भाष्य 

(ख) वही : राजवातिक : ७ 
२--(क) तत्त्वा० ६,५ भाष्य 

(ख) वही : राजवातिक :८ 
३--तत्त्वा €,४ सर्वार्थंसिद्धि : 

ततन्नाशक्तस्प मुननिरवश्रप्रज्गत्तित्यापनाथमाह 
४---तत्त्वा- ६.४, राजवातिक ६ : 

तत्रासमर्थल्य कुशलेज बृत्ति: समितिः 
४--उत्त० २४.१६ ! 

एयाओं पंच समिईओ चरणरूस य पवत्तण | 
६--(क) तत्त्वा० €,५ सर्वार्थसिद्धि : 

तथा प्रवतसानस्यासंयमपरिणासनिमित्तकर्माल्तवात्संवरो भवति । 

७---तत्त्वा ० €.४ राजवातिक : 

अतो गमनभाषणान्यवहरणग्रहणनिक्षेपोत्सर्गलशणसमितिविधावप्रमत्तानां 

तत्प्रणालिकाप्रसतकर्मा भावान्निल्‍टितानां प्रासीदृत्‌ संवर: । 


संवर पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी २ ५९७ 


: स्वामीजी का कथन है--मुनि का विधिपूर्वक झाना-जाना, बोलना प्रादि कार्य शुभ 
योग हैं। वे पुण्य के हेतु हैं । उन्हें संवर कहना संगत नहीं। यदि शुभ योगों में प्रवृत्त 
सुनि के शुभ योगों से संवर माना जायगा तो उसका श्रर्थ यह होगा कि साध के पुण्य 
का बंध होता ही नहीं। झागम में शुभ योगों से मुनि के भी स्परष्टतः पुण्य का बंध 
कहां है । 

बावन बोल के स्तोक में प्रश्न है--पाँच समिति, तीन गुप्ति कौन-सा भाव झौर 
कोौन-सो भ्रात्मा है ! उत्तर में कहा बताया गया है--भावों में गुप्ति उदय को छोड़कर चार 
भाव है शौर श्राठ आत्माओ्रों में गृप्ति चारित्र श्रात्मा है। समिति--क्षायक क्षयोपशम 
और पारिणामिक भाव है और भप्रात्माश्रों में योग आत्मा है । 

इससे भी समितियाँ योग ठहरती हैं । 

गुप्तियों, समितियों का उल्लेख ठाणाजु, समवायाज्ञू, उत्तराष्ययन आदि प्रागमों 
में मिलता है" । पॉच समिति झ्लौर तीन गप्तियों को झ्लागमों में प्रवचन-माता कहा 
गया है” । 
३-- दस धर्म : जो दृष्ट स्थान में धारण करे उसे धर्म कहते हैं? । धर्म के दस भेद 
को यतिघर्म, श्रनगार धर्म झादि भी कहा जाता है। इनका व्यौरा इस प्रकार है: 
(६) उचम क्षमा : उमास्वाति के अनुसार क्षमा का भ्रर्थ है तितिज्ञा, सहिष्णुता, क्राध 
का निग्रह*। भा» पृज्यपाद के झनुसार निमित्त के उपस्थित होने पर भो कलुषता 
को उत्सन्त न होने देना क्षमा है”। 
(६०) उत्तम भादेव : उमास्वाति के अ्रनुसार मृदुभाव ग्रथवा मुदुकर्म को मार्दव कहते 
हैं। मदनिग्रह, मानविधात मार्देव है । जाति, कुल, रूप, ऐश्वर्यं, विज्ञान, श्रुत, लाभ 
१--(क) टठाणाज़ ६०३ 

(ख) समवायाज़ रे 

(ग) उत्त० २४.१९,२, १६-२६ 
२--(क) उक्त० २४.१,३ ; 

(ख) समवायाज़ ८ 
३--तत्त्वा० ६.२ सर्वाधसिद्धि : 

इच्टे स्थाने घत्ते हति घर: 
४--तस्वा ० €.६ भाष्य 


५--वही : सर्वार्थलिद्धि 


५१८ नव पदाथ 


झौर वीर्य--इन श्राठ मदस्थानों से मत्त हो दुसरों की निन्‍्दा और भ्रपनी प्रशंसा करने का 
निभ्नह मादंत्र है" । पूज्याद के अनुसार भी भरभिमान का भ्रमाव, मान का निहरण 
मार्देव है? । 
(११) उत्तम आजेव : उमास्वाति कहते हैं--भाव विशुद्धि भौर अ्विसंवादन आर्जव 
के लक्षण हैं। ऋजुभाव प्रथवा ऋजुकर्म को भ्ार्जव कहते हैं? | श्राचार्य पृज्यपाद के 
अनुसार योगों की प्रवक़॒ता ग्राजंव है” । 
(१९) उत्तम शौच : झलोभ । शुचिभाव या शुचिकर्म शौच है । भ्रर्थात्‌ भावों की विशुद्धि, 
कल्मषता का अभाव प्ोर धर्म के साधनों में भी भ्रासक्ति का न होना ज्ञौच धर्म है" । 
प्रकर्णप्रात्त लोप की निजत्ति शौच है * । 
प्रइन है--मनोगुप्ति और शौच में क्‍या भ्रन्तर है! श्रो ्रकलड्डूदेव कहते हैं---मनोंगुृप्ति 
में मन के परिस्पन्दन का सर्वथा निरोध किया जाता है जब कि शौच में पर वस्तु विष- 
पक भ्रनिष्ट विचारों की शान्ति का ही समावेश होता है। लोभ चार हैं--जीवनलोभ, 
प्रारोग्यलोभ, इन्द्रियनोभ और उपभोगलोभ । इन चारों का परिहार शौच में भ्राता हैं? । 
(१३) उत्तम सत्य : सत्यर्थ में प्रवृत्त वचन प्रथवा सत्पुरुषों के हित का साधक वचन 
सत्य कहलाता है। प्रन्वत, परुषता, चुगली झ्ादि दोषों से रहित वचन उत्तम सत्य है: । 
पुज्यपाद कहते हैं भाषासमिति में मुनि हित श्रौर मित हो बोल सकता है 
प्रन्यथा वह राग भर प्रनर्थदण्ड का दोषी होता है। परन्तु उत्तम सत्य में धर्मंत्रृद्धि के 
निमित्त बहु बोलना भी ग्रा जाता है? । 
१--तत्त्वा ० €.६ भाष्य 
३२---धही : स्वार्थसिद्धि 
३- तत्त्वा० ६,६ भाष्य 
४--वही : सर्वार्थसिद्धि 
४--तत्त्वा० ६.६ भाष्य 
६---वही : सर्वार्थर्सद्ध 
७--बही : राजवातिक : ८ 
८-नवही : भाष्य 
€--वही : सर्वार्थसिद्धि 


संबर पदार्थ (टाल : १) : टिप्पणी २ ४१३ 


(१४) उत्तम संयस : योग-निग्रह को संयम कहते हैं" । श्री प्रकलड्ड॒ंदेव के भ्नुसार संयम 
में प्राणी-संपम्त धोर इन्द्रिय-खंयम ही श्राते हैं। मन, वचन भ्ौर काय का निग्रह गुप्तियों 
में आ जाता है* । उमास्वाति ने संयम के सतरह भेद दिये हैं? । 

(१४५) उत्तम तप : कमक्षय के लिए उपवासादि बाह्य तप और स्वाध्याय, ध्यात श्रादि 
भ्रन्तर तपों का करना तप धर्म है* । इच्छा-निरोध को भी तप कहा है---इच्छा-निरोध- 
सस्‍्तपः ।/ 

(१६) उत्तम त्याग : उमास्वाति के झ्नुसतार बाह्य और आम्यन्तर उपाधि तथा शरीर, 
ग्रन्नपानादि के श्राश्नय से होनेवाले भावदोष का परित्याग त्याग धर्म है" । श्राचार्य 
पुज्यपाद के श्रनुसार संयति को योग्य ज्ञानादि का दान देना त्याग है । श्री प्रकलड्डूदेव 
के अनुसार परियग्रह-निवृत्ति को भी त्याग कहते हैं? । कई जगह निर्ममत्व को त्याग 
कहां गया है--निर्ममत्वं त्याग: ।' 

(१७) उत्तम आकिद्चन्य : उमास्वाति के प्रनुसार शरीर श्रौर धर्मोपकरणों में ममत्व 
न रखना उत्तम प्राविश्वन्य धर्म है" । झ्रा० प्रृज्यपाद के ग्रनुसार 'यह मेरा है” इस 
प्रकार के प्रभिप्राय का त्याग करना झाकिज्चन्य है । 

(१५) उत्तम अह्यथ : उमास्वाति के अनुसार इसके दो श्रर्थ हैं: (१) ब्रतों के परिपालन 

ज्ञान की अ्रभिवृद्धि एवं कषाय-परिपाक श्रादि हेतुशों से गरुकुल में वास करता और (२) 
भावनापूर्वक ब्रह्मचर्य का पालन करना? " । 


कल --+-+-++-++ गत >ज-क्‍ 


१--तक्त्वा० ६.६ भाण्य 

१-- वही : राजवातिक ११-१४ 

३--वही : €.६ भाष्य 

४---क) तस्‍्वा० ६.६ भाष्य 
(स्तर) वही : सर्वार्थसिद्धि 

४--तत्त्वा० ६.६ भाष्य 

_ ३--अही : सर्वा्धसिद्धि 

७-- वही : राजवार्तिक १८ 

८--तसच्चा ० €.६ भाष्य 

६--वही : सर्वाथसिद्धि 

१०--थह्दी : भाष्य 
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दम धर्मों का उल्लेख ठाणाज्भ में भी है;--दलविददे समणधम्मे प० त॑. खंती मुत्ती 
अजने मह॒वे छाघवे सच्चे संजमे तवे चिताते बंभचेरवासे (ढा० १० १,७१२)। यहाँ 'शौच' 
झोर 'आकिज्चन्य' के बदले 'मुक्ति' शौर “लोधव' मिलता है। 

दस धर्मों में उत्तम सत्य को परिभाषा सत्य बोलना की गयी है। यहां प्रवृत्ति को 
संयम कहा गया है! स्वामीजी के अनुसार शुभ योग संवर नहीं हो सकता प्रन्नत्तिपरक 
ग्रन्य धर्मों के सम्बन्ध में भी यही बात समझ लेनी श्रावश्यक है । 
४-- बारह अनुप्रेक्षा । अनुप्रेज्ञा भावना को कहते हैं। बार-बार चिन्तन करना अनुप्रेक्षा 
है। बारह श्रनुप्रेक्षाओ्रं का विवरण इस प्रकार है: 
(१६) अनिस्य अनुप्रेक्षा : शरीर भ्रादि सर्व पदार्थ और संयोग श्रनित्य हैं--ऐसा पुनः 
पुनः चिन्तन । 
(२०) अशरण अनुप्रेक्षा : जन्म, जरा, मरण, व्याधि श्रादि मे ग्रस्त होने पर प्राणी का 
संसार में कोई भी शरण नहीं है---ऐसा पुनः पुन; चिन्तन । 
(९१) संसार अनुप्रेक्षा : संसार भ्रनादि है : उसमें पड़ा हुआ जीव नरकादि चारों गतियों 
में परिश्रमण करता है। इसमें जन्म,जरा, मरण श्रादि के दृ:ख ही दुःख हैं- ऐसा पुनः 
पुनः चिन्तन । 
(२२) एकत्र, अनुप्रेक्षा : इस संसार में में प्रकेला ही हूँ, यहां पर मेरा कोई स्वजन 
परजन नहीं । में भ्रकेला हो उत्तल हुम्रा, अकेला हो मृत्यु को प्राप्त होऊँगा। मैं जो 
कुछ करूंगा उसका फल्न मुझ झकेले को ही भोगना पड़ेगा। कर्मजन्य दुःख को बाँटने 
में दुसरा कोई समथे नहीं--ऐसा बार-बार चिन्तन । 
(२३) अन्यत्व अजुप्रेक्षा--मैं शरीर आदि बाह्य पदार्थों से सर्वथा भिन्‍नत हूँ श्लौर शरीर 
प्रादि मुझ से भिन्‍न हैं। आात्मा प्रमर है और शरीर श्ादि नादवान हैं--ऐसा पुनः पुन: 
चिन्तन । 
(१४) अशुचि अलुप्रेक्षा : शरीर की प्रपवित्रता का बार-बार चिन्तन करना । 
(२४) आज्नव अलुप्रेज्ना : मिथ्यात्व श्रादि भ्राज्नव जीवों को ग्रकत्याण से युक्त भौर 
कल्याण से वंचित करते हैं---ऐसा पुनः पुनः चिन्तन । 
(१६) संबर अनुप्रेज्ञा--संवर नए कर्मो के श्रादान को रोकता है। संवर की इस गुण- 
वत्ता का चिन्तन । 
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(२७) निर्जरा अलुप्रेक्षा : निजरा बंधे हुए कर्मों का परिशाटन करती है। निर्जरा की 

इस गुणवत्ता का पुनः पुत: चिन्तन । 

(२८) लोकानुप्रेज्षा : स्थिति-उत्पत्ति-व्ययात्मक द्रव्यों से निष्पनन, कटिस्थकर पुरुष को 

झाकृतिवाले लोक के स्वरूप का पुनः पुनः चिन्तत | 

(२६) बोधिदुर्लभाजुप्रेज्ञा : सम्यकदर्शन-- विशुद्ध बोधि का बार-बार प्राप्त करना दुर्लभ 
है--ऐसा पुनः पुनः चिन्तन करना | 

(३०५) घर्मस्याख्याततस्वानुप्रेक्षा : परमि भगवान प्ररहंतदेव ने जिसक। व्याख्यान 

किया है वही एक ऐसा धर्म है जो जीव को इस संसार-समुद्र से पार उतारनेवाला भ्रौर 

मोक्ष को प्राप्त करानेवाला है--ऐसा पुनः पुनः चिन्तन । 

५--बाईस परीषह | मार्ग से च्यूत न होने के लिए श्र कर्मो की निर्जया के लिए 

जिन्हें सहत करना योग्य है, उन्हें परीषह कहते हैं। बाईस परीषहों का विवरण इस 

प्रकार है : 

(३१) छ्ुधा परीषह : क्षुधा-सहन करना ; जेसे--क्षुधा से प्रत्यन्स पीड़ित होने पर भी 

प्रासुक ग्राहारी साधु फल ब्रादिकों न छेदे भर न दूसरे से छिदवाए ;न स्वयं पकावे और 

न दूसरे से पफवाए। पअ्रकत्प्य भ्राहार का सेवन न करे भौर धीर मन से संयम में विचरे । 

(३२) पिपासा परीषद् : तृषा-सहन करना ; जसे--तृषा से श्रत्यन्त व्याकुल होने पर 

भी भ्रकल्प्य सचित्त जल का सेवन न करे । 

(३३) शीत परीषह : शीत-सहत करना ; जसे--शीत-काल में वस्त्र श्लौर स्थान के 

प्रभाव में श्रग्ति-सेवन न करे । 

(३४) उच्ण परीषह : ताप-सहन करना ; जेसे--ताप से तप्त होने पर भी स्नान कौ 

इच्छा न करे, शरीर पर जल न छिड़के, पंखें से हवा न ले । 

(३५) दंशसातकू परीषह : दंशमशकों के कष्ट को सहन करना; जसे--उनके द्वारा 

इसे जाने पर भी उनको किसी तरह का त्रासत न दे, उनके प्राणों का विधात न करे । 

(३६) नाग्न्य परीषद्द : नझ्॒ता को सहन करना ; जैसे--वस्त्र जीण॑ हो जाने पर साधु 

यह चिन्ता न करे कि वह श्रचेलक हो जाएगा अथवा यह न सोचे कि श्रच्छा हुभा 

वस्त्र जीर्ण हो गए शोर भ्रब॑वह नए वस्त्र से सचेलक होगा । उत्तराष्ययन में इसे 

भचेलक परीषह कहा है । 
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(३७) अरति परीषह : कष्ट पड़ने पर संयम के प्रति भ्रहचि को उत्पन्न न होने देता । 
(३८) झरूत्री परीषह : स्त्री के लभाने पर भी समभावपूर्वक रहना--मोहित न होना। 
(३६) चर्या परीषह : ग्रामानृग्राम विचरने की मुनि-चर्या से विचलित न होना । 
(४५) नेपेधिकी परीषह : स्वाध्याय के लिए किसी स्थान में रहते समय उपसग होने पर 
उसे समभावपूर्वक सहन करना ; जसे--दूसरे को त्रास न पहुँचाना और स्वयं शंका- 
भीत हो वहाँ से भ्रन्य स्थान में न जाना । 

(४१) शब्या परीषह : वास-स्थान प्रथवा शब्या न मिलने प्रथवा कष्टकारी मिलने पर 
समताव रखता ; ज॑से--उच्चावच शय्या के कारण स्वाध्याय आदि के समय का 
उल्लंघन न करना | 

(४२) आक्रोश परीषह : दुष्ट वचनों के सम्मुख समभाव रखना ; जैसे--किसी के 
ग्राक्रोश करने पर क्रोध न करना । 

(४३) वध परीषह : वव्-कष्ट उपस्थित होने पर समभाव रखना ; जसे--किसी के 
पीटने पर भी मन में दंघ न कर तितिक्षा-भाव रखना | 

(४४) याचना परीपह : याचना करने की क्रिया से दुःख-बोध नहीं करना ; ज॑से--यह 
ने सोवतरा कि हाथ पस[रने की श्रतेत्ना तो घर में हो रहना अच्छा । 

(४४) अलाभ परीषह : प्राह्रादि न मिलने श्रथवा श्रनुकुल न मिलने पर मन में कष्ट 
न होने देना । 

(४६) रोग परीषह : रोग होने पर व्याकुल न होना । 

(४७) तृणस्पश परीषह : तृण पर सोने से उत्पन्न वेदना से भ्रविचलित रहना । 

(४८) जल्ल परीषह : पसीने और मैल के कष्टों से न घवड़ाना । 

(४६) सत्कार-पुरर्कार परीषह : किसी द्वारा सत्कारित किए जाने पर उत्कर्ष का 
अनुभव न करना। इसका लक्षण उत्तराष्ययन सूत्र में इस प्रकार दिया है---दूसरे के 
सत्कार-सम्मानादि को देखकर वंसे सत्कार-सम्मानादि की कामना न करना' । 

(५०) प्रज्ञा परीषह : प्रपने में प्रजा की कमी देख कर खेंदखिन्न न होना । 








१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : अब० वृत्त्यादिप्तम्ेतं नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : १८: 
बहुछोकनरेश्वरादिकृितस्तुतिवंदनादे: चित्तोन्मादों न कार्य:, उत्कर्षो मनसि न 
कार्य: । 
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(५१) अज्ञान परीषह : अपने अ्ज्ञान से खेदखिन्न न होना ; जसे--हमैंने व्यर्थ ही मैथुन 
झादि से निषृत्ति तथा इन्द्रियों के दमन का प्रयत्न किया, जो मुझे साक्षात्‌ धर्मं और पाप 
का ज्ञान नहीं । 
(५२)अदर्शन परीषह : जिनोपदिष्ट तत्त्वों में अश्रद्धा उत्पन्न न होने देना ; जंसे--परलोक 
नहीं है, जिन नहीं हुए अथत्रा संयम-प्रहण कर मैं छूला गया ग्रादि नहीं सोचना । 
बाईस परीषहों का वर्णन उत्तराध्ययन (अ० २), समवायाद्भ (सम ०२२) और भगवती 
(८.5) में मिलता है | भगवती में 'अज्ञान-परीपह के स्थान में 'ज्ञान-परीपह का उल्लेख 
है। 
परीषह निर्जरा पदार्थ के अन्तर्गत आते हैं। स्वामीजी के प्रनुसार वे संवर के 'भेंद 
नहीं हैं। वे षट द्व्यों में जीव और नव पदार्थों में जीव श्रौर निजंरा के श्रन्तर्गत श्राते 
हैं' । 
६--पाँच चारित्र : 
(५३) सामायिक चारित्र : सर्व सावद्य योगों का त्याग कर पाँच महात्रतों को ग्रहण 
करना सामायिक चारित्र कहलाता है | 
(५४) छेंदोपस्थापनीय चारित्र : दीक्षा लेने के बाद विशिष्ट श्रुत का प्रभ्यास कर चुकने 
पर पुनः महात्नतों का ग्रहण करना पश्रथवा प्रथम दीज़ा में दोष लगने से उसका छेंद 
कर पुनः दीक्षा लेना छेंदोपस्थापनीय चारित्र है। संक्षेप में सामायिक चारित्र के सदोष 
अथवा निर्दोष पर्याय का छेद कर पुन: महात्रतों का ग्रहण करना छेद्ोपस्थापतीय चारित्र 
है । 
(५४) परिदह्ारविशुद्धि चारित्र : जिसमें तप विशेष द्वारा ग्रात्म-शुद्धि की जाती है, उसे 
परिहारविशुद्धि चारित्र कहते हैं । विशेष तपस्या से विज्युद्ध होना इस चारित्र की विशेषता 
है । 
(५६) सूक्र्मसंपराय चारित्र : जिस चारित्र में मात्र सुकमसंपराय--लोभ-कषाय का 
उदय होता है, उप्ते सूक्ष्मसम्पराय चारित्र कहते हैं । 
(५७) यथाख्यात चारित्न : जिस चारित्र में कषाय के सर्वथा उपशम श्रथवा क्षय होने से 
वीतराग भाव की प्राप्ति होती है, उसे यथारूपात चारित्र कहते हैं| 
पाँचों चारित्र संवर हैं क्योंकि उनमें सर्व सावद्य व्यापार का प्रत्याख्यान रहता 
है। स्वामीजी ने भी पाँचों चारित्रों को संवर माना है। 
१---बावन बोछ को थोकदो : बोल ४० 
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३--सम्पक्त्वादि बीस संवर एवं उनकी परिमाषाएँ (गा० १,२,५,१०:१३) : 

नोचे सम्यकत्व भ्रादि बीस आल्॒वों कौ परिभाषाएँ दी जा रही हैं। इनका प्राघार 
प्रस्तुत ढाल तो है ही साथ ही स्वामीजी की श्रन्य कृति 'टीकम डोसी की चर्चा' भी है । 
बीस संवरों की परिभाषाएँ क्रमशः इस प्रकार हैं: 
(१) सम्यकत्व संवर (गा० १): 

यह मिध्यात्व श्रास्रव का प्रतिपक्षी है। स्वामीजी ने इसकी परिभाषा देते हुए 
उसके दो भ्रद्भ बतलाए हैं : (क) नौ पदार्थों में यथातथ्य श्रद्धान भर (ख़) विपरीत 
श्रद्धा का त्याग । 
(२) विरति संदर (गा० २) : 

यह अ्विरति आज्तनव का प्रतिपक्षी है। सावद्य कार्यों का तीन करण और तीन योग 
से जीवनपर्यन्त के लिए प्रत्याख्यान करना सर्व विरति संबर है। अंश-त्याग देश विरति 
संवर है । 
(३) अप्रमाद संबर : 

यह वोसरे प्रमाद ब्राम्नव का प्रतिपक्षी है। प्रमाद का सेवन न करना अप्रमाद 
संवर है' । प्रमाद का प्र्थ प्नृत्साह है। आत्म-स्थित श्रनुत्साह्‌ का क्षय हो जाना 
अभ्रप्रमाद संवर है । 
(४) अकषाय संवर : 

यह कषाय आख्व का प्रतिपक्षी है। कपाय न करना भ्रकषाय संवर है* । कषाय 
का भर्थ है-- प्रात्म-प्रदेशों का क्रोष-मान-माया-लोभ से मलीन रहना । कषाय का 
क्षय हो जाना अकषाय संवर है | 
(५) अयोग संवर (गा० ५,१२९) : 

यह योग प्रास्रव का प्रतिपक्षी है। योग दो तरह के होते हैं---सावध प्रौर 
निरवद्य । दोनों का सर्वतः निरोध योग संवर है। सावद्य योगों का भ्रांशिक था 
सावंत्रिक त्याग भ्रयोग संवर नहीं | यह विरति संवर है। सावद्य-निरवद्य सर्व प्रवृत्तियों 
का निरोध श्रयोग संवर है । 
१---टीकम डोसी की चर्चा : 

प्रमाद न सेवे तेहिज अप्रमाद संवर । 
२--टीकम डोसी की चर्चा : 

कषाय न करे तेहिंज अकपाय संवर । 
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(६) प्राणातिपात विरसण संवर (गा० १०) : 

प्राणातिपात विरमण संवर प्राणातिपात श्राज्ञव का प्रतिपक्षी है। हिंसा करने का 
त्याग करना झ्रप्राणातिपात संवर है। 
(७) सपावाद विर्मण संवर (गा० १०): 

यह मषावाद पश्राज़व का प्रतिपक्षी है। झूठ बोलने का त्याग करना अ्रमृषावाद 
संवर है । 
(८) अदत्तादान विरमण संवर (गा? १०): 

पह अदत्तादान श्राद्नव का प्रतिपक्षी है । चोरी करने का त्याग करना 
प्रदत्तादान संवर है । 
(६) मैथुन विश्मण संवर (गा० १०): 

यह मैथुन आ्ास्रव का प्रत्तिपक्षी है। मैथुन-सेवन का त्याग करना श्रमैथुन 
संवर है । 
(१०) परिप्रह विर्मण संवर (गा० १०): 

यह परियग्रह झाख़व का प्रतिपक्षी है । गरिग्रह और ममताभाव का त्याग 
भ्रपरिग्रह संवर है । 
(११) क्ोत्रेन्द्रिय संवर (गा८ ६१): 

यह श्रोत्रेन्द्रिय श्राम्नव का प्रतिपक्षी है। प्रच्छे-बुरे शब्दों में राग-द्वेष करना 
श्रोत्रेन्द्रिय श्राखव है। प्रत्याख्यान द्वारा श्रोभेन्द्रिय को वश में करना, शब्दों में राग-दंष 
न करना श्षोत्रेरिंद्रय संवर है । 
(१९) चक्षुरिन्द्रिय संचर (गा? ११): 

यह चक्षुरिन्द्रिय श्राख॒ब का प्रतिपक्षी है। प्रत्याख्यान द्वारा चन्षुरिन्द्रिय को वश में 
करना, प्रच्छे-बुरे रूपों में राग-'ेंष ते करना चक्षुरिच्धिय संवर है। 
(१३) प्लाणेन्त्रिय संवर (गा? ११) : 

यह प्राणेन्द्रिय प्राज़व का प्रतिपक्षी है। सुगंध-दुर्गन्‍्ध में राग-द्वेष करना प्राणेन्द्रिय 
धास्रव है। प्रत्याल्यान द्वारा ध्राणेन्द्रिव को बद में करना, गंधों में राग-हेष न करना 
प्राणेन्द्रिय संवर है। 
(१४) रसनेल्व्रिय संबर (गा० ११) : 

यह रसनेन्द्रिय प्रास़नव का प्रतिपक्षी है। सुस्वाद-कुस्वाद में राग-ढंष करना रसने- 
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न्द्रिय झासखव है। प्रत्याख्यान द्वारा रसनेन्द्रिय को वश में करना, स्वादों में राग-देंष न 
करना रसनेन्द्रिय संवर है। 
(१४) स्पर्शनेन्द्रिय संत्र (गा० ११): 

यह स्पर्दनेन्द्रिय आख़व का प्रतिपक्षों है। भले-बुरे स्पक्शों में राग-ठंघ न करना 
स्पर्शनेन्द्रिय श्रास्रव है। प्रत्याध्यानवृर्वक स्पर्शनेर्द्रिय को वश में करना, स्पर्शों में 
राग-हैष न करना स्पशनेन्द्रिय संवर है। 
(६६) मन संवर (गा० १२) : 

यह मनयोग भ्राद्नव का प्रतिपक्नी है। अच्छे-बुरे मनोयोगों का संपूर्ण निरोध मन 
संचर है | 
(१७) वचन संवर (गा० १९): 

यह वचनयोग आ्राख़व का प्रतिपक्षी है। शुभाशुभ दोनों प्रकार के वचनों का 
सम्पूर्ण निरोध बचन संवर है । 
(६८) काय संबर (गा० १२): 

यह काययोग झ्रास्रव का प्रतिपक्षों है। शुभाशुभ दोनों प्रकार के कार्यो का सम्पूर्ण 
निरोध काय संवर है । 
(६६) भंडोपकरण संवर (गाए ६३): 

यह भंडोपकरण ग्रास्रव का प्रतिपक्षी है। त्यागपुर्वक भंडोपकरणों का सेवन ने 
करना भंडोपकरण संवर है । मुनि के लिए उनमें ममत्व न करना ग्रथवा उनसे झयतना 
न करना खांवर है। 
(२०) सूची-कुशाग्र संबर (गा० ६३) : 

यह सूची-कुशाग्र झ्ाल्नत्र का प्रतिपन्नी है। त्यागपृर्वक सूची-कुशाग्र का सेवन न 


करना सूची-कुशा प्र संवर है। मुनि के लिए उनमें ममत्व त करना अथवा उनसे प्रयतना 
ने करना संबर है। 

टीकम डोसी ने स्वामीजी से चर्चा करते हुए कहा था--“'संवर दो तरह के होते हैं-- 
(१) निवर्तक और (२) प्रवर्तक । श्रप्रमाद में प्रवृत्ति, श्रकषाय में प्रवृत्ति, शुभ योगों में 
प्रवृत्ति, दया में प्रवृत्ति, सत्य में प्रद्नत्ति, दत्तग्रहण में प्रवृत्ति, शील में प्रश्नृत्ति, प्रपरिग्रह 
में प्रवृत्ति, पाँचों इन्द्रियों की शुभ प्रत्रत्ति, मन-वचन-काय की भली प्रवृत्ति श्रादि सब 
प्रवर्तक संवर हैं! /” 
१-टीकम डोसी की चर्चा । 


संबर पदार्थ (ढाल : १) ; टिप्पणी ४ थर्ड 


स्वामीजी का इससे मतभेद रहा । उन्होंने लिखा है--'संवर निरोघ लक्षणात्मक है, 
वह प्रवतंक नहीं हो सकता । कषायरहित प्रवृत्ति, प्रमादरहित प्रद्धत्ति, शुभ योग, मन- 
वचन-काय की शुभ प्रवृत्ति, दया में प्रवृत्ति, सत्य में प्रत्त्ति, दत्तग्रहण में प्रवृत्ति, 
ब्रह्मचर्य भ्ौर प्रपरिग्रह में प्रद्धत्ति, पाँचों इद्रियों की भली प्रवृत्ति प्रादि-श्रादि प्रत्ृत्तियाँ 
निर्जरा की करनी हैं। उनसे निजरा होती है, उनमें संवर का अंदा भी नहीं । संवर 
तो उसी पदार्थ को कहा जाता है जो जाते हुए नए कर्मों को रोकता है। श्रास्नव उस 
पदार्थ को कहते हैं जो नए कर्मों को ग्रहण करता है । निर्जरा उस पदार्थ को कहते हैं जो 
बंधे हुए कर्मो को तोड़ता है । इनके भिन्न-भिन्न लक्षणों से वस्तु का निर्णय करना 
चाहिए । संवर में शुभ प्रन्नत्तियों का समावेश नहीं होता* ।” 
४--सम्यक्त्व आदि पाँच संचर और प्रत्याख्यान का सम्बन्ध (गा० ३-६) : 

इन गाथाओं में स्वामीजी ने संवर कंसे उत्पन्न होते हैं, इसपर प्रकाश डालते हुए 
दो बातें कही हैं : 

(१) सम्पक्‍त्व संवर भ्रौर सर्व विरति संव॒र प्रत्याख्यान से निष्पन्न हंते हैं । 

(२) श्रप्रमाद, झ्रकषाय और झयोग संवर कर्म-क्षय से निष्पन्न होते हैं । 

नीचे इनका क्रमशः स्पष्टीकरण किया जा रहा है: 

१ (क) सम्यक्त्व संबर : निर्प्रन्थ प्रवचन में ह्टी ओर मज्जा की तरह प्रंमानुराग होना 
श्रद्धा है। जिनप्रह्मपित तत्त्रों में शाडारहित, का जारहित, विचिकित्सारहित श्रद्धा, रुचि 
प्रतीति को सम्यग्दर्शन झथवा सम्यक्त्व कहते हैं। निग्र॑न्थ प्रवचन सत्य है, श्रनुत्तर है, 
केबलज्नानी द्वारा कहा हुआ है, प्रतिपूर्ण है, मोक्न की ओर ले जानेवाला है, संशुद्ध 
है, शल्य का नाश करनेवाला है, सिद्धि-मार्ग है, मुक्ति-मार्ग है, निरूपम यानरूप है और 
निर्वाण का मार्ग है। यही सत्य है, यही परमार्थ है शेप सब ग्रन्थ हैं--ऐसी दृढ़ प्रतीति 
सम्पकक्‍-व है। ऐसे सम्पकत्व की प्राप्ति हो जाने पर भो सम्यक्त्व संवर नहीं होता। 
सम्यक्त्व संवर तब होता है जब मिथ्यात्व का त्याग किया जाता है। विपरीत श्रद्धान 
का त्याग ही सम्पकत्व संवर है । इस तरह सम्यक्त्व संवर की निष्पत्ति त्याग-- प्रत्यास्यान 
से होती है । 

श्री जयाचार्य कहते हैं “पहले गुणस्थान में बीस श्रात्रव होते हैं। दूसरे गुणस्थान मैं 
मिध्यात्व झाखव नहीं होता, अवशेष उननीस होते हैं । तीसरे गुणस्थान में पुनः बीस भ्रौर चोथे में 
पुन: उननीस प्राज्नव होते हैँ । चौथे गुणस्थान में मिथ्यात्व पुनः दूर होता है और सम्यक्त्व 
प्राता है | इधर संवर के बीस भेद पहले चार गुणस्थानों में नहीं होते। दूसरे झौर चौथे गुणस्थान 
में सम्यक्त्व होने पर भी सम्यक्त्व संवर नहीं होता । इसका कारण यही है कि चौथे 
गणस्थान में प्रत्याद्यान नहीं होता ओर प्रत्यास्यान बिना संबर नहीं होता । यहाँ तर्क 
किया जाता है कि चौथा गणस्थान सम्यक्त्व प्रधान है फिर सम्पक्त्व संवर कंसे नहीं होगा ! 


१--टीकम ढोसी की चर्चा । 


५२८ नय पदार्थ 


इसे इस प्रकार समझा जा सकता है--सिद्धों में सम्यकत्व होने पर भी सम्यक्त्व संवर क्‍यों 
नहीं है ? जसे त्याग न होने से उनमें सम्यक्त्व संवर नहीं; बसे ही दूसरे भ्ौर चौथे गण- 
स्थान में सम्यक्त्व होने पर भी त्याग के भ्रभाव में सम्यक्त्व संबर नहीं होता* ।/” 

(ख) सर्व विरति संवर : 

भगवान महावीर ने कहा है--“जो प्राणी प्रतंयत, भ्रविरत शोर प्रप्रतिहतप्रत्याध्यात 
पापकर्मा होता है, वह सक्रिय, भसंवृत्त, एकान्तदण्ड देनेवाला, एकान्तबाल, एकान्तसुप्त होता 
है। ऐसा मनृष्य मन, वचन और काय से पाप करने का विचार भी न करे, वह पाप- 
पूर्ण स्वप्न भी न देखे तो भी बह पाप-कर्म करता है । 

“जो आत्मा पृथ्वीकाय से लेकर त्रध॒काय तक के प्राणियों के प्रति श्रसंयत, अ्रविरत 
श्ौर प्रप्रतिहृतप्रत्पास्यातपापकर्मा होता है, वह सदा निष्ठर श्रौर प्राणीघात में चित्त 
वाला होता है। इसी प्रकार प्राणातिपात यावत्‌ परिग्रह, क्रोध यावत्‌ मिथ्यादर्वानशत्य 
में चित्तवताला होता है। वह पाप न भी करे, पापपूर्ण स्वप्न भी न देखे तो भी पाप-कर्म 
करनेवाला है क्योंकि ऐसा मनुष्य दिन में, रात में, सोते, जागते, सदा श्रमित्र होता है, 
मिथ्यासंस्थित होता है, नित्य दाठ व्यवहारवाला और घात में चित्तवाला होता है | वह्‌ 
सर्व प्राणी; तर्व सत्त्व का रात और दिन, सोते श्रोर जागते सदा बेरी बना रहता है। वह 
प्रठारह पापों में विद्यमान रहता है। इसलिए मन, वचत श्र काय से पाप करने का 
ने सोचे, पाप न करे यहाँ तक कि पापपृर्ण स्वप्न भी न देखे हो भी वह पाप करता है* ।” 

ग्रविरति भाव-शस्त्र है । जसे बारूद, आग का संयोग मिलते ही, भड़क उठता है बंसे 
ही स्वच्छन्द इच्छाएँ संगोग मिलते ही पाप में प्रवृत्त हो जाती हैं । इच्छाओं को प्रनियंत्रित 





१--मीणी चर्चा ढा० ६. 
पहिले गुणठाणे आश्रव बीस, दूजे भेद कह्या उगणीस । 
टलियो मिथ्यात्व तमीस रे ॥१॥ 
तीज बीस चौथे डगणीस, यां पिण टछियो मिध्यात तमीस । 
छ्यार सम्यक्त सखर जगीस रे ॥२॥ 
दिवे संवर नां भेद बीस, पहिला च्यार गुणणठाण न दीस। 
आवता कर्म नहीं हकीस रे ॥२३॥ 
वीजे चौथे सम्यक्त पाय, पिण मिथ्यात त्यागा विन ताहि । 
संवर कहीजे नांहि रे ॥२४७॥ 
कोई कद्दे चोथो गुणल्थान, सम्यक्त तो अधिक प्रधान । 
हो सम्यक्त संवर क्यूं नहीं जाण रे ॥३६॥ 
सिद्धा मांहि पिण सम्यक्त सावे, विषम त्याग संवर नहीं थाबे | 
ठिम चौथे गुणठाणे न पावे रे ॥३७॥ 


२---छुयगढ २.४ 


संबर पदार्थ (ढाल ; ५१) + टिप्पणी ४ (२६ 


--शुली रखने का भर्थ है--पदार्थों की प्राशा--उतको भोगने की पिपासा को बनाये 
रखना । पापपूर्ण कार्यों के करने की संभावना को जीवित रखना। इसीलिए अत्याग 
मभाव--श्राशा-वाञछारूप श्रविरति को श्राज्नव कहा गया है । 

एक बार शिष्य ने पूछा--"जीव क्या करता हुआ और क्या कराता हुआ संगत, 
विरत श्रौर प्रतिहतप्रत्यास्यात॒पापकर्मा होता है? ” श्राचाय ने उत्तर दिया--“भग- 
वान ने पृथ्वीकाय से लेकर त्रत्काय तक--इन छहों प्रकार के प्राणियों को कर्म -बंध का 
हेतु कहा है। जो यह सोच कर कि ज॑से मुझे हिसाजनित दुःख और भय होते हैं वंसे 
ही सब प्राणियों को होते हैं, प्राणातिपात से लेकर मिथ्यादर्शनशल्य तक अरठारह पापों से 
विरत होता है, वह सावद्य क्रिया-रहित, दिसा-रहित, क्रोध-मान-मागा-लोभ-रहित, 
उपशान्त और परिनियृत्त होता है । ऐसा संगत, विरत और प्रतिहतप्रत्याख्यात॒पापकर्मा 
आत्मा प्रक्रिय, संघृत्त शौर एकान्तपण्डित होता है" । ?” 

इस वार््तलाप से स्पष्ट है कि अविरति आख्रव का निरोध विरति--पाप-प्रत्या- 
ख्यान से होता है । विरति संवर अठारह पाएों के प्रत्यास्यान से निष्पन्न होता है । 

श्री जयाचार्य ने कहा है--“पाँचवें गणस्थान में सम्यवत्व संवर होता है परन्तु सर्च 
ब्रत न होने से, सर्व विरति की भ्रपेक्षा से विरति संबर का श्रभाव कहा गया है। पाँचवें 
गुणस्थान में पाँचों चारित्र नहीं होते ! देशचारित्र होता है जो उनसे भिन्‍न है । श्रत: 
विरति संबर नहीं कहा गया है । पाँचवें गणस्थान में चारित्र प्रात्मा भी इसी कारण नहीं 
की गई है। देशवारित्र की अपेक्षा से पाँचवें गुणस्थान में भी विरति संवर और चारित्र 
कहने में कोई दोष नहीं' । 
(२) अप्रमाद, अकषाय आर अयोग संवर : 

ठाणाझु में प्रढारह पापों की विरति का उल्लेख है? । यह विरति छड्े गणस्थान 
१--छयगडं २.४ ह 
२---कीणी चर्चा ढा० ६ : 

पंचमें सम्यक्त संवर पाय, सर्व त्रती तणी अपेक्षाय । 

वरती संवर कह्दीजे नांहि रे ॥२५॥ 

पंचमें पांचूं चारित्र नांहि, देश चारित्र जुदो कह्यो ताहि । 

तिण सूं बरती संबर न जणाय रे ॥२६॥ 


पंचमें चारित्र आत्मा नांहि, चारित्र आत्मावाला ताहि। 
असंख्याता क्या अर्थ रें माँहि रे ॥२७॥ 
तिणस्‌ं पंचमा गुणठाणा मांही वरती संवर क्ट्मो नहीं ताहि। 
सर्व व्रत चारित्र नी अपेक्षाय रे ॥२८॥ 
देश चारित्र नी अपेक्षाय, बरती संबर ने चारित्र झहाय । 
न्याय सूं कह्लो दोषण नांहि रे ॥२६॥ 

३--छाणाज़, ४५ : 

67 


५३० नव पदाथ 


में सम्पूर्ण हो जाती है। यह सर्व विरति गुणस्थात कहलाता है । इसके बाद सावद्य कार्यो की 
प्रविरति नहीं रहती। सावद्य कार्यों के सर्व त्याग--प्रत्याख्यान इस गुणस्थान में हो 
जाते हैं। सर्व सावद्य कर्मो के प्रत्याख्यान हो जाने पर भी श्लागे के गणस्थानों में प्रमाद, 
कषाय श्रौर योग आज देखे जाते हैं | इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सर्व सात्रद्य कार्यो 
के प्रत्याव्यान से भी ये नहीं मिटले और उस समय तक अव्रशेष रहते हें जब तक सम्बन्धित 
कर्मों का क्षय या क्षयोपशम नहीं होता । ह॒ 

श्री जयाचार्य लिखते हैं-- 

“ग्राठवें और नौवें गुणस्थान में शुभ लेइया और शुभ योग हैं। सावच योगों का सर्वथा 
परिहार है फिर भी कषाय प्रास्नव है | सर्व सावद्य योगों के प्रत्याख्यान से भी कषाय 
श्राख्रव दूर नहीं हुआ | जब जीव ग्यारहवें गुणस्थान में क्रोव, मान, साया और लोभ का 
उपशम करता है तब उदय का कर्तव्य दूर होता है और कपाय संवर होता है । छछे गण- 
स्थान में प्रमाद ग्राज़व होता है पर लेश्या और योग गुभ होते हैं। सावद्य योगों का 
प्रत्यास्थान होने पर भी प्रमाद श्रास्रव दूर नहीं हुआ । शुभ योगों की जब अधिक 
प्रबलता होती है तो सातवें गुणस्थान में श्रप्रमाद संचर होता है। छठे गुणस्थान तक 
निरन्तर प्रमाद पभ्राख्रव होता है और कपाय आख््रव निरन्तर दसवें गुणस्थान तक | 
सातवें गुणस्थान में श्रप्रमाद संवर होता है फिर प्रमाद का पाप नहीं बढ़ता । ग्यारह+ 
गुणस्थान में अ्रकषाय संवर होता है और फिर कषाय के पाप नही लगते* । 


(--कीणी चर्चा ढा० १२ : 

नवमे अष्टम गुणढाण छे जी, शुभ लेश्या शुभ जोग । 

पिण क्रोधादिक स्यूं बिगढ्या प्रदेश ने जी, कषाय आख्रव प्रयोग ॥ १४ ॥ 
क्रोध मान भाया लोभ सर्वथा जी, उपशमाया हर्यारमें गुणदाण | 
उदय नों किरतव मिट _गयो जी, जब अकपाय संचर जाण ॥ २७ ॥ 
असंख्याता जीव रा प्रदेश में, ज्णडछापगों अधिकाय। 

ते दीसे तीनूं जोगां स्यूं जुदोजी, प्रमाद आस्नव ताय ॥ ३० ॥ 
ते कर्म उदय बहु मिट गया जी, जबर आचे शुभ जोग | 

तिण बेल्यां गुणठाणो सातमों जी, अतंर मुहूर्त प्रयोग॥ ३१ ॥ 

छठे प्रसाद आख्त्रव थकां जी, लेश्या जोग शुभ आय । 

अधिक शुभ जोग आया थकां जी, अप्रमादी सातमें थाय ॥ ३२ ॥ 
छठे प्रमाद आस्नव निरन्तरे, दूशमा रूग निरन्तर कषाय। 

निरन्तर पाप छागे तेहने, तीनूं जोगां स्यूं जुदो कहाय ॥ ४५ ॥ 

जद आवे ग्रुणठाणे सातमें, प्रमाद रो नहीं बचे पाप । 

अकषाई हुवां स्यूं कषाय रा, नहीं छागे पाप संत्ताप ॥ ४६ ॥ 
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झ्योग संवर के सम्बन्ध सें श्री जयाचार्य लिखते हैं : 

“छुठ गृणस्थान में झ्रठारह भ्राज्नव होते हैं। मिथ्यात्व भ्रान्ञव और अविरति आखब 
नहीं होते । भगवती सृत्र में इस गुणप्यान में दो क्रियाएँ कही हैं--(१) माया-प्रत्यया 
क्रिया | यहू कषाय है। (२) आरम्भ-प्रत्यया क्रिया। यह भ्रशुभ योग है । सातवें गुणस्थान 
में भी पाँच प्रास्रव होते हैं--कषाय श्राखरव, योग भ्रालव, मन आास्रव, वचन भास्रव 
प्रौर काय प्रास्व । इस गुणस्थान में माया-प्रत्यया क्रिया होती है। अशुभ योगरूप 
प्रारम्भिका क्रिया नहीं होती । श्राठवें, नौवें और दसवें गुणस्थान में भी सातवें गुणस्थानवर्ती 
पाँचों आस्रव पाये जाते हैं। दो क्रिपाएँ होती हैं--माया-प्रत्यया औौर साम्परायिकी । 
ग्यारहवें गुणस्थान में चार आख़व होते हैं--शुभ योग, शुभ मन, शुभ वचन और शुभ 
काय | बारहबे-तेरहवें गणस्थान में भी ये ही चार झ्राख्रव होते हैं। चौदहवें गुणस्थान 
में कोई आाख्रव नहीं होता -- अयोग संवर होता है ।”? 

इससे भी स्पष्ट है कि सर्व सावद्य योगों का प्रत्याख्यान छछे गुणस्थान में कर लेने 
पर भी योग श्रास्रव नहीं मिटता । वह तेरहवें गणस्थान तक रहता है। 


(--भीणी चर्चा ढा० ६ : 
छठ आश्रव कहा अठार, टलियो मिथ्यात भअद्बत घार। 
क्रिया दोय कही जगतार रे ॥ ४ ॥ 
मायावतिया कषाय नी तांहि, आरंभिया अशुभ जोग कहिवाय । 
भगवत्ती पहिला शतक मांहि रे ॥ ५ ॥ 
सातमां गुणठाणा मांहि, पंच आश्रव भेदज पाय । 
कषाय जोग मन वच काय रे॥ ६ ॥ 
मायावतिया क्रिया तिषां होय, आरंभिया अशुभ जोग न कौय | 
ए पिण पाठ भगोती में जोय रे ॥ ७ ॥ 
अष्टम नवमां दशा रे सांहि, पंच आश्रव तेहिज पाय । 
क्रिया मायावतिया संपराय रे ॥ ८ ॥ 


हृर्यारमें है आश्रव च्यार, जोग मन घच काय उदार । 
अशुम आश्रव ना परिद्ार रे॥ € ॥ 

बारमें तेरमें पिण 'ज्यार, जोग मन वच काय उदार । 
खबदमें नहीं आश्रव छिगार रै॥ १० ॥ 
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छड़े गणस्थान में सर्व प्रत्याख्यान निष्पन्न सर्व विरति संवर होता है, पर प्रयोग संवर 
तेरहूवें गणस्थान तक नहीं होता । वह प्रत्यास्यान से नहीं; कर्मो के क्षय से उलसन होता 
है। परत: चौहृदव गणस्थान में होता है? । 

स्त्रामीजी के सामने वाद आया--'योग को छोड कर बीस ग्राखवों में से उन्‍नीस 
को जीव जब करना चाहे कर सकता है और वंसे ही जब छोड़ना चाहे छोड़ सकता है; 
यह अगने वश की बात है।'' स्व्रामीजी ने उत्तर देते हुए कहा है--“जो यह कहते हैं 
कि उन्तीस भ्राश्नव जब इच्छा हो छोड़े जा सकते है--उनसे पूछना चाहिए कि साधु छठ 
गुणस्थान में प्रमाद आ्रास्नत को क्‍यों नहीं छोड़ ता, कपाय झ्राद्नव को क्‍यों नहीं छोड़ता ? 
माया-प्रत्यपा, लोभ-प्रत्यपा, मान-प्रत्यया और क्रोब-प्रत्यपा क्रियाह्रों को क्‍यों नहीं 
छोड़ता 2 रागद्वंप-प्रत्यया क्रिया को क्‍यों नहीं छोड़ता ? तीन वेद की क्रिया को क्‍यों नहीं 
छोड़ता ? इसी तरह अनेक उदय के कर्तव्य हैं, जिनसे पाप लगते हैं, उन्हें क्‍यों नहीं 
छोड़ता १ पुनः अठारह पाप-स्थानकों के क्षयोपशम से क्षपोपणम सम्यक्त्व औौर क्षयोपत्ाम 
चारित्र ग्राता है। इस तरह अठारह पाप-स्थानक क्षपोपशम चारित्र और सम्थक्त्व वाले 
के निरन्तर उदय में रहते हैं, जिससे उदय के कर्तव्य निरन्तर होते रहते हैं प्रौर निरन्तर 
पापकर्म लगते रहते हैं। यदि योग भ्राखव को वर्जित कर श्रन्य उन्‍नीस आम्रव टालने 
से टल मरते हों ती जीव उन आ्रा्नत्रों को नयों नहीं टालता ! भिश्यात्त प्राखव, अविरति 
१--भीणी चर्चा ढाल £ : 

छू संबर क्या दोय, सम्यक्त न॑ वश्ती संवर होय। 

बती संवर चारित्र संजोय रे ॥ ३० ॥ 

सातमा गुणठाणां सोभात्रे पनरे भेद संवर ना पाव | 

अशुभ जोग तिहां नहीं आचे रे ॥ ३१ ॥ 

अकषाय अज्ञोग छहाय, बले वश करे मन बच काय । 

ए पांचूं संवर पावे नाहि रे ॥ ३२ ॥ 

आरुमें नवमें दशरम मंत, पनरे भेद्‌ हैं तंत । 

पूथ कह्या ते पाँच टलूंत रे ॥ ३३ ॥ 

ग्यौरमें सौले अजोग नाहि, बले बश करे मन बच काय । 

ए च्यारूँ संबर नहीं पाय रे ॥ ३४ ॥ 

बारमें तेर में चवदमें सोल, चउदमें बीसूं बोल अडोछ । 

सिद्धा मांही नहीं बीस बोल रे ॥ ३४ ॥ 
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श्राश्नव (जो प्रत्याल्यान से उत्तन्‍्न होते हैं) भी कर्म के घटने से घढते हैं। कर्म घटे बिता 
ये भी घटाये नहीं जा सकते फिर प्रमाद आख्व, कपाय श्राख़व श्नौर योग श्रास्रव की 
तो बात ही क्या" १? 

इससे स्पष्ट है कि अप्रमाद संवर, प्रकषराय संवर और अयोग संवर की उसपत्ति 
प्रत्याख्यान से नहीं होती; अपितु कर्मों के क्षय और क्षयोपशम से होती है । 
७५--अन्तिम पंद्रह संवर विरति संवर के भेद क्‍यों ?(गा० १०-१५) : 

टिप्पणी क्रमाड़ तीन में बीस संवरों का विवेचन है। स्वामीजी थहाँ कहते हैं-- 
“बीत संवरों में प्रथम पॉच--सम्यकत्व संत्रर, विरति संवर, शप्रमाद संवर, श्रकषाय 
संवर और योग संवर--ही प्रधान हैँ | प्राणातिपात संवर से लेकर सुची-कुशाग्र संवर 
तक का सप्रावेश विरति संवर में होता है। ये विरति संवर के भेद हैं। इन पंद्रह भेदों 
में प्रत्यास्यान--त्याग की भ्रपेक्षा रहती है। 

प्राणातिपात से लेकर सूची-कुशाग्र-सेवन तक पंद्रह ग्रात्नव योगास्रव हैं। इन प्रशुभ 
योगासत्रों के प्रत्याख्यान से चिरति संवर होता है। मन-वचन-काय के शुभ योग शभ्रवशेष 
रहने हैं। उनका सर्वथा निरोध होने पर अ्रयेग संवर होता है । 

यहाँ प्रशतत उठता है-- प्राणातिपात आदि पर्रह आास्रव योगास्रव के भेद हैं तो 
फिर प्राणातिपात विर्मण आ्रादि पंद्रह संवर झयोग संवर के भेद न होकर विरति संवर 
के भेद क्‍यों ! 

इसका उत्तर यह है--अविरति आज्नव के आधार प्राणातिपातादि अठारह पाप 
हैं। पंद्रह प्राल़व इन्हीं पापों में समाविष्ट हैं। पापकारी प्रश्ृत्तियों का त्याग न होना 
ही भ्रविरति श्रास्रव है । 

उधर पंद्रह प्रास्रव प्रवृत्तिहप हैं । मन-वचन-काय-योग की गसत्त प्रवृत्ति से हो 
प्राणातियात प्रादि किये जाते हैं। प्रद्ृत्ति योग श्रास्व का लक्षण है प्रतएव पंद्रह 
भास्रव योगास्रव मैं समाविष्ट हो जाते हैं । 

इन पंद्रह भाज्वों का प्रत्याख्यान करने से अत्याग-भावनारूप झ्रविरति आखव 
का निरोध होता है, विरति संवर होता है, क्योंकि पापकारी पत्तियाँ ही प्रविरति 
झ्राखव हैं भौर उनका प्रत्याबव्यान ही विरति संवर है। 

श्रब प्रदन यह रहा कि इनके प्रत्याख्यान से प्रयोग संवर क्‍यों नहीं होता ? इसका 
उत्तर यह है कि यौगिक प्रवृत्ति दो प्रकार की है--शुभ झौर झशुभ । श्रयोग संबर 


नीम 


+०--डीकर्म होली की अं 
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इन दोतों के सर्वथा निरोध से होता है। अशुभ प्रवृत्तियों का प्राशिक प्रत्यास्यान पाँचवें 
गुणस्थान में और पूर्ण प्रत्याल्यान छछे गुणस्थान में हो जाता है, लेकिन शुभ प्रद्ृत्ति तो 
तेरहव गुणस्थान तक चाल रहती है। उसका पूर्णह्पेण निरोध तो मुक्त होने को 
पाष्व वर्शी दशा में--चोदह॒वें गृुणस्थान में होता है। श्रतः प्राणातिपात ब्रादि सावध् 
प्रवृत्तियों के प्रत्याव्यान से विरति संवर होता है। योग पर उसका असर सिर्फ इतना 
ही होता है कि शुभ और श्रशुभ कार्य-दक्षेत्रों में दोड़नेवाली योगरहूप भ्रस्थिरता--चश्बलता 
प्रशुभ कार्य-क्षेत्र से दूर हो शुभ कार्य-द्षेत्र में सीमित हो भ्राती है, पर उसकी प्रश्गत्ति 
रुकती नहीं । अत: सावद्य प्रवृत्ति को त्यागने से भ्रयोग संवर नहीं होता' । 

श्री हेमचन्रसूरि लिखते हैं--“सावधयोगहानेन, विरति' चापि साधयेत्‌* ।” सावद् 
योग के त्याग से विरति की सिद्धि करो । इससे भी स्वामीजी ने जो कहा है बह समथित 
होता है। विरति संवर की उतात्ति सावद योगों के त्याग से होती है। 
६--अप्रमादादि संवर और शंका-समाधान(गा? १६-१७) : 

स्वामीजी ने गाथा ७ से € में यह कहा है कि अ्प्रमाद, श्रकषाय और अ्योग 
संवर त्याग--प्रत्याख्यान से नहीं होते । यहाँ प्रश्न उठाया जाता है-- 

“ग्रागम में कहा है--'प्रत्यात्यान से इच्छानिरोध होता है--प्राणी आख्रव को 
निहद्ध करता है? | इसी तरह कहा है--प'प्रत्यार्यान का फन्न संयम है और संयम 
का फल आख्रव-निरोध" ।' प्रत्याख्यान से प्राखब का निरोध स्पष्ट कहा है श्रतः प्रमाद- 
प्रत्याख्यान कपाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याख्यान से भी वे वे संवर छिद्ध होते हैं। 


१--जीव-अजीव ०० १६४-१६५ 
२---नवतत्त्वसा हित्यसंग्रह : श्री हेमचन्द्रसूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : गा? १६ 
३--डत्त० ३६. धरे : 
पच्चखाणेणं भन्‍्ते जीचे कि जगयइ ॥ प० आसवदाराई निरुम्भद् | पच्चखाणेणं 
इच्छानिरोहं जणयह । 
४--भगवती २.४ : 
से णं भंते ! पच्चकरखाणे कि फले ? संजमफले | से णं॑ भंते ! संजमे कि फले ! 
्रणणहयफले । 


संबर पद्दार्थ (हाल : १) ४ टिप्पणी ६ ५३५ 


“श्रागम में कषाय-प्रत्यास्यान और योग-प्रत्याह्यान का उल्लेख भी स्पष्ट रूप से 
प्रा्त है। यदि कषाय और योग के प्रत्याब्यान से श्रकषाय श्रौर भ्रयोग संवर नहीं होते 
तो कषाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याख्यान का उल्लेख ही क्यों आता १ उत्तराध्ययन में 
निभ्तोकत दो प्रश्नोत्तर प्राप्त हैं 

(१) 'हे भस्ते ! कपाय-प्रत्याख्यान से जीव को क्या होता है ? 'कपाय-प्रत्याब्यान 
से जीव वीतराग भाव का उपार्जन करता है, जिसस्ते जीव सुख-दु:ख में 
समभाववाला होता है। ।' 

(२) 'हे भगवन्‌ ! योग-प्रत्याख्यान से जीव क्या प्राप्त करता है?” “योग-प्रत्याख्यान 
से जीव भ्रयोगीत्व प्राप्त करता है। अयोगी जीव नए कर्मो का बन्ध नहीं 
करता और पूर्व संचित कर्मों की निर्जरा करता है? ।' 

“इन प्रइनोत्तरों से भी स्पष्ट है कि श्रकषाय और अयोग संवर भी प्रत्याख्यान से होते 

हैं) प्रप्रमाद संवर के विषय में भी यही बात लाग पड़ती है । 

इस प्रश्त का समाधान करते हुए स्वामीजी कहते हैं--''ग्रागम में उपर्युक्त प्रत्याख्यान 
के साथ ही शरौोर-प्रत्याख्यान का भी उल्लेख है? । पर जसे शरीर का प्रत्पाखव्यान करने पर 
भी शरीर छूटता नहीं; वसे ही प्रमाद, कषाय और शुभ योगों का प्रत्याख्यात करने पर 
भी उनसे छुटकारा नहीं होता । शारीर-प्रत्याख्यान का अर्थ है शरीर के ममत्व का 
त्याग | वंसे ही कषाय प्रत्याख्यान और सोंग-प्रत्याख्यान का अर्थ है कणाय शौर योग 
के ममत्व का त्याग। जिस तरह शरीर-प्रत्यास्यान से शरीर-मृक्ति नहीं होती; वंसे ही 
कपाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याल्यान से कपाय-श्राखव और योगासत्रव से मुक्ति नहीं 
होती । उनसे झ्रक्रषाय संवर अ्रथत्रा अ्रयोग संत्रर नहीं होते। श्रप्रमाद, कषाय शौर 
प्रयोग संवर तो तत्सम्बन्धी कर्मों के क्षय और उपशम से ही होते हैं।।” 





१--उत्त० २६, २६ ; 


कसायपच्चक्खाणेण॑ भन्ते जीवे फि जणयद ॥ क० वीयरागभाव॑ जणयहू | वीयराग 
भावपा डिवन्ने वि य ण॑ं जीते समछहदुक्ले भवह ॥ 

२--छउत्त० २६. ३७ : 
जोगपच्चक्खाणेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयह ॥ जो ० अजोगत्तं जणयह । भजोगी ण॑ 
जीवे नवं कम्मं न बन्धद पुन्वबद्धं निज्जरेद ॥ 

रै- उत्त० २६, रे८ : 
सरीरपच्चक्खाणेण॑ भन्‍्ते जीवे कि अणयह्‌ ॥ स० सिद्धाइसयगुणकित्तण्ण निव्वत्तेह । 


सिद्धाइसयगुणसंपन्‍्ने य ण॑ जीवे लोगग्गमुवगए परमछट्टी म्वह ॥ 
४--टीकम डोसी की चर्चा 


५३६ नव पदा्थ 


७--पाँच चारित्र और पाँच निम्नेन्थ संघर हैं (गा० १८): 

स्वामीजी यहाँ दो बातें कहते हैं : 

१--पाँचों चारित्र संवर हैं । 
२--भाँचों निर्ग्रन्थ-स्थान संवरयुक्त हैं । 

नीचे इनपर क्रमश: प्रकाश डाला जाता है : 
१ पांचों चारित्र संवर हैं : 

पाँच चारित्रों का वर्णन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ५२३)। इन पाँच 
चारित्रों को भ्रागम में पाँच संयम कहा है" । जो इन संयमों से युक्त होने हैँ उन्हें संगत 
कहा गया है। भगवतों में संयतों के विषय में निम्न वर्णन मिलता है : 

“संयत पाँच प्रकार के हैं: (१) साम्रायिक संयत, (२) छेदोपस्थापनीय संयत, 
(३) परिहारविशुद्धिक संयत, (४) सूद्मसंपराय संयत भ्रौर (५) यथाखूयात संयत । 

“जो सर्व॑ सावद्य योगों का त्याग कर चार महाव्रतरप श्रनुत्तर धर्म का त्रिविध से 
प्रच्छी तरह पालन करता है, वह 'सामायिक संयत' है | 

“जो पूर्व दीक्षा-पर्याय का छंद कर श्रपनी श्रात्मा को पुनः पाँच महाद्रतरूप धर्म में 
उपस्थापित करता है, वह 'छेदोपस्थापनीय संयत' है । 

“जो पाँच महाव्रतहूप अनुत्तर धर्म का त्रिविध रूप से अ्रच्छी तरह पालन करता हुम्ना 
परिहार-तप से विश्वुद्धि करता है, वह 'परिहारविशुद्धिक संयत' है । 

“जो लोभ के श्रणु्रों का वेदन करता हुआ चारित्रमोह का उपशमन श्रथवा क्षय 
करता है, वह 'सूक्ष्मसंपराय संयत' है ) 

“मोहनीयकर्म के उपशम या क्षय होने पर जो छद्मस्थ प्रथवा जिन होते है, उन्हें 
धयाल्यात संयत' कहते हैं* ।" 

स्वामीजी कहने हैँ इन संयततों के जो सामायिक, छेदोपत्थापनीय, परिहारविशुद्धि, 
सुक्ष्म-संपराय और यथावरूयात चारित्र या सँथम हैं, वे संबर हैं । ह 


१--ठाणाज़ ४.९.४२७ : 
पंचविधे संजमे पं. त॑. सामातितसंजमे छेदोवट्रा्वणियसंजमे (परिहारविछद्धित- 
संजमे छह्दुमसंपरागसंजमे अहक्खायचरित्तसंजमे 

२--भगवती २४.७ १ 


संवर पदार्थ (ढाल ; १) : टिप्पणी ७ ४३७ 


(२) पाँच निर्गन्थ संवरयुक्त हैं । 

भगवती में निप्नन्थों का वर्णन इस प्रकार मिलता है : 

“निग्रेन्थ पाँच प्रकार के हैं--(१) पुलाक, (२) बकुश, (३) कुशील, (४) निग्र॑न्थ 
भर (५) स्तातक'" ।/ 

जो साधु संयमी होने तथा वीतराग-प्रणीत श्रागम से चलित न होने पर भी मूल 
उत्तरगृण में दोष लगाने से संयम को पुलाक--निस्सार धान के कण की तरह कुछ 
निस्सार करवा है प्रथवा उसमें परिपूर्णता नहीं प्राप्त करता, उसे 'पुलाक निर्प्रन्थ” कहते 


ह। 

जो साधु उत्तरगण में दोष लगाता है, दरीर और उपकरणों को सुशोभित रखने 
की चेष्टा में प्रयक्शील होता है, ऋद्धि और कीति का इच्छुक होता है तथा अ्रतिचारयुक्त 
होता है, उसे 'बकुश निर्ग्रन्थ' कहते हैं । 

जिसका शील उत्तरगुण में दोष लगने से श्रथवा संज्ज्वलन कषाय से कृत्सित हुआ 
हो, उसे 'कुशील निग््न॑न्थ” कहते हैं । 

जिसके कषाय क्षय को प्राप्त हो गए हों, वंसे--क्षीणक्षाय श्रथवा जिसका भोह 
शान्त हो गया हो बसे उपशान्तमोह मुनि को “निग्नल्थ' कहने हैं। 

जो समस्त घाती कर्मों का प्रक्षालतन कर स्‍्तात--शुद्ध हो गया हो और जो सयोगी 
अथवा अयोगी केवली हो, उसे 'स्नातक निर्ग्रन्‍्थ” कहते हैं | 

स्व्ामीजी कहते है--नाँचों ही प्रकार के निग्नन्थ सर्वविरति चारित्र मैं श्रवस्थित 
हैं। चारित्र मोहनीयकर्म की क्षयोपशमादि जन्य विशेषता के कारण निग्नन्थों के पुलाक 
आदि पाँच भेद हैं। पाँचों निर्प्रन्थों में संयम है। सब संवरयुक्त हैं । 

श्री जयाचार्य कहते हैं: “छह निग्नन्ध छछे से चौदहव गणस्थानों में से भिन्‍न- 
भिल्र गुणस्थान में होते हैं। यदि कोई साधु नई दीक्षा श्राए बसे दोष का सेवन करता है 
झयवा दोष की स्थापना करता है तभी छठा गुणस्थान लुत होता है। मासिक श्रथवा 
चौमासिक दण्ड से छठा गुणस्थान नहीं जाता । वह शो विपरीत श्रद्धा और स्थापना से 
तथा बड़े दोध के सेवन से जाता है' ।” 


१--भकीणी चर्चा ढाल २१ : 

भगवती शतक पचीस में रे, छठे उदेसे जोय रे । 

छे नेठा क्मा जुबा २रे भाई २, छठा स्यु चवदमें जोय ॥३॥ 

मूंइ दिख्या आये जीसो रे, दोषण सेथे कोय रे। 

क्षथवा थाप करे दोषनी रे भाई २, फिरे छठो गुणठांणों सोय ॥२०॥ 

मासी चडमासी डड थकी रे, छठो गुणठाणों नहीं फिरे कोय रे । 

फिरे उंची भरद्धा तथा थाप थी रे भाई २, तथा जबर दोष थी ज्ोय ॥२२॥ 
68 


५३८ ु नव पदार्थ 


एक बार गौतम के प्रश्न पर भगवान महावीर ने उत्तर में कहा था--''पुलाक 
निम्रन्थ सामायिक संयम भौर छेदोपस्थायनीय संयम में होता है, पर परिहारविशुद्धिक भौर 
सुक््मसंपराय प्रथवा ययाख्यात संयम में नहीं होता । यही बात बकुश नि्न॑न्थ भ्रौर 
प्रतितेवनाकुशी त॒ निप्रन्‍्य के सम्बन्ध में समझनी चाहिए । कषाय-कुशील निग्रन्य सामायिक 
संयम यावत्‌ सूक्ष्मसम्पराय संयम में होता है, पर यथारूयात संयम में नहीं होता। 
निग्ने्थ सामायिक यावत्‌ सूक्ष्मसम्पराय संयम में नहीं होता, पर यथाख्यात संयम सें 
होता है। स्नातक के विषय में भी ऐसा ही समझना चाहिए" । 

इस वार्ता से स्पष्ट है कि पाँचों हो नि््नन्थ संबृत्तात्मा होते हैं--संवरयुक्त होते हैं। 
८--सामायिक चारित्र (गा० १६-२०) 

सपंक जल को साफ करने के लिए जब उसके साथ कतक (फिटकरी) भ्रादि द्वव्यों का 
सम्बन्ध किया जाता है तब एक श्रवस्था ऐसी होती है कि जिसमें पंक्र का कुछ भाग नीचे 
बेठ जाता है और कुछ भाग जल में हो मिला रहता है । उसो तरह जोव के साथ बंघे 
हुए चार घतधाती कर्मों की एक ऐसी भ्वस्था होती है जिसमें कुछ कर्माशों का क्षय 
झोर कुछ कर्माशों का उपशम होता है। इस ग्रवस्था को क्षयोपशम कहते हैं? । कर्मों के 
क्षयोपश्म से जीव में जो भाव निष्पन होते हैं, उन्हें क्षायोपशमिक भाव कहते हैं। 

भाठ कर्मों में मोहनीयकर्म का स्वभाव विकार पंदा करने का है। मिध्यात्व दर्शन- 
मोहनीयकर्म के भोर अविरति (प्रसंयम) चारित्र-मोहनीयकर्म के उदय से निष्पन भाव 
हैं? । जब दर्शन और चारित्र-मोहनीयकर्म का क्षयोपशम होता है तब क्रमशः सम्यक्त्व 
और चारित्र उत्पन्न होते हैं। चारित्र-मोहनीयकर्म के क्षयोपत्गाम से उत्पन्न चारित्र को 
क्षायोपद्यामिक चारित्र कहते हैं। सामायिक्र, छुंदोपस्थापनीय, परिहारविशुद्धिक और 


१--भगवती ३५.६ 

२--तस्वा ? २.१ सर्वार्थसिद्धि : 
उसयात्मकों मिश्र:। यथा तस्मिन्नेवाम्भसि कतकादिवृष्यसम्बन्धात्पकस्य 
क्षीणाक्षीणकृत्ति: 

३--भीणी चर्चा ढा० १६.४ : 
तीन मादी छेश्या मे ध्यार कषाथ नें रे, तीन वेद मिथ्याती नें अबत रे । 
एु बारे बोलां नें सावज जांणज्यों रें, मोह उदा स्यूं याँ रो प्रश्नत रे॥ 


संबर पदार्थ (ढाल : १) ; टिप्पणी ६ ५३६ 


बुध्मसंपराय--ये चार चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्त भाव हैं भ्रतः 
क्षायोपशमिक हैं* । 
त्वामीजी ते गा० १६-२० में सामायिक चारित्र की उत्पत्ति का क्रम बड़े सुन्दर 
ढंग से उपस्थित किया है। संक्षेप में वह इस प्रकार है : 
१--चारित्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से दंराग्य उत्पन्न होता है । 
२--वराग्पोत्पत्ति से जीव काम-भोगों से विरक्त होता है। 
३--काम-भोगों से विरक्त होते पर वह सावध्य कार्यों का त्याग---प्रत्याल्यान कर 
देता है । 
४--सर्व सावद्य कार्यो के सर्वथा त्याग से सर्व बिरति संवरहोता है। यही 
सामायिक चारित्र है। सामायिक चारित्र में सर्व सावद्य योगों का त्याग होने 
से सर्वधिरत साधु के भ्रविरति के पाप सर्वथा नहीं लगते । सामायिक चारित्र 
एकान्त गुणमय होता है। 
६--औपशामिक चारित्र (गा० २१-२३) : 
सर्व सावद्य योगों का त्याग कर सामायिक चारित्र प्रहण कर लेने पर भ्रविरति 
प्राल्व का सर्वथा भ्रभाव हो जाता है। पर मोहकमे का उदय नहीं मिटता । प्रविरति 
के कर्म नहीं लगने पर भी मोहक्म के उदय से सामायिक चारित्रवालों द्वारा भी ऐसे 
कर्तव्य हो जाते हैं जिनसे उनके भी पाप कर्म लगते रहते हैं। शुभ ध्यान और शुभ लेश्या 
से मोहकर्म का उदय घटता है तब उंदयजनित सावद्य कर्तव्य भी कम हो जाते हैं। वंसी 
हालत में उदय के कर्तव्यों के पाप भी कम लगते हैं। इस तरह मोहकर्म का उदय कम 
होते २ उसका सम्पूर्ण उपशम हो जाता है तब प्रौपदशमिक चारित्र उत्पन्न होता है । 
इसी कारण कहा है--सम्यक्त्व और चारित्र--ये दो औपदामिक भाव हैं' । मोहकम के 
उपक्षम से जीव निर्मल तथा शीतल हो जाता है शौर उसके पापकर्म नहीं लगते ॥ 


१--मौीणी चर्चा १६.१६ : 

सोह कमर क्षयोपशस थकी छहै रे, देशवरत चिट वारिश्न देख रे। 

ए्‌ पाँचूंह निरवध् करणी छेले कहा रे, परिदृप्टी उज्वछ निरवद्य छेख रे ॥ 
»--(क) तस्‍्वा० ३,३ भाष्य : 

सम्पकत्व॑ चारित्रं च द्वावौपशमिकौ भावों भवत दृति | 

(ख) कीणी चर्चा १६.१०: 

उपशस सोहकर्म पुदूगछ छ रे, उपणम निपनश्च जीव पवित्र हे । 

उपशब निपत्ष रा दोय भेद छे, उपशस समकिस उपशम चारिश् हे ॥ 


५४० नव पदार्थ 


जैसे जल को स्वच्छ करने की प्रक्रिया में ककक (फिटकरी) श्रादि दृब्यों के सम्बन्ध 
से जल में पंक नीच बैठ जाता है और जल गँदला नहीं रहता उसो प्रकार जीव के बंधे 
हुए कर्म भी निमित्त पाकर उपशमित हो जाते हैं। कर्म की स्वशक्ति का किसी कारण 
से प्रकट न होना उपशम कहलाता है" | कर्मों के उपशम से जीव में जो भाव उत्पन्न 
होते हैं, उन्हें प्रौपश्ठ भिक भाव कहते हैं। श्पशामिक चारित्र समस्त मोहनीयकर्म के उपशम 
से उत्पन्न होता है* । भ्रतः श्रपने इस निमित्त के अनुसार औपशमिक चारित्र कहलाता 
है । 

यथार्यात चारित्र औपशमिक चारित्र है। 
१०--यथाख्यात चारित्र (गा०२७) : 

सपंक जल को कतक श्रादि से स्वच्छ करने की प्रक्रिया में एक स्थिति ऐसी आती है 
जब सारा पंक नीचे बेठ जाता है । श्रव यदि निर्मल जल को दूसरे बर्तन में ढाल लिया 
जाय तो उसमें पंक की सत्ता भी नहीं पाई जाती । इसी प्रकार जब जीव बंधे हुए कर्मों 
का सर्वधा क्षय कर देता है तब क्षायिक झवस्था उत्पत्न होती है? | क्षायिक अवस्था 
से जीव में जो भाव उत्पन्न होते हैं, उन्हें क्षायिकभाव कहते हैं । 

जो यथाखरूपात चारित्र चारित्र-मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय से उत्पन्न होता है, वह 
क्षायिक चारित्र कहलाता है” । 

झ्रौपशमिक श्र क्षायिक्र चारित्र की निर्मलता में अन्तर नहीं होता पर श्रौपशमिक 
चारित्र में मोहनीयकर्म की सत्ता रहतो है; भले ही उसका प्रभाव न रहे। क्षायिक 








१--तत्त्वा० २.१ सर्वार्थसिद्धि : ह 
आत्मनि कर्मंगः स्वशक्ततः कारणवशादनुद्भूतिरुपशम: । यथा कतकादिद्रव्य- 
सम्बन्धादम्भसि पड्ूस्य उपशमसः 

, २--तत्त्वा? २.३ सर्वाथसिद्धि : 
कृत्सनसय मोहनीयस्योपशमादौपशमिक घारित्रम्‌ 

३--तत्त्वा० २.१ सर्वार्थसिद्धि : 
क्षय आत्यन्तिकी निश्वत्ति: | यथा तल्मिन्नेबाम्भसि शुचिभाजनास्तरसंक्रान्ते 
पड्स्यात्यन्ताभावः 

“४--भीणी चर्चा १६.१३ : 
मोहणी क्षय थी क्षायक सम्यक्त छहे रे, शुद्ध सरधा ते निरवध उज्वछ छेख रै। 
क्षायक चारित्र दूजो गुण वछी रे, करणी छेले निरवध संपेख रे ॥ 


संबर पदार्थ (ढाल: १): टिप्पणी ११-१२ ५४१ 


चारित्र में उस की सत्ता भी नहीं रहती। झ्रौपशमिक चारित्र की स्थिति अन्तमुंह॒र्त 
प्रमाण होती है जब कि क्षायिक चारित्र की उत्कृष्ट स्थिति देशन्यून करोड़ पूर्वों की 
प्लौर जघन्य स्थिति श्रन्तर्मुहर्त की होती है। 

यथारूपात चारित्र प्रौपशमिक प्रौर क्षायिक दोनों प्रकार का होता है। 
११--क्षायोपशमिक, औपशमिक और क्षायिक चारित्रों की तुलना 

(गा० २५.२७) : 

सामायिक चारित्र, छेदोपस्थापनीय चारित्र, परिहारविशुद्धिक चारित्र और सूदम- 
संपराय चारित्र--ये क्षायोपशमिक चारित्र हैं और यथाएशयात चारित्र औपशमिक तथा 
क्षायिक । 

सामायिक चारित्र, छेदोपस्थापनीय चारित्र श्रौर परिह्यारविशृद्धिक चारित्र इच्छाकृत 
होते हैं। उनमें से प्रथम दो में सब॑ सावद्य योगों का त्याग किया जाता है। तीसरे में 
विधिष्ट तप किया जाता है। सुक्ष्मसंपराय चारित्र ओर यथारूपात चारित्र इच्छाकृत 
नहीं होते, न उनमें सावद्य योगों के त्याग ही करने पड़ते हैं। वे आात्मिक निर्मलता की 
स्वाभाविक स्थितिस्वरूप है। यथारुयात चारित्र मोहनीयकर्म के उपशम श्रथवा क्षय से 
उततन्न होता है। सामाथिक् आदि चार चारित्र मोहतीयकर्म के क्षयोपशम से उत्तन्न 
गाव हैं। ये उपशम अयवा क्षायिक भाव नहीं । 

सामायिक चारित्र छठे से नवें गुणस्थान में, औपशमिक यथारूयात चारित्र ग्यारहवें 
गुणस्थान में और क्षायिक यथारुपात चारित्र बारहवें, तेरहवें तथा चौदहवें गृणस्थान में 
होता है १। 
१२--सर्वे बिरति चारित्र एवं यथाख्यात चारित्र की उत्पत्ति (गा० २८-३२) : 

स्वामीजी ने चारित्र को जीव का स्वाभाविक गुण कहा हैं उसका श्राधार श्रागम 
की निम्न गाथा है : 


१-+मीणी चर्चा १९.७-८ 
चारित्र मोह नो उदे कहीज, पहला सूं ले दृश॒मां रण जांण । 
चारिश्र मोह रो सर्वथा उपशम छे० एक एकादश में गुणठाण ॥ 
चारित्र मोह तणो क्षायक कहीजे, बारमें तेरमें चवदमें होय । 
चारिन्न मोह तणो क्षयोपशम, पहला सूं के दुश॒मां छग जोय ॥ 


घ्छ२ नव पदाथ 


नाणं च दंसणं चेव चरित्त च तवो तहा। 
वीरियं उवोगो य एयं जीवस्स लछकक्‍्खणं" ॥ 

चारित्र जीव का स्वाभाविक गुण है पतः वह जीव से पुथक्‌ नहीं किया जा सकता। 
पर वह चारित्रावरणीय कम के प्रभाव से ढक जाता है। जब मोहनीयकर्म घटता है तब 
चारित्र गुण प्रकट होता है और मनृष्य सामायिक चारित्र ग्रहण कर गुण-सम्पन्न होता 
है। चारित्रावरणीय कम मोहनीयकर्म का ही एक भेद है। उसके श्रनन्त प्रदेद होते 
हैं । उसके उदय से जीव के स्वाभाविक गण बिक्ृत हो जाते हैं श्रौर इससे जीव को श्रनेक 
तरह के क्लेश प्राप्त होते हैं। जब चारित्रावरणीय कर्म के अनन्त प्रदेश प्रलग होते हैं 
तो जीव श्रतन्तगुना उज्ज्वल हो जाता है। ऐसी स्थिति में वहू सावद्य योग का सर्वथा 
त्याग--प्रत्याव्यान करता है। यहो सर्वविरति संवर है । 

मोहनीयकर्म के प्रदेशों के दूर होने से दो बातें होती हैं--(१) जीव के प्रदेशों से 
कर्म झड़ते हैं--वह उज्ज्वल होता है। यह निरज॑रा है। (२) सबंबिरति संवर होता है। 
नये कर्म नहीं बंधते । 

सर्व विरति संवर की विशेषता यह है कि उसके द्वारा सावश योगों की श्रविरति का 
सम्पूर्ण श्रवरोध हो जाने से नये कर्मों का श्राना झुक जाता है। 

मोहनीयकर्म क्षीण होते-होते अन्त में सम्पूर्ण क्षय को प्राप्त होता है श्रब जीव 
प्रत्यन्त स्वच्छ होता है. श्लौर उसे यथारुपात चारित्र की प्राप्ति होती है। यथाख्यात 
चारित्र मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय से उत्पन्न भाव है श्रौर सर्वोत्कृष्ट उज्ज्वल चारित्र 
है। 
१३--संयम-स्थान और चारित्र-पर्यव (गा० ३३-४३) : 

संयम (चारित्र) को शुद्धि-प्रशुद्धि के तारतम्य की अपेक्षा से उसके भ्रनेक भेद होते हैं । 
चारित्र मोहनीयकर्म का क्षयोपशम एक-सा नहीं होता। वहू विविध मात्राओ्रों में होता 
है। और इसी कारण संयम श्रथवा चारित्र के असंख्यात पर्यव-भेद श्रथवा स्थानक होते 
हैं। स्वामीजी ने संयतों के संयम-स्थात झौर चारित्र-पर्यवों के विषय में जो प्रकाश 


गा० ३३-४३ में डाला है उसका भ्राधार मगवती सूत्र है। 
पाँच संयतों के संयम-स्थानों के विषय में उस सूत्र में निम्नलिखित वार्त्तालाप है : 


"हे सगवन्‌ ! सामायिक संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं १” 
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“हे गौतम ! प्रसंख्य संयम-स्यान कहें गए हैं। इसी प्रमाण यावत्‌ परिहारविशद्धिक- 
संयत तक जानने चाहिए।” 

"हे भगवत्‌ ! सुक्मसंपराय संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं !” 

“है गौतम ! उसके अन्तर्मुहर्त वाले असंख्य संयम-स्थान कहे गए हैं” 

“हे भगवन्‌ ! यथारुपात संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं ?” 

“हे गौतम ! उसका भ्रजघन्य और अनुल्कृष्ट एक संयम-स्थान कहा गया है ।” 

"हे भगवन्‌ ! सामायिक संयत, छेदोपस्थापतीय संयत, परिद्ारविशुद्धिक संयत, 
सुक्ष्मसंपराय संयतत और यथारुयात संयत--इनके संयम-स्थानों में किसके संयम-स्थान 
किस से विशेषाधिक हैँ?” 

"है गौतम ! ययाख्यात संयत का प्रजघन्य ओर श्रनुत्कृष्ट एक संयम-स्थान होने 
से सबसे भल्प है। उससे सुक्ष्मसंपराय संयत के झ्रन्तर्मुहु्त तक रहनेवाले संयम-स्थान 
प्रसंख्य[ना हैं । उससे परिहारविशुद्धिक के संयम-स्थान श्रप्तंल्यगुना हैं। उससे सामायिक 
संयत श्रौर छेंदोपस्थापनीय संयत के संयम-स्थान असंख्यगुना हैं श्लरौर परस्पर समात 
हैं* ।” 

चारित्र-पर्यतों के विषय में निम्नलिखित संवाद मिलता है : 

“हूँ भगवन्‌ ! सामायिकर संयत के कितने चारित्र-पर्यव कहे गये हैं ?” 

“हैं गौतम ! उसके श्रतन्त चारित्र-पर्यव कहे गये हैं। इसी प्रकार यथाक््यात संयत 
लक जानना चाहिए ।? 

/हैं मगवत्‌ ! सामायिक संयत दूसरे सामायिक संबत के सजातोय चारिश्रपर्यवों की 
भ्रपेक्षा हीन होता है, तुल्य होता है या प्रधिक होता है ?” 

"हूं गौतम ! कदाचित्‌ हीन होता है, कदाचित तुल्य होता है और कदाचित्‌ अधिक । 
प्रौर हीनाधिकत्व में छह स्थान पतित होता है।” 


"हुँ भगवन्‌ ! एक सामायिक संयत छोंदोपस्थापनीय संयत के विजातीय चारित्रपर्यवों 
के सम्बन्ध की भ्रपेक्षा से क्या हीन होता है १” 

“हें गौतम ! कदावित्‌ हीन होता है, इत्यादि छह स्थान पतित होता है। इसी प्रकार 
परिहारविशुद्धिक संयत के सम्बन्ध में भी जानना चाहिए।” 

“हैं भगवन्‌ ! एक सामायिक संयत सूहससंपराय संयत के विजातीय चारित्रपर्भवों 
की प्रपेक्षा क्या हीन होता है ? 
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/हे गोतम ! हीन होता है, तुल्य नहीं होता, न ग्रधिक होता है। अनन्तगना हीन 
होता है। इसी प्रकार यथारुयात संयत के सम्बन्ध में भी जानना चाहिए। इसी प्रकार 
छेदोपस्थापनीय भी नीचे के तीन चारित्र की प्रपेक्षा छह स्थान पतित होता है श्रौर ऊपर 
के दो चारित्र से उसी प्रकार अनन्तगुना हीन होता है। जिस प्रकार छेदोपस्थापनीय 
संत के सम्बन्ध में कहां है उधी प्रकार परिहारविशुद्धिक के सम्बन्ध में भी जानना 
चाहिए ।” 

"हे भगवन्‌ ! सूक्ष्ससंपराय संयत सामायिक संयत के विजातीय पर्यवों की भपेक्षा 
क्या हीन है /' 


"हे गौतम ! वह हीन नहीं, तुल्प नहीं, पर शभ्रधिक है और अनन्तगना अ्रधिक है । 


इसी प्रकार छेदोपस्थापनीय और परिहारविशुद्धिक के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए । 
झपने सजातीय परय्यवों की भ्रपेक्षा कदाचित्‌ होन होता है, कदाचित्‌ तुल्य होता है श्रौर 
कदाचित्‌ भ्रधिक होता है । हीन होने पर प्रनन्तगुना हीत होता है और अधिक होने पर 
पनन्तगुना अधिक होता है ।” 

"हे भगवन्‌ ! यूक्मसंतराय संगत यथाखू्यात संयत के विजातीय चारित्रय्यंवरों की 
अपेक्षा क्‍या हीन होता है १” 

"हे गौतम ! वे हीन हैँ, तुल्य नहीं, भ्रधिक नहीं । वे अनन्तगना हीन हैं। यथारुयात 
संयत नीचे के चारों की श्रपेज्ञा हीन नहीं, तुल्य नहीं, पर अ्रधिक है और वह ब्रनम्तगुना 
अधिक है। प्रपने स्थान में हीन और अधिक नहीं, पर तुल्य है ।” 

“हे भगवन्‌ ! सामायिक संयत, छेदोपस्थापनीय संयत, परिहारविशुद्धिक संयत, 
सुक्ष्मतंपराय संपत भौर यथारुयात संयत इनके जधन्य और उत्कृष्ट चारित्रपर्यवों में कौन 
किससे विशेषाधिक है ! |” 


"हे गौतम ! साम्रायिक संयत श्रौर छेदोपस्थापनीय संयत--इन दो के जघन्य चारित्र 
पर्यव परस्पर तुल्य भौर सबसे थोड़े हैं। उससे परिहारविशुद्धिक संगत के जधन्य चारित्र 
पर्यव अतलगता हैं और उससे उसी के उत्कृष्ट चारित्रपर्यव श्ननन्तगना हैं । उससे 
सामायिक संयत श्रौर छोदोपस्थापनीय संयत के उत्कृष्ट चा रिज्रपर्यव श्रतन्तगुना और परस्पर 
तुल्य हैं। उससे सूक्ष्म संपराय संयत के जघन्य चारित्रपर्यव भ्रनन्तगना हैं प्रौर उससे 
उसके ही उत्कृष्ट चारित्रयर्यवर भ्रनन्तगुना हैं। और उससे यथाख्यात संयत के श्रजघन्य 
भौर प्रनुत्कृष्ट चारित्रपर्यव अनन्तगना हैं? ।” 
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१४--योग-मिरोध और फल (गा० ४६-५७) : 

योग दो तरह के होते हैं--सावद्य श्लौर निरवद्य । इनके निरोघ से क्या फल होता 
है, इसका विवेचन ऊक्त गाथाओरों में है | 

प्रत्याख्यान द्वारा सावशद्य योगों के निरोध से विरति संवर होता है। निरवच्च योगों 
के रूघने से संवर होता है। मत-वचन-काय के निरवद्य योग घटने से संवर होता है भौर 
सर्व योगों के सबंधा क्षय से भ्रयोग संवर होता है । 

साधु का कल्पनीय वस्तुओ्रों का श्राहाार करता निरवध योग है। श्रावक का झ्ाहार 
करता सावद्य योग है। जब साधु कर्म-निज॑रा के लिये भाहारादि का त्यागकर उपवास 
श्रादि तप करता है तब तप के साथ निरवद्य योग के रूँघने से सहचर संवर होता है । 
जब श्रावक कर्म-तिर्जरा के लिए श्राहार-त्याग कर उपवास प्रादि तप करता है तब 
तप के साथ सावद्य योग के निरोध से सहचररूप से विरति संवर होता है। श्रावक पुद्नलों 
का उपभोग करता है, वहू सावद्य योग--व्यापार है। इसके त्याग से विरति संवर होता 
है श्ौर साथ हो तप--निर्जरा भी होतो है। साध कल्प्य-पुदूगलों के भोग का त्याग 
करता है तब तपस्या होती है तथा निरवद्य योग के निरोष से संदर होता है। 

साध का चलता, बंठनां, बोलना आ्रादि सारी क्रियाएँ निरवद्य योग हैं। इत निरवय 
योगों का जितना-जितना निरोध किया जाता है उतना-उतना संवर होता है साथ ही 
तप भी होता है। श्रावक्र का चलना, बैठना, बोलना प्रादि क्रियाएँ सावद्य-निरवद्य 
दोनों प्रकार की होती हैं। सावद्य के त्याग से विरति संबर होता है। निरवद्य के त्याग 
से संवर होता है । 

चारित्र विरति संवर है। वह भ्रविरति के त्याग से उत्पन्न होता है। भयोग संवर 
शुभ योग के निरोध से होता है । 
१५--संघर भाष जीघ है (गा० ५५) : 

जीव के दो भेद हैं--द्रव्य-जीव झौर भाव-जीव । चेतत्य गुणयुक्त पदार्थ द्रव्य-जीव 
है। उसके पर्याय भाव-जीव हैं। 

भगवती तूत्र में प्लाठ प्रात्माएँ कही हैं--द्वव्य-प्रात्मा, कपाय-प्रात्मा, योग-आात्मा, 
उपयोग-प्रात्मा, ज्ञान-प्रात्मा, दर्शन-प्रात्मा, चारित्र-प्रात्मा और बीय॑-प्रात्मा' | ये 
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झाठों ही प्रात्माएं जीव हैं। द्रव्य-प्रात्मा मूल जीव हैं। भ्रवशेष ७ श्रात्माएँ भाव-जीव 
हैं। द्रव्य-प्रात्मा की पर्याय हैं। उसके गुण हैं। उसके लक्षण हैं। इस प्राठ पात्माओ्रों 
में चारित्र-भात्मा भी समाविष्ट है। पभ्रत: वह भी भाव-जीव है। चारित्र संवर ही है 
श्रत: संबर भाव-जीव है । 

झ्रा्नव को भ्रजीव प्रौर रूपी मानते हुए भी संवर को प्राय: जीव श्रौर प्ररूपी माना 
जाता रहा' । स्वामीजी के समय में संर को झ्रजीव माननेवाला कोई समुदाय था, 
ऐसा नहीं देखा जाता। श्री जयाचार्य ने ऐसे सम्प्रदाय का उल्लेख किया है* भ्ौर सवंर 
किस प्रकार भाव जीव है, यह भी सिद्ध किया है। इस सम्बन्ध में उन्होंने निम्न प्रमाण 
उपस्थित किए हैं : 

१--उत्तराष्ययन में ज्ञान, दर्शन, तप, वीर्य भ्रौर उपयोग के साथ चारित्र को भी 
जोव का लक्षण कहा है? । चारित्र विरतति संवर है। इस तरह संवर भी जीव का लक्षण 
सिद्ध होता है। जिस तरह ज्ञान, दर्शन, उपयोग--जीव के ये लक्षण भाव जीव हैं. उसी 
प्रकार चारित्र--विरति संवर भी भाव-जीव है। 

२--प्रनुयोग द्वार में लिखा है--"गुणप्रमाण दो प्रकार का कहा गया है-- 
(१) जीव गुणप्रमाण भौर (२) भजीव गुणप्रमाण । भ्रजीव गुणप्रमाण पाँच प्रकार का है-- 
(१) वर्ण गुणप्रमाण (२) गंघ गुणप्रमाण (३) रस गुणप्रमाण (४) स्पर्श गुणप्रमाण भौर 
(४) संस्थान गुणप्रमाण। जीव गुणप्रमाण तीन प्रकार का है--(१) ज्ञान गुणप्रमाण, 
(२) दर्शन गुणप्रमाण झ्ौर (३) चारित्र गुणप्रमाण* ।” 


१--(क) नवतस्वसाहित्यसंपद् : वृत्यादिसमेत॑ नवतस्वप्रकरणम्‌ : 
जीवों संवर निञर मुक्खो चत्तारि हुंति अरूपी । 
रूपी बंधासवपुन्नपावा मिस्सो अजीबो यघ ॥ [१०५।१३३] 
(ख) वही प्रृ० ८० यंत्र 
(ग) वही : हेमचन्द्रसूरिकृत सत्ततत्त्वप्रकरणम्र्‌ (पृ० १८) 
२-अमविध्व॑ंसमम्‌ : संवराधघिकार ए० ६८: 
केतलछा एफ अज़ानी संत्र ने अजीव कहे हो । 
३--डत्तः २८.११ (प० ५४२ पर उद्धुत) 
४--अनुयोग द्वार 
से कि त॑ जीवगुणप्पमाणे ?, जीवगुणप्पमाणे तिविहे पणणस्ते, त॑ जहा णाणगुणप्पभाणे 
दंसणगुणप्पमाण चरित्तगुणप्पमाणे 
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जीव गुणप्रमाण में चारित्र गुण का भी उल्लेख है। चारित्र संवर है। झ्तः वह 
जीव-प्रमाण सिद्ध होता है। 

चारित्र गुणप्रमाण का भेद बताते हुए पाँचों चारित्रों का नामोल्लेख करने के बाद 
लिखा है---'सपे तं चरित्तगुणप्पमाणे, से त॑ जीवगुणप्पमाणे ।' इससे पाँचों ही चारित्र-- 
विरति संवर भाव-जीव ठहरते हैं । 

३--ठणाड्ु में दसविध जीव-परिणाम में ज्ञान और दर्शन को जीव-परिणाम कहा 
है। यसे ही चारित्र को भी जीव-परिणाम कहा है* । जिस तरह जीव-परिणाम ज्ञान और 
दर्शन भाव-जोव हैं उसी तरह जीव-परिणाम चारित्र भी माव-जीव है । 

४--पाश्व॑नाथ के वंश में हुए कालास्यवेषिपुत्र नामक भ्रनगार ने महावीर के 
स्थविरों के पास भ्राकर कुछ वार्तालाप के बाद प्रश्न किया-"हे भ्रार्यों! सामायिक क्या 
है, सामायिक का भ्रर्थ क्या है; प्रत्याख्यान क्या है, प्रत्याख्यान का श्र्थ क्या है ; संयम 
क्या है, संयम का प्रर्थ क्या है; संवर क्‍या है, संवर का श्रर्थ क्या है; विवेक क्‍या है, 
विवेक का भश्रर्थ क्‍या है; झ्ौर व्यूत्सग क्‍या है, व्युत्सर्ग का भ्रथ॑ क्‍या है ?”” 

स्थविरों ने उत्तर दिया--“हूं कालास्यवेधिपुत्र ! हमारी भात्मा ही सामायिक 
और हमारी श्रात्मा ही सामायिक का प्र्थ है; हमारी भात्मा ही प्रत्याल्यान भौर हमारी 
आत्मा ही प्रत्याल्यान का भ्र्थ है; हमारी प्रात्मा ही संयम भौर हमारी प्रात्मा ही संयम 
का प्र है; हमारी श्रात्मा ही संवर श्लौर हमारी प्रात्मा ही संवर का भ्रर्थ है; हमारी 
ग्रात्मा ही विवेक्र और हमारी भात्मा ही विवेक का भ्रर्थ है तथा हमारी आ्लात्मा ही 
व्यूत्सग भौर हमारी प्रात्मा ही व्युत्सर्ग का भर्य है*।” 

यहाँ सामायिक्त, प्रत्याख्यान, संयम, विवेक और कायोत्सर्ग को प्रात्मा कहा है वहाँ 
संवर को भी झात्मा कहा है। अतः संवर भाव-जीव है। 

५---गौतम ने पूछा-“'भगवन्‌ ! प्राणातिपात विरमण यावत्‌ परिग्रह विश्मण, 
क्रीध-विवेक यावत्‌ भिध्यादर्शनशल्य-विवेक--- इनके कितने वर्ण यावत्‌ स्पर्दा कहे गए हैं ?” 

भगवान ने उत्तर दिया --“गौतम ! प्राणातिपात विरमण यावत्‌ मिथ्यादर्ानशल्य 
विवेक प्रवर्ण, भ्रगंध, भ्ररस और भस्पर्श हैं? ।” 

_१--पाढ के लिए देखिए--प० ४०४ दि० २४ 

२--भगवती १.६ 
ई--भ्गबती १२.५ 


४८. नव पदार्थ 


अठारह पाप का विरमण सर्वविरति संवर है प्तः संवर भ्रहूपी है, वह प्रहूपी भौर 
भाव-जीव सिद्ध होता है । 

६--उत्तराष्ययन में चारित्र का गुण--कर्मों को रोकना बताया गया है' । कर्मों 
को रोकनेवाला संवर जीव ही हो सकता है भ्रजीव कर्म कंसे रोकेगा ? 

७--चा रित्रावरणीय कर्म का श्र॒र्थ है वह कम जो चारित्र का श्रावरण हो | यह 
जीव के गुण का शभ्रावरण है, भ्रजीव का नहीं । 

८--एक बार गौतम ने पूछा--/'भगवन्‌ ! आराधना किलने प्रकार की कही गई 
हें?” भगवान ने उत्तर दिया--"'गौतम ! श्राराघना तीन प्रकार की कही गई हैं--- 
(१) ज्ञानाराधना, (२) दर्शनाराधना और (३) चारित्राराधना* ।” 

चारित्राराधना का धर्थ है--चारित्रगुण की आराधना। चारित्र जीव का 
गुण--भाव है। उसकी आराधना चारित्राराधना है। भ्जीव की श्राराधना क्‍या होगी ? 
चारित्र संवर है । इस तरह संवर भी जीव-गृण, भाव-जीव सिद्ध होता है । 





१--डत्त? र८०रेण 


शरित्तण निगियहाह 
२००-मभगबती ८.१० 


२३७५ 


निजरा पदाथ 


४9६ 
निरजरा पदारथ (ढाल १) 
दहा 


१--निरजरा पदार्थ सातमों, ते तो उज्ल वसत अनूप | 
ते निज गुण जीव चेतन तणो, ते सुणजों घर चंप ॥ 


ढाल : १ 
(धन्य धन्य जंब्‌ स्वाम नें--ए देशी) 
१--आठ करम छें जीव रे अनाद रा, त्यांरी उतपत आश्रव दुवार हो । मुगिद* 
ते उदे थइ नें पछे निरजरे, वले उपजें निरंतर लार हो॥ मुणिद* 
निरजरा पदार्थ ओलखो* ॥ 


२-दरब जीव छ तेहनें,  असंख्याता परदेस हो। 
सारां परदेसा आश्रव दुवार छें, सारां परदेसां करम परवेस हो ॥ 


३--एक एक परदेस तेहरन, समें समें करम लांगत हो। 
ते परदेस एकीका करम नां, समें समें छागे अनंत हो॥ 


४--ते करम उदे थई जीव रे, समें समें अनंता मड़ जाय हो। 
भरीया नींगल ज॑ करम मिटें नहीं, करम मिटवा रो न जांणें उपाय हो ॥ 


“चिन्हित शब्द ओर आँकड़ो इन्हीं स्थलों पर आगे की गाथाओं में भी पढ़ने 
घाहिए। 


“है. 
निजेरा पदार्थ (ढाल १) 


दोहा 


१---निर्जरा सातवाँ पदार्थ है। यह अनुपम उज्ज्वल वस्तु है और 
जीघ चेतन का स्वाभाविक गुण है । निज़रा का विवेचन 
ध्यान लगा कर छनो" । 


ढाल : ९ 


१--अनादिकारू से जीव के आठ कर्मा का बंध है । हन कमों 
की उत्पत्ति के हेतु भाधवद्धार हैं। बंचे हुए कर्म उदय में 
आते हैं और फिर भू जाते हैं। कर्म इस तरह भदते 
ओर निरन्तर उत्पन्न होते रहते हैं । 


२--जीव द्रव्य के असंख्यात प्रदेश होते है। प्रत्येक प्रदेश कर्म 
आने का द्वार है। प्रत्येक प्रदेश से कर्मा का प्रवेश होता 
है । 


३ई--आत्मा के एक-एक प्रदेश के प्रतिसमय अनन्त कर्म लगते 
हैं। इस प्रकार एक-एक प्रकार के कर्म के अनन्त-अनन्‍्त 
प्रदेश, आत्मा के एक-एक प्रदेश के लगते हैं । 


ए--पे कर्म उदय में जाकर जीव के प्रदेशों से प्रतिसमय अनन्त 
संख्या में कद जाते हैं। परन्तु भरे घाव की तरह कमों का 
अन्‍्स महीं आता | कमों के अन्त करने के उपाय को न 
जानने से उनका अन्त नहीं आ सकता । 


निजरा सातवाँ 
पदार्थ है । 


निजंरा कंसी होती 
हैं (गा० १-५) 


ध५२ नव पदार्थ 


५--आठ करमां में च्यार घनघातीया, त्यासूं चेतन गुणां री हुई धात हो । 
ते अंसमात्र घयउपसम रहे सदा, तिण सं उजलो रहें अंसप्रात हो ॥ 


६-कायंक घनघातीया षयउपसम हुआं, जब कायंक उदे रह्या लार हो। 
घयउप्सम थी जीव उजलो हुवो, उदे थी उजलो नहीं छे लिगार हो ॥ 


७--का्यक करम खय हुवें, कायंक उपसम हुवे त्ताय हो। 
ते षयउयसम भाव छें उजलो, चेतन गुण पर्याय हो॥ 


८--जिम २ करम षयउपसम हुवें, तिम २ जीव उजल हुवें आंम हो । 
जीव उजलो तेहिज निरजरा, ते भाव जीव छें तांम हो॥ 


६--देस थकी जीव उजलो हुवें, तिणनें निरजरा कही भगवांन हो। 
सर्व॑उजल ते मोप छें, ते पोष छें परम निधांन हो॥ 


१०-ग्यांनावरणी षयउपसम हुआं नीपजें, च्यार ग्यांन नें तीन अग्यांन हो । 
भणवो आचारंग आदि दे, चददे पू्च रो ग्यांन हो॥ 


११--यांनवरणी री पांच प्रकत मर्क, दोष षयउपसम रहें छें सदीव हो । 
तिण सं दोय अग्यांन रहें सदा, अंस मात्र उजल रहें जीव हो ॥ 


निजंरा पदार्थ (ढाल : १) 


४--आठ कर्मों में चार घवाती कर्म हैं। हन करो से चेतन 
जीव के स्वाभाविक गुणों की धात होती है; परन्तु इन 
कम्मा का भी सब समय कुछ-न-कुद क्षयोपशम रहता है 
जिससे जीव कुछ अंश में उज्ज्वल रहता है | 

६--घनघाती कमा का कुछ क्षयोपशम होने से कुछ उदय बाकी 
रहता है। जीव कर्मो के क्षयोपशम से उज्ज्वल होता है । 
पर वह कर्मा के उदय से जरा भी उज्ज्वल नहीं होता। 


७--कर्मा के कुछ क्षय और कुछ उपशम से क्षयोपशम भाव 
होता है । यह क्षयोपशम भाव उज्ज्यल भाव है ओर 
चेतन जीव का गुण अथवा पर्याय है । 


८--जैसे-जैसे कर्मा का क्षयोपतम अधिक होता है वेसे-वैसे 
जीव अधिकाधिक आवरणर हित---उज्ज्वल होता जाता है । 
इस प्रकार जीव का उज्ज्वछ होना निज्जरा है। यह निर्जरा 
भाव-जीव हैः । 

६--जीव के देशरूप डज्ज्वल होने को ही भगवान ने निज़रा 
कहा ह । सर्वरूप उज्ज्वल होना मोक्ष है और यह मोक्ष 
ही परम निधान---सम्पूर्ण कर्मक्षय का स्थान है” । 


१०---ज्ञानायरणीय कर्म के क्षयोपशम होने से चार ज्ञान और 
तीन अज्ञान उत्पञ्र होते हैं तथा आचाराड़ः आदि चौदह 
पूर्व का अभ्यास होता है । 


११--ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियों में से दो का सदा 
क्षयोपशम रद्दता है, जिससे दो अज्ञान सदा रहते हैं ब्यौर 
जीव सदा अंशमान्र उज्ज्वल रहता है। 


४४३ 


निर्जरा की 
परिभाषा 


निजरा और भोक्ष 
में प्रन्तर 


ज्ञानावरणीय कर्मा 
के क्षयोपश्षम से 
निष्पन्न भाव 
(या० १०-१८) 


५५४ नव पदाथ 
१२--मिथ्याती रे तो अगन दोय अग्यांन छें, उतकष्टा तीन अग्यांन हो। 
देस उणों दस पूर्व उतकष्टो भण, इतरो उतकष्टो षघघउपसम अभ्यांन हो ॥ 


१३--समदिष्टी रे जगन दोय ग्यांन छों, उत्तकष्टा च्यार ग्यांन हो। 
उतकष्टो चवर्दें पूर्व भण्णं, एहवो घयउपसभ भाव निधांन हो! 


१४--मत ग्यांनावरणी षयउपसम हुआं, नीपजें मत ग्यांन मत अग्यांन हो । 
सुरत ग्यांनावरणी खयउपस्म हुआं, नीपजें सुरत ग्यांन अग्यांन हो ॥ 


१४--वले भणवों आचारंग आदि दे, समदिष्टी रे ऋबदें पूर्व ग्यांन हो। 
मिथ्याती उतकष्टो भणे, देस उणों देस पूर्व लग जांण हो॥ 


१६--अवधि ग्यांनावरणी षयउपसम हूुआं, समदिष्टी पांमें अवध ग्यांन हो । 
पिथ्यादिष्टी नें विभंग नांण उपजें, षयउपसम परमांण जांण हो ॥ 


१७--मन पजवावर्णो षयउपसम्यां, उपजें मनपजव नांण हो। 
ते साधु समदिष्टी नें उपजें, एहवो षयउपसम भाव परधांन हो॥ 


१८--ग्यांन अग्यांन सागार उपीयोग छें, दोयां रो एक समाव हो। 
करम अलगा हुआं नीपजें, ए पयउपसमत उजल भाव हो॥ 


१६-- दरसणावर्णी खयउपसम हुआं, आठ बोल नीपजें श्रीकार हो। 
पांच इंद्री नें तीव दरसण हुवें, ते निरजरा उजला तंत सार हो॥ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल : १) 


१२--मिथ्यात्वी के कम-ले-कम दो और भधिक-से-अधिक तीन 
अज्ञान रहते हैं। उत्कृष्ट में देश-न्यून दस पूर्व पढ़ सके, 
इतना उत्कृष्ट क्षयोपशम अज्ञान उसको होता है | 

१३--समहृश्टि के कम-से-कस दो और अधिक-से-अधिक चार 
अज्ञान होते हैं । अधिक-ले-अधिक चौदह पूर्व तक पढ़ सके, 
ऐसा क्षयोपशम भाव उसके रहता है । 


१४--मतिज्ञानावरणीय के क्षयोपशम होने ले मतिज्ञान और 
मति-अज्ञान उत्पन्न होते हैं। और श्रुतज्ञानावरणीय के 
क्षयोपशम होने से ध्रुतत्ञान भौर भ्रुत-अज्ञान । 


१५--समहष्टि आचाराज़ जादि १४ पूर्व का ज्षानाम्यास कर 
सकता है और मिथ्यात्त्री देश-न्यून दल पूर्च तक का 
ज्ञानाभ्यास । 


१६--अवधिज्ञानावरणीय कर के क्षयोपशम हो ने से समदृष्टि अवधि- 
ज्ञान प्राप्त करता हैं और मिथ्याहष्ट को क्षयोपशम 
के परिमागानुसार विभड़ः अज्ञान उत्पन्न होता है | 


१७ -प्रतःपयवज्ञानावरणी कर्म के क्षयोपशम होने से सनःपर्यंव 
ज्ञान उत्पन्न होता हैं। यह प्रधान क्षयोपशम भाव सम्यक 
इृष्टि साथु को उत्पन्न होता हैं? । 


१८--ज्ञान, अज्ञान दोनों साकार उपयोग हैं और इन दोनों का 
स्वभाव एक-सा है। ये कर्मा के दूर होने से उत्पन्न होते 
हैं और उज्ज्वल क्षयोपशम भाव हैं । 


१६--दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम होने से आठ उत्तम बोल 
उत्पन्न होते हैं-पांच इन्द्रियां और तीन दर्शन। मे 
निर्जरा-जन्य उज्ज्वछ बोल हैं । 


१४६५ 


ज्ञान, प्रज्ञान दोनों 
साकार उपयोग 


दर्धातावरणीय कर्मों 
कै क्षयोपश्षम से 
उत्पन्न भाव 

(गा० १६-२३॥ 


५५६ नव पदार्थ 
२०--दरसणजावर्णी री नव प्रकत पके, एक प्रकत षघयउपसम सदीव हो। 


तिण सूं अचषू दरसण नें फरस इंदरी सदा रहें, षयउपसम भाव जीव हो ॥ 


२१--चषू दरसणावर्णी घयउपसम हूलां, चषू दरसण नें चषू इंद्री होय हो । 
करम अलगा हुआं उजलो हुओ, जब देखवा लागो सोय हो॥ 


२२--अचषू दरसणावर्णी वशेष थी, षयउपसम हुवें तिण वार हो। 
चषू टाले सेष इंद्री, षयउपसम हुवें इद्री च्यार हो॥ 


२३--अवधि दरसणावर्णी षबउपसम हुआं, उपजें अवधि दरसण वद्गोष हो । 
जब उतकष्टो देखे जीव एतलो, सर्व रूपी पुदगल ले देख हो॥ 


२४--पांच इंद्रीनें तीनंइ दरसण, ते षयठपसम उपीयोग मणागार हो ॥ 
ते वांनगी केवल दरसण माहिली, तिणमें संवा म राखो लिगार हो ॥ 


२४--मोह करम षयउपसम हुआ, नीपजें आठ बोल अमांम हो। 
च्यार चारित ने देस विरत नीपजें, तीन दिप्टी उजल होय तांम हो ॥ 


२६--बारित मोह री पच्ीस प्रकत मझे, केइ सदा षयउपसम रहें ताय हो । 
तिण से अंस मात उजलो रहें, जब भला वरते छें अधवसाय हो ॥ 


२७--कदे षयउपसम इधकी हुवें, जब इधका गुण हुवें तिण मांय हो। 
षिप्ता दया संतोधादिक गुण वें, भली लेस्थादि बरतें जब आय हो ॥ 


निर्जरा पदाथ (ढाल ; ९) 


२० --इर्शनावरणीय कर्म की नौ प्रकृतियों में से एक प्रकृति सदा 
क्षयोपशमरूप रहती है। उससे अचक्षु दर्शन और स्पर्श 
हन्द्रिय सदा रहती हैं । यह क्षयोपशम भाव-जीव है। 


२१--चक्षुदर्शनावरणीय के क्षयोपशम होने से चक्लु दर्शन और 
चछ्तु इन्द्रिय होता हैं। कर्म दूर होने से जीव उज्ज्वल 
होता है, जिससे देखने म॑ सक्षम होता हे । 

१२--अचक्षुदर्शनावरणीय के विशेष क्षयोपशम से चछु फो छोड़ 
कर बाकी चार क्षम्रोपशम इन्द्रियाँ प्राप्त होती हैं । 


२३---अवधिदुर्शनावरणी य के क्षयोपशम द्दोने से विशेष अवधि- 
दर्शन उत्पन्न होता है। अवधि-दर्शन उत्पन्न होने से 
जीव उत्कृष्ट में सर्व रूपी पुदूगल को देखने छगता है। 


२४--पाँच इन्द्रियाँ और तीनों दर्शन दर्शनावरणीय के क्षयोपशम 
से होते हैं। ये अनाकार उपयोग हैं। ये केवलद्शन के 
नमूने हैं । इसमें जरा भी शंका सत करो? । 


२५- मोहनीयकर्म के क्षयोपशम होने से आठ विशेष बोल उत्पन्न 
होते हैं --चार चारित्र, देश-पिरति और उज्ज्वल तीन दृष्टि । 


२६--चा रित्रमोहनीय कम की पचीस प्रक्धतियों में से कई सदा क्षयो- 
पशम रूप में रहती हैं, इससे जीव अंशतः उज्ज्वल रहता है। 
आर इस उज्ज्वलूता से शुभ अध्यवसाय का बर्तन होता है । 


२७- कभी क्षयोपशम अधिक होता है तब उससे जीव के अधिक 


गुण उत्पन्न होते हैं । क्षमा, दया,संतोषादि गुणों की वृद्धि 
दोती है और शुभ छेश्याएँ वर्तती हैं। 


7५७ 


ग्रनाकार उपयोग 


मोहनीयकर्म के 
क्षयोपशम से 
उत्पन्न भाव 
(गा० २५-४०) 


५५८ नव पदार्थ 


२८-- भला परिणांप पिण वरते तेहनें, भला जोग पिण वरते ताय हो। 
धर्म ध्यांन पिण ध्यावें किण समें, ध्यावणी आवें मिटीयां कषाय हो ॥ 


२६-- ध्यांन परिणांम जोग लेस्था भली, वले भला वरते अधवसाय हो । 
सारा वरते अंतराय षयउपप्तम हुआं, मोह करम अलगा हुत्रां ताथ हो ॥ 


३०--चोकडी अंताणुबंधी आदि दे, घ॒णीं प्रकृत्यां पयउपसम हुवें ताय हो । 
जब जीव रे देस बिरत नीपजें, इण हिज विध च्यांह चारित आय हो ॥ 


३१--मोडणी षयठपसम हुआं नीपनों, देस विरत नें चारित च्यार हो। 
बले षिमा दयादिक गुण नीपनां, सगलाइ गुण श्रीकार हो॥ 


३२--देस विरत नें च्यारूई चारित भला, ते गुण रतनां री खांन हो। 
ते खायक चारित री वांनगी, एहवों पयउपसम भाव परघांन हो ॥ 


३३-चारित नें विरत संवर कह्मों, तिण सूं पाप रूंघें छें ताय हो। 
पिण पाप भरी नें उजल हुओं, तिणनें निरजरा कही इण न्याय हो ॥ 


३४--दरसण मोहणी पयउपसम हुआं, नीपजें सावी सुध सरधांत हो। 
तीन दिष्ट में सुध सरधान छें, ते तो षयउन्सम भाव निधांन हो॥ 


९५--पमिथ्यात मोहणी षयउपसमर हुआ, मिथ्या दिष्टी उजली होय हो । 
जंब केयक पदार्थ सुध सरघलें, एहवो गृण नीपजें छें सोय हो ॥ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल ; १) 


३८--चारित्रमोहनीय कर्म के विशेष क्षयोपशम ले जीव के शुम 
परिणाम तथा शुभ योगों का चर्तन होता है। कभी-कभी 
धर्म-ध्यान भी होता है परन्तु बिना कषाय के दूर हुए पूरा 
घर्म-ध्यान नहीं हो सकता । 

२€--शुभ ध्यान, शुभ परिणास, शुभ योग, शुभ छेश्या और 
शुभ अध्यवलाय--ये सथ उसी समय वर्तते हैं जब अंतराय 
कर्म का क्षयोपशम हो जाता है तथा मोहकर्म दूर हो 
जाता है| 

३०--अनन्तानुबंधी आदि कषाय की चौकड़ी तथा अन्य बहुत-सी 
प्रकृतियोँं के क्षयोपशम होने से जीव के देश-विरति उत्पन्न 
होती है और इसी तरह से चारों चारित्र प्राप्त होते हैं । 


३१--मोहनीयकर्म के क्षयोपशम होने से देश-विरति और चार 
चारित्र तथा क्षमा, दया भादि उत्पन्न होते हैं । ये उत्तम 
गुण हैं। 

३२---देश-विरति और चारों चारित्र-ये गुणरूपी रक्ोँ की खान 


हैं। ये क्षायिक चारित्र की बानगी हैं। क्षयोपशम भाव 
ऐसा ही प्रधान है | 


३३--चारित्र को विरति-संबर कहा गया है। उससे जीव पापों का 
निरोध करता है। पाप-क्षय होकर जीव उज्ज्वल छुआ, 
इस न्याय से हसे निजरा कहा है । 

३४--३र्शनमोहनीय कर्म के क्षयोपशम होने से सच्ची एवं शुद्ध धरद्धा 
उत्पन्न होती है। तीनों दृष्टियों में शुद्ध श्रद्धान है। 
क्षयोपशम भाव ऐला उत्तम है। 

३४--मिथ्यात्व मोहनीयकम के क्षयोपशम होने से समिध्या-हष्टि 
उज्ज्वल होती है। जिससे जीव कई पदार्थों भें ठीक-ठीक 
श्रद्धा करने छगता है। मिथ्यात्व मोहनीय के क्षयोपशम 
से ऐसा गुण उत्पन्न होता है। 


५९ 


५६० नव पदार्थ 


३६--मिश्र मोहणी षयउपसम हुआं, समभिथ्या दिष्टी उजली हुवें तांम हो । 
जब घणां पदार्थ सुध सरबले, एड़वों गुण नीपजें अमांम हो ॥ 


३७-सम्रकत मोहगी प्रयउपप्तम हुआं, नीपजें समकृत रतन परधांन हो । 
नव हो पदार्थ सुध सरबलें, एहवो षयउपसम भाव तिधांन हो ॥ 


३े८--मिथ्यात मोहणी उदे छें ज्यां लगे, सममिथ्या दिष्टो नहीं आंवत हो । 
मिश्र॒ मोहणी रा उदे थकी, समकत नहीं पांवत हो॥ 


३९--पमक्रत मोहणी ज्यां लगें उदे रहें, त्गां लगपायक्र समकत आवें नांहि हो। 
एहवी छाक छे दरसण मोह करम नों, न्हांखे जीव नें भ्रमजशाल मांय हो ॥ 


४० -षयउपसम भाव तोनंइ दिप्टी छें, ते सगलोइ सुध सरधांत हो। 
ते खायक्र समकत मांहिली बांनगी, मातर गुण निधांन हो॥ 


४१--अंतराय करम परयउप्सम हुआं, आठ गुण नोपजें श्रीकार हो। 
पांच लब्द तीन वीर्य नीपजें, हिंवें तेहनों सुणो विसतार हो॥ 


५० 


४२--पाचुंइ प्रकत अंतराय नीं, सदा पथउपसम रहें छें साख्यात हो। 
तिण सूं पांचूं लब्द बालबरीयं, उजल रहें छें अल्प मात हो॥ 


४३--दानांतराप षयउपसम हुआं, दांन देवा री लब्द उपजंत हो। 
लाभांतराय षयउपसम हुआं, लाभ री लब्द खुलंत हो ॥ 


निजंरा पदाथ (ढाल: १) 


३६--मिनश्रमोहनीय कर्म के क्षयोपतम होने से सममिथ्या हृष्टि 
उफल्बछ होती है । तब जीव अधिक पदार्थों को शुद्ध भ्डने 
छगता है । क्षयोपशम से ऐसा गुण उत्पन्न होता है । 


३७--सम्यक्षत्व-मोहनीय कर्म के क्षयोपशम होने से सम्यक्त्व 
रूपी प्रधान रत उत्पन्न होता है। इस क्षयोपशम से जीव 
नवों ही पदाथां की शुद्ध श्रद्धा करने लगता है | क्षयोपशम 
भाव ऐसा ही गुणकारी है। 

३८. -जब तक मिध्यात्व-मोहनीय कर्म उदय में रहता है, तब तक 
सममिथ्या दृष्टि नहीं आती । मिश्न-मोहनीय कर्म के वदय 
से जीव सम्यक्त्व नहीं पाता । 


३६---सम्यक्त्व-मोहनीय कर्म जब तक उदय में रहता है तब तक 
क्षायिक सम्यक्त्व नहीं आता । मोहनीय कर्म का ऐसा ही 
आवरण है कि यह जीव को अम-जाल में ढाल देता है । 

४०--तीनों ही दृष्टियाँ क्षयोपशम भाव हैं । ये तीनों ही शुद्ध भ्रद्धा 
रूप हैं।ये तो क्षायिक सम्यकत्व की बानगी--नमूने मात्र हैं * । 


४१-. अंतराय कर्म के क्षयोपशम होने से आठ उत्तम गुण उत्पन्न 
होते हैं--पाँच लब्घि और तीन वीर्य । अब इनका विस्तार 
छनो । 


४३--अंतराय कर्म की पाँचों ही प्रकृतियाँ सदा प्रत्यक्षत: क्षयोपशम 
रूप में रहती हैं, जिससे पाँच लब्धि और बालवीर्य अल्प 
प्रमाण में उज्ज्वल रहते हैं । 


४३---दानांतराय कर्म के क्षयोपशम होने से दान देने की लब्धि 
डत्पन्न होती है ; छा्मांतराय कर्म के क्षयोपशम होने से 
छाम की रूब्धि प्रकट होती है । 


ण््व 


५६१ 


प्रंतराय कर्मों के 
क्षयोपशम से उत्पन्न 
भाव 

(गा० ४१-५५) 


५६२ नव पदार्थ 


४४--भोगांतराय. षयउपक्षम्पां, भोग लब्द उपें छें ताय हो। 
उपभोगांतराय. खबउपसम हुआं, उपभोग लब्द उपजें आय हो ॥ 


४५-दांन देवा री लब्द निरंतर, दांन देवे ते जोग व्यापार हो। 
लाभ लब्द पिण निरतंर रहें, वस्त लाभे ते किण ही वार हो॥ 


४६--भोग लब्द तो रहें छें निरंतर, भोग भोगवे ते जोग व्यापार हो। 
उपभोग पिण लब्द छें निरंतर, उपभोग भोगवे जिण वार हो ॥ 


४७--अंतराय अलगी हुआं जीव रे, पुन सारू मिलसी भोग उपभोग हो । 
साधु पुदगल भोगवे ते सुभ जोग छें, ओर भोगवें ते असुभ जोग हो ॥ 


४८द--वीय॑ अंतराय पयउय्सम हुआं, वीर्य लब्द उपजें छें ताय हो । 


बीय॑ लब्द ते सगत छें जीव री, उत्कष्टी अनंत्ती होय जाय हो ॥ 


४६--तिण बी लब्द रा तीन भेद छें, तिगरी करजो पिछांग हो! 
बार वीय॑ कट्यों छें बाल रो, ते चोथा गुणठाणा तांई जांण हो ॥ 


५०-प॒िंडत वीर्य कह्यों पिडत तणो, छठा थी लेदइ चवबदमें गुणठांण हो । 
बालपिंडत वीय॑ कहट्यों छें श्रावक तणो, ए तीनोंई उजल गुण जांण हो॥ 


प्१--कदे जीव वीय नें फोडवे, ते छें जोग व्यापार हो। 


सावद्य निरबद्य तो जो! छें, ते वीयं सावद्य नहीं छें लिगार हो ॥ 


निजजरा पदार्थ (ढाल : १) 


४४--भोगांतराय कर्म के क्षयोपशम होने ले भोग की लब्धि 
उत्पन्न होती है और उप्सोगांतराय कर्म के क्षयोपशम 
होने ले उपभोगलब्धि उत्पन्न होती है । 


४४--दान देने की छब्धि बरावर रहती है। दान देना योग- 
व्यापार है। छाभ की छब्धि भी निरन्तर रद्दती है जिससे 
यदा-कदा वस्तु का छाभ होता रहता है। 


४६--भोग की लरूब्धि भी निरन्तर रहती हैं। भोग-सेचन योग- 
व्यापार है। उपभोग-लब्धि भी निरन्तर रहती है जिससे 
उपभोग-सेवन होता रहता है । 


४७--अंतराय कर्म का क्षयोपशम होने से जीव को प्रुगयानुसार 
भोग-उपभोग मिझते हैं।साथु पुद्गलों का सेवन करते हैं, 
वह शुभ योग है । साथु के सिव्रा अन्य जीव पुदूगलों का 
भोग करते हैं, वह अशुभ योग है । 

४८--वीर्यातराय कर्म के क्षय्रोपशम होने स वीर्य-लब्धि उत्पन्न 
होती है । वीर्य -लब्धि जीव की ल्‍्वाभाविक शक्ति है और 
बह उत्कृष्ट रूप में अनन्त होती है । 


४६--बीयलूब्धि के तीन भेद हैं उसकी पहचान करो । बाल- 
बीरय बाल के होता हैं और चतुर्थ गुणस्थान तक रहता 


है । 


४०--पगिडतवीर्य परणिडत के बतलराया गया है, यह छठ से लेकर 
चौदहवें गुणस्थान तक रहता है । बालपणिडतवीय धरावक 
के होता है। इन तीनों ही बीयों' को जीब के उज्ज्वल 
गुण जानो। 

५४१--जीव कभां इस वीर्य को फोड़ता है, वह योग-न्यापार 
है । सावद्यनिरबद्य योग होते हैं परन्तु वीर्य जरा भी 
सावध नहीं होता । 


५६३ 


५६४ नव पदाथ 
५२-बीयं तो निरंतर रहें, चवदमां गुण ठांगा लग जांण हो। 
बारमा तांइ तो षयउपसम भाव छें, खायक तेरमे चवदमे गुण ठांण हो ॥ 


५३--लब्द वीर्य नें तो वीर्य कह्मयों, करण वीर्ण नें कद्यों जोग हो। 
ते पिण सगत वीर्य ज्यां लगे, त्यां लग रहें पुदगल संजोग हो।। 


५४--पुदगल विण वीर्य सगत हुवें नहीं, पुदगल विनां नहीं जोग व्यापार हो । 
पुदगल लागा छें ज्यां लग जीव रे, जोग वीर्य छें संसार मकर हो॥ 


५५--बीर्य निज गुण छें जीव रो, अंतराय अलगा हुआं जांण हो। 
ते वीर्य निईचेंइ भाव जीव छें, तिण में संका मूल मे आंण हो ॥ 


५६--एक मोह करम उपसम हुवें, जब नीपजें उपसम भाव दोय हो। 
उपसम समकत उपसम चारित हुवें, ते तो जीव उजलो हुवो सोय हो ॥ 


५७--दरसण मोहणी करम उपसम हुवां, निपजें उपसम समकत निधांन हो । 
चारित मोहणी उपसम हुआं, परगटे उपसम चारित परघांन हो ॥ 


भ्ू८--च्यार घणघातीया करम षय हुवें, जब परगट हुवें खायक भाव हो। 
ते गुण सरबधा उजला, त्यांरो जओो २ सभाव हो॥ 


५६--ग्यांनावणी सरवथा खब हुआं, उपजें केवल ग्यांन हो। 
दरसणावर्णी पिण खय ह॒वें सरवथा, उपजें केवल दरसण परघांन हो ॥ 


निजंरा पदाथ (ढाल : १) 


५२--वीर्य-लब्धि निरन्तर चौदहवें गुणसथान तक रहती है। 
बारहवें गुणल्थान तक क्षयोपशम भाव है तथा तेरहवें और 
चौदहथें गुणस्थान में क्षायिक भाव । 


४३--छब्धि-वीर्य को वीर्य कट्टा गया है और करण-वीर्य को 
योग क्रहा गया है। जब तक रब्धि-वीर्य रहता है तभी 
तक करण-वीय रहता है और तभी तक पुदूगछ-संयोग 
रहता है। 

५४४--पुद्रल के बिना वीर्य शक्ति नहीं होती। पुद्गल के बिना 
योग-व्यापार भी नहीं होता । जब तक जीव से पुद्गल 
छगे रहते हैं तब तक योग वीर्य रहता है। 


५५---त्रीर्य जीव का स्वाभाविक गुण है और यह अंतराय कर्म 
अछग होने से प्रकट होता है । यह वीर्य भाव-जीव है, 
इसमें जरा भी शंका मत करो ' । 


५६--एक मोहकर्म के उपशस होने से दो उपशम-भाव उत्पन्न 
होत हैं-“-(१) उपशम सम्यक्त्व और (२) उपशस चारित्र । 
यह जीव का उज्ज्वछ द्वोना है | 


५७--दर्शनमोहनीय कर्म के डपशम द्ोोने से उपशम सम्यक्‍त्व 
उत्पन्न होता है। चारिन्रमोहनीय कर्म के उपशम होने से 
प्रधान उपशम चारित्र प्रकट होता है* " । 


५८--चार घनघाती कमों के क्षय दोने से क्षायिक-भाव प्रकट 
होता है । ये जीव के सर्वधा उज्ज्वछ गुण हैं । इनके स्वभाव 
भिन्न-भिन्न हैं । 


५६--ज्ञानावरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से केबलज्ञान उत्पन्न 
होता है और दुर्शनावरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से 
प्रधान केवलदर्शन उत्पन्न होता है | 


५६५ 


उपशम भाव 
(गा० ५६-५७) 


क्षायिक भाव 
(गा० ५५-६२) 


ध््द नव पदाथ 
६०--मोहणी करम खय हवें सरवथा, बाकी रहें नहीं अंसमात हो । 
जब खायक समकत परगटें, वले खायक चारित जथाख्यात हो॥ 


६१--दरसण मोहणी खयब हवें सरवथा, जब निपजें खायक समकत परधांन हो । 
चारित मोहणी खय हुआं, नीपजें खायक चारित निधांन हो॥ 


६२--अंतराय. करम अलगो हआं, खायक वीर्य सगते हुवें ताय हो। 
खायक लब्द पांचंइ परगटे, किण ही वात री नहीं अंतराय हो ॥ 


६२--उपसम खायक षयउपसम भाव निरमला, ते निज गुण जीवरा निरदोष हो। 
ते तो देस थक्की जीव उजलो, सर्व उजलो ते मोख हो॥ 


६४-देस विरत श्रावक तणी, सर्व विरत साधु री छें ताय हो। 
देस विरत समाइ सर्व विरत में, ज्यं निरजरा समाइ मोख मांय हो ॥ 


६५-देस थी जीव उजले ते निरजरा, सर्व उजलों ते जीव मोख हो । 
तिण सूं निरजरा नें मोख दोनूं जीव छें, उजल गुण जीवरा निरदोष हो ॥ 


६६--जोड़ कीधी निरजरा ओलखायवा, नाथ दुवारा सहर मझ्ार हो। 
संवत अठारे वरस छपनें, फागण सुद दसम गुरवार हो॥ 


नि्जरा पदार्थ (ढाल ; १) 


६०--मोहनीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से--उसके अंशमात्र भी 
न रहने से क्षायिक सम्यक्त्व प्रकट होता है और यथाल्यात 
क्षायिक चारित्र प्रकट होता है । 

६१---दर्शनमोहनीय कर्म के सर्वथा क्षय से प्रधान क्षायिक सम्यक्स्व 
प्रकट होता है। चारिश्रमोहनीय कर्म के क्षय होने से 
क्षायिक चारित्र उत्पन्न होता है । 


६२---अंतराय कर्म के सम्पूर्ण दूर होने से क्षायिक वीर्य--शक्ति 
उत्पन्न होती है तथा पाँचों ही क्षायिक्र लब्धियाँ प्रकट होती 
हैं । किसी भी बात की अंतराय नहीं रहती" "। 


६ ३---उपशम, क्षायिक और क्षयोपशम--ये तीनों निर्मल भाव 
हैं। थे जीव के निर्दोष स्त्रगुण हैं । इनते जीव देशखूप 
निर्मल होता है, वह निर्जरा है और सर्वरूप निर्मल होता 
है, वह मोक्ष है । 

६४--घ्रावक की देशविरति होती है और साधु की सर्वविरति । 
जिस तरह क्रावक की देशविरति साधु की सर्वविरति में समा 
जाती है, उसी तरह निरजरा मोज्ञ में समा जाती है । 


६५--जीव का एक देश उज्ज्वल होना निर्जरा है और सर्च देश 
उज्ज्वल होना मोक्ष | इसलिए निर्जरा और मोक्ष दोनों 
भावजीव हैं | दोनों ही जीव के निर्दोष उज्ज्वल गुण हैं? * । 


६६---निर्जरा को सममाने के लछिए यह जो नाथद्वारा शहर में 


सं० १८५६ की फाल्गुन शुक्ला दशमी गुरुवार को की गई 
हे । 


तीन निर्मल भाव 


निर्जरा और मोक्ष 
(गा० ६४-६५) 


रचना-स्थान शग्रौर 
काल 


टिप्पणियाँ 
१--निजेश सातवाँ पदार्थ है (दो० १) : 


तत्त्वार्थमूत्र के अनुस्तार, पुण्य और पाप को यथास्थान रखने पर, निजरा पदार्थ का 
स्थान प्राठवाँ होता है' । उत्तराष्ययन में भी इसका क्रम भ्ााठवाँ है? । अन्य भ्रागमों में 
इसका स्थान सातवाँ है? । दिगम्बर ग्रन्थों में इसका क्रम प्रायः सातवां है | 

आ्रागम में इसकी गिनती सदुभाव पदार्थ और तथ्यभावों में को गई है५ । 

भगवान महावीर ने कहा है--“ऐसी संज्ञा मत करो कि वेदना भ्रौर निर्जरा नहीं 
हैं, पर ऐसो संज्ञा करो कि वेदता और निजरा हैं |” 

द्विपदावतारों में इसे वेदना का प्रतिपक्षी पदार्थ कहा है* | 

उमास्वाति ने 'वेदता' को 'निजरा' का पर्यायवाची बतलाया है: | पर श्रागम इसे 
निर्ज रा का प्रतिद्वन्दी तत्व बतलाते हैँ* । वेदना का श्रर्थ है--कर्म-भोग; निर्जरा का 
अर्थ है--कर्मों को दूर करना । 


१--तस्‍्तवा ०, १.४ (देखिए ए० १५४१ पाव-टिप्पणी १) 
| २---3त्त? २८.१४ (० २४ पर उद्धुत) 
३--ठाणाड़ ९.३.६६४ (प्ृ० २२ पाद-टि० १ में डद्धृत) 
४--(क) गोम्मटसार जीवकांड ६२९ : ह 
णत्र य पद॒त्था जीवाजीवा ताणं च पुणणपावदुग । 
आसवसंवरणिज्जरबंधा सोक्‍्खो य हॉतित्ति ॥ 
(ख) पत्चास्तिकाय २.१०८ (४० १५० पाद-ढि० ३ में उद्चुत) 
५--(क) उक्त” २८.१४ (४० २४ पर उद्ुत) 
(ख) दाणाज़ ९.३२.६६५ (०२०२ पादु-टि० १ में उद्भुत) 
६--सूथगढं २.५.१८ : 
नत्थि वेयणा निजल्रा वा नेवं सन्‍न॑ निवेसए । 
अत्थि वेयणा निलरा वा एवं पतन निवेसए ॥ 
७---४णाज़ १.५७ : 
जदृत्थि ण॑ छोगे त॑ सन्‍्व॑ दुपभोआरं, तंजहा """***धेयणा चेव निजरा चेव 
८--तपत्वा० €.७ भाष्य : 
निर्जरा वेदना विपाक हत्यनथांन्तरस्‌ 
६---भगवती ६.१ 


निर्जरा पदा् (ढाल : १) : टिप्पणी ९ ५६६ 


इन सब झागम-प्रमाणों से यह स्वयंसिद्ध है कि भगवान महावीर ने निर्जरा को 
एक स्वतंत्र पदार्थ माना है। 

प्रागम में कहा है--“बुद्ध कर्मों के संवर भौर क्षपण में सदा यक्षश्षील हो* ।? 
इसका श्रर्थ है वह नये कर्मों को न प्राने दे और पुराने कर्मों का नाश करे । 

प्रागमों में कहा है:'ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप--ये चार मुक्ति के मार्ग हैं! |” 
"इसी मार्ग को प्राप्त कर जीव सुगति को प्राप्त करता है? | ” 

षट्‌ द्रव्य और नव पदार्थों के गुण और पर्याय के यथार्थ ज्ञान को सम्यकज्ञान कहा 
जाता है४ । नव तथ्यभावों की स्वभाव से या उपदेश से भावपूर्वक श्रद्धा करना सम्यक 
दर्शन प्रथवा सम्यक्त्व है" । चारित्र कर्माखव को रोकता है । ठप बंधे हुए कर्मों को 
झाडइता है । 

भगवान ने कहा है: “संयम (चारित्र) श्ौौर तप से पूर्व कर्मों का क्षय कर जीव 
समस्त द:खों से रहित हो मोक्ष को प्राप्त करता है ।” 

चारित्र संबर का हेतु है। तप निर्जरा का हेतु है । 

जीव श्रनादिकालीन कर्म-बंध से संसार में श्रमण कर रहा है। जब तक जीब कर्मों 
से मुक्त नहीं होता तब तक निर्वाण प्राप्त नहीं होता--'नत्यि असोक्खसस निव्याणं” 
(उत्त० २८,३०) | जो संयम और तप से युक्त नहीं उस श्रगुणी की कर्मो से मुक्ति नहीं 
होती --“अगुणिस्स नत्थि मोक्खो” (उत्तः ३८.३०) । 

 (--डत्त० ३३.२४ : 

तम्हा एएसि कम्माणं जणुभागा वियाण्या । 

एएपि संबरे चेद खबण ये जए बुहो ॥ 
२--बही २८.१ 
३--वही २८.२ 
४--वही १८.४५-१४,२३४ 
५--बही ९८.१४,३४५ 
६---वही २८.३४ : 

नाणेण जाणई भांवे दंसणण य सहहे । 

चरित्तेण निगिण्दाइ तवेण परिछज्मई ॥ 
७--बही २८. रे६ : 

खबेतता पुथ्वकम्माईं संजमेण तवेण य | 

सब्वदुक्खपद्दीगहा पहक्रमंति मदेसिणों ॥ 


प्र 
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संवर झऔौर निर्जरा ही ऐसे गुण हैं जिनसे सदूज्ञानी श्नौर सम्यग्हष्टि जीव को निर्वाण 
की प्राप्ति होती है। 

मोक्ष-मार्ग में नि्जरा पदार्थ को जो महतस्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है, वह उपर्युक्त विवेचन से 
भलोभाँति समझा जा सकता है । 

लप को चारित्र की रह ही जीव का लक्षण कहा है* । तप निर्जरा का ही दूसरा 
नाम है। श्रत: निर्जरा जोव का लक्षण है । 

कर्मों का एक देशरूप से प्रात्मा से छूटना निर्जरा है---“एकदेशकर्मसंक्षयलक्षणा 
नि्जरा” (तत्त्वा० १.४ सर्वार्थसिद्धि)। कर्मो के क्षय से आत्म-प्रदेशों में स्वाभाविक 
उज्ज्वलता प्रकट होती है । जीव की स्वच्छता निर्जरा है। इसीलिए कहा है---"देशत: 
कर्मों का क्षय कर देशतः आत्मा का उज्ज्वल होना निर्जरा है* ।” 

प्रागम में कहा है--'जब श्रनात्रवी जीव तप से संचित परापकर्मों का शोषण 
करता है तब पापकर्मो का क्षय होता है। जिस प्रकार एक महा तालाब हो, वह पानी 
से भरा हो श्रौर उसे रिक्त करने का सवाल हो तो पहले उस के स्रोतों को रोका जाता 
है भ्लौर फिर उसके जल को उलीच कर उसे खाली किया जाता है, उसो प्रकार पापकर्म 
के श्रात्नव को पहले रोकने से संयमी करोड़ों भवों से संचित्र कर्मों को तपस्या द्वारा झाड़ 
सकता है? ।” 
२--भनादि कर्मंबंध और निज्ञेरा (गा० १-७) : 

गुरु श्रौर शिष्य में निम्न संवाद हुग्ा : 

विष्य--जीव श्रौर कर्म का आदि है, यह बात मिलती है या नहीं १” 


१े--उक्ष७ २८.१९: 
नाणं चर दंसणं चेव चरित्त च तवो तहा | 
वीरियं उवभोगो य एय॑ जीवस्स लक्खणं॥ 

२--तेराद्वार : दृष्टान्तद्वार 

३--उत्त० ३०,५-६ : 
जहा महातलायरूस सन्निस्तये जलागमे । 
डह्सिंचणाएं सत्रृणाए कमेणं सोसणा भवे ॥ 
एवं तु संजयस्सानि परावकम्मनिरासवे । 
भवकोडीसंचियं कम्म॑ तवसा निल्नरिजह ॥ 
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गुह--'नहीं मिलती, क्योंकि जीव अ्नुल्न्न है--श्रनादि है।” 

शिष्य--“पहले जीव फिर कर्म, यह बात मिलती है या नहीं १” 

गुरु--“नहीं मिलती, क्‍योंकि कर्म बिता जीव कहाँ रहा १ मोक्ष जाने के बाद 
तो जीव वापिस नहीं आता ।”! 

शिष्य--"पहले कर्म पीछे जीव, यह बात मिलतो है या नहीं १?! 

गुर---'नहीं मिलती, क्योंकि कर्म कृत होते हैँ । जीव बिना कर्म को किसने 
किया १” 

शिष्य---/दोनों एक साथ उत्पन्न हें, यह बात मिलतो है या नहीं १” 

गुरु--“तहीं मिलती, क्योंकि जोव झौर कर्म को उत्पन्न करनेवाला कौन है ?” 

शिष्य--“जीव कर्मरहित है, यह बात मिलती है या नहीं १” 

गुरु--''नहीं मिलती | यदि जीव कर्म रहित हो ठो फिर करनी करने की चेष्टा ही 
कौन करेगा १ कर्मरहित जीव मुक्ति पाने के बाद वापिस नहीं शाता ।” 

शिष्य--'फिर जीव श्रौर कम॑ का मिलाप किस तरह होता है १” 

गुए--'अपदचालानपूर्वी न्‍्याय से जीव और कर्म का मिलाप चला आा रहा है। 
जेसे प्रंडे श्रौर मुर्गी में कोन पहले है भौर कौन पीछे, यह नहीं कहा जा सकता, वं॑से ही 
प्रवाह की श्रपेज्षा जीव श्ौर कर्म का सम्बन्ध श्रनादि काल से चला झा रहा है? ।” 

स्वामीजी ने जो यह कहा है--“आठ करम छें जीव रे अनाद रा? उसका भावार्थ 
उपरोक्त वार्त्तालाप से भ्रच्छी तरह समझा जा सकता है। इन कर्मो की उत्पत्ति प्रास्॒व 
पदार्थ से होती है क्योंकि मिथ्यात्व भ्ादि आलव ही जीव के कर्मागमन के द्वार हैं। 

जसे ब्क्ष से लगा हुआ फल पक कर नीचे गिर जाता है वंसे ही कर्म उदय में--- 
विपाक श्रवस्था में श्राते हैं औ्रोर फल देकर झड़ जति हैं। कर्मों से बंधा हुआ संसारी 
जोव इस तरह कर्मो के झड़ने पर भी कर्मो से सवंथा मुक्त नहीं होता क्योंकि वह झ्रासव- 
द्वारों से सदा कर्म-संचय करता रहता है। यह पहले बताया जा चुका है कि जीव 
प्रसंड्यात प्रदेशों चेतन द्रव्य है। उसका एक-एक प्रदेश भ्राखव-द्वार है? । जीव के एक-एक 
प्रदेश से प्रतिसमय श्रनन्तानन्त कर्म लगते रहते हैँ । एक-एक प्रकार के अनन्तानन्त कर्म 
एक-एक प्रदेश से लगते हैं। ये कर्म जसे लगते हैं वंसे ही फल देकर प्रतिसमय प्रनन्त 


१--तेराद्वार : दृष्टान्तद्वार 
*२--देखिएु घृ० ४१७ दि० ३७ (१) 
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संख्या में झड़ते भी रहते हैं। इस तरह बंधने और झड़ने का चक्र चलता रहता है स्‍प्ौर 
जीव कर्मो से मुक्त नहीं होता । 
स्वामीजी कहते हैं--''कर्मों को झाड़ने की प्रक्रिया को ग्रच्छी तरह समझे बिता 
कर्मो से मुक्त होना अ्रसम्भव है। जंसे घाव में सुराख हो भौर परीप श्राती रहे तो उस 
अवस्था में ऊपर का मवाद निकलने पर भी घाव खाली नहीं होता, वते ही जब शक 
नये कर्मो के आगमन का स्रोत चलता रहता है तब तक फल देकर पुराने कर्मो के झड़ते 
रहने पर भी जीव कर्मों से मुक्त नहीं होता | ” 
३--उदय आदि भाव और निजेरा (गा० ७-८) : 
उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपश्म और परिणामी--इन पांच भावों का विवेचन 
पहले विस्तार से किया जा चुका है (देखिए पु० रे८ टि० ९)। 
संसारी जीव झनादि काल से कर्मबद्ध भ्रवस्था में है। बंधे हुए कर्मों के निमित्त से 
जीव की चेतना में परिणाम--प्रवस्थान्तर होते रहते हैं। जीव के परिणामों के निमित्त 
से नए पुदूगल कर्मूप परिणमन करते हैं । नए कमं-पुदुगलों के परिणमन से आ्रात्मा 
में फिर नए भाव होते हैं' । यह क्रम इस तरह चलता ही रहता हैं। पुदगल-कर्म जन्य 
जंविक परिवर्तन पर भ्रात्मिक विकास-ह्वास, आरोह-अवरोह का क्रम श्रवलम्बित रहता 
है । 
कर्म-परिणमन से जीव में नाना प्रकार की अ्रत्रस्थाएँ और परिणाम होते हैं। उससे 
जीव में निम्न पारिणासिक भाव उत्तन्न होते हैं-- 
१-गति परिणाम--तारक, तिर्यश्च, मनुष्य, देवगति रूप 
२-इईरिद्रिप परिणाम--एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिप आदि रूप 
३-कषाय परिणाम--राग हंप रूप 
४-लेइया परिणाम---ऋष्णलेह्यादि रूप 
५-योग परिणाम---मन-वचन-काय व्यापार रूप 
६-उपयोग परिणाम--बोध-व्यापार 
७-ज्ञान परिणाम 
. ८-ददान परिणाम--श्रद्धान रूप 
६-चा रित्र परिणाम 
१०-वेद परिणाम *---स्त्री, प्चु, नपुंसक वेद रूप 


१--जीवपरिणामदेऊ कम्मत्ता पोग्गला परिणमंति | 
पुगालकम्मनिमित्त जीवो वि तद्देव परिणमद् ॥ 
२->-ठाणाज़' १०,७१३ 
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बंधे हुए कर्मों के उदय में श्राने पर जीवों में निम्न ३३ भ्ौदयिक भाव-प्रवस्थाएँ 
उत्पन्न होती हैं : 

गति---नरक, तिर्यकुच, मनुष्य, देवगति । 

काय--पुथ्वीकाय, अ्पूकाय, तेजसकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय, त्रसकाय । 

कृषाय--क्रोध, मान, माया, लोभ । 

वेद -- स्त्री, पुरुष, नपुंसक । 

लेइया--क्ृष्ण, नील, कापोत, तेजस, पद्म, शुक्क । 

ग्न्यभाव--मिथ्यात्व, अविरति, असंज्ञीभाव, प्रज्ञानता, प्राह्रता, छदुमस्थता, 

सयोगित्व, श्रकेवलीत्व, सांसारिकता, असिद्धत्व । 

उदयावस्था परिपाक भ्रवस्था है। बंधे हुए कर्म सत्ताहप में पड़े रहते हैं। फल 
देने का समय प्राने पर वे उदय में श्राते हैं। उदय में प्राने पर जीव में जो भाव उत्पन्न 
होते हैं, वे श्रौदयिक भाव हैं । 

उदय श्राठों कर्मों का होता है। कर्मोदय जीव में उज्ज्वलता उत्पन्न नहीं करता । 

आख्रव पदार्थ उदय और पारिणामिक भाव है। वह बंध-कारक है। वह संसार 
बढ़ाता है, उसे घटने नहीं देता । 

मोहनीपकर्म के क्षयोपशम से सम्यक्‌ श्रद्धा और चारित्र का प्रादुर्भाव होता है। 
उपशम से श्रौषशमिक सम्यकत्व और ग्रौपशमिक चारित्र--ये दो भाव उतन होते हैं । 
क्षय ते अटल सम्पक्त्व और परम विजुद्ध ययाख्यात चारित्र उत्पन्न होते हैं । 

संवर प्रौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक भाव है । 

मोक्ष-प्राप्ति के दो चरण हैं--- 

(१) नये कर्मो का संचय न होने देना और 
(२) पुराने कर्मों का दूर करना । 

संवर प्रथम चरण है। वह नवीन मलोनता को उत्पन्न नहीं होने देता प्रत: ग्रात्म- 
शुद्धि का हो प्रबल उपक्रम है। नि्जरा द्वितीय चरण है। वह बंधे हुए कर्मों को दूर 
करती है । 

निर्जरा क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक भाव है। 

झाठ कर्मों में ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय भौर प्रन्तराय--ये चार कर्म 
घनघाती हैं, यह पहले बताया जा चुका है (देखिए पु० २६९८-३०० टि० ३) | इन 
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कर्मो के स्वभाव का विस्तृत वर्णन भी किया जा चुका है दिखिए पु० ३०३-३२७ 
टि० ४-८) । 

अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, श्रनन्त श्रद्धा शौर चारित्र तथा प्नन्त बीर्य--ये जीव के 
स्वाभाविक गण हैं। ज्ञानावरणीय कर्म प्ननन्त ज्ञान को प्रकट नहीं होने देता--उसे 
आवृत कर रखता है। दर्शनावरणीय कर्म अनन्त दर्शन-शक्ति को आश्चत्त कर रखता 
है। मोहनीय कर्म जीव की अनन्त श्रद्धा और चारित्र को प्रकट नहीं होने देता--उसे 
मोह-विल्लल रखता है। श्रन्तराय कर्म ग्रनन्त वीर्य के प्रकट होने में बाधक होता है । 
इस तरह ज्ञानावरणीय श्लादि चारों कर्म जीव के स्वाभाविक गु्णों को प्रकट नहीं होने 
देते। घन--बादलों की तरह वे उनको श्राच्छादित कर रखते हैं इससे वे घनघाती 
कहलाते हैं । 

इन घनघाती कर्मो का उदय चाहे कितना ही प्रबल क्‍यों न हो, वह जीव के ज्ञान' 
दर्शन, सम्यक्त्व, चारित्र और वीये गुणों को सम्पूर्णतः श्रावृत्त नहीं कर सकता। ये 
वाक्तियाँ कुछ-न कुछ मात्रा में सदा अ्रनाव॒त्त रहती हैं । ज्ञानावरणीय आदि घाति कर्म 
--जानादि गुणों की घात करते हैं पर उनके अस्वित्व को सर्वथा नहीं मिटा सकते। 
यदि मिटा सकते तो जीव अजीव हो जाता | जञानावरणीय श्रादि कर्मो का सदा काल 
कुछ-न-कुछ क्षमोपशम रहता ही है जिससे ज्ञानादि गुण जीव में न्यूनाधिक मात्रा में 
हमेशा प्रकट रहते हैँ । कहा है--''सब जीवों के अत्तर का अनन्‍्तर्वां भाग नित्य प्रकट 
रहता है यदि वह भी झ्राबूत्त होता तो जोव श्रजीवत्व को प्राप्त होता। श्रत्यन्त घोर 
बादलों द्वारा सूर्य और चन्द्रमा की किरण तथा रश्मियों का आआचछादन होने पर भी 
उनका एकान्त तिरोभाव नहीं हो पाता। अगर ऐसा हो तो फिर राह और दिन का 
भ्न्तर ही न रहे । प्रवल मिश्यात्व के उदय के समय भी दृष्टि किचित्‌ शुद्ध रहती है । 
इसी से मिथ्याहृष्टि के भी गृणस्थान संभव होता है" । 


१--कम्रंपन्थ २ टीका : 
“सब्त्र जीव पि अग्ग अक्खरत्स अणंतभागों निच्चुग्घाडिओ चिटुृइ, जद पुण सोचि 
आवरिजा, तेणं जीवो अजीवत्तन पाविज्ञा', इत्यादि | तथाहि समुन्नतातिबहलजो- 
मृतपरछेन_ दितकररजनीकरकर निकरतिरस्कारेडपिनकान्तेन तत्प्रभानाशः संपथते, 
प्रतित्रागियसद दिनरजनी विभागाभावप्रसंज़ात्‌ । एवमिद्ापि प्रबकमिध्यात्वोदये 
का चिदविपर्यस्तापि हृ्टिमंवत्तीति तंदुपेशया सिथ्याहष्टेरपि गुणस्थानसंभवः । 


निजरा पदार्थ (ढाल ! १) : टिप्पणी ४-४ ५७५ 


इसी तरह कर्मों के क्षयोपशम से जीव हमेशा कुछ-न-कुछ स्वच्छ--उज्जवल रहता है। 
जीव प्रदेशों की यह स्वच्छता--उज्ज्वलता निर्जरा है। जंसे-जंसे कर्मों का क्षयोपदाम 
बढ़ता है वंसे-वंसे प्रात्मा के स्वाभाविक गुण अधिकाधिक प्रकट होते जाते हैं--आात्मा 
को स्वच्छृता--निर्मलता--उज्बलता बढ़ती जाती है। उज्बलता का यह क्रमिक विकास 
ही निजंरा है। 
४--निजेरा और मोक्ष में अन्तर (गा० ६): 

निर्जरा शब्द की व्याख्या करते हुए लिखा गया है--“निर्ज्जरणं निर्जरा विशरणं 
परिशटनमिट्यर्थ:* ।” इसका प्रर्थ है--कर्मों का परिशटन--दूर होना निजरा है। मोक्ष 
भी कर्मो का दूर होना ही है। फिर दोनों में क्‍या भ्रन्तर है! इसका उत्तर है---'देशतः 
कर्मक्षयो निजरा सर्वतस्तु मोक्ष इति* ।” देश कर्मक्षय निर्जरा है और सर्व कर्मक्षय 
मोक्ष | श्राचार्य पृज्यपाद ने भी यही अन्तर बतलागा है--“एकदेशकर्मसंक्षयरुक्षणा 
निर्जा | कृत्सनकर्मचियोगलक्षणो मोक्ष: ।” निजंरा का लक्षण है एकदेदा कर्मक्षय 
और मोक्ष का लक्षण है सम्पूर्ण कर्म-वियोग । 
७५--ज्ञानावरणीय करे का क्षयोपशम और निज्ञरा (गा० १०-१७) : 

गा० १०-९७ के भाव को समझने के लिए निम्न बातों की जानकारी भ्रावश्यक है : 
(१)--ज्ञान पाँच प्रकार का है---(१) मतिज्ञान, (२) श्रुतज्ञान, (३) प्रवधिज्ञान, (४) 
मनःपर्यवजान और (५) केवलज्ञान४ । इनकी संक्षिप्त परिभाषा पहले दी जा चुकी है४ । 
यहाँ इन ज्ञानों की विशेषताओं पर कुछ प्रकाश डाला जा रहा है: 

(१) प्राभिनिबोधिकज्ञान (मतिज्ञान) : प्रभिमुख श्राये हुए पदार्थ का जो नियमित्त 
बोध कराता है उस इन्द्रिय श्रौर मन से होने वाले ज्ञान को आभिनिबोधिकज्ञान कहते 
हैं' । 
१--ढाणाज़ू' १.१६ टीका... 
२३--बही 
३--तत्त्वा० १.४ सर्वाथसिद्धि 
४--(६) भगवती ८.२ 

(ख) नन्‍दी : सूत्र १ 
४--देखिएु प्र० ३०४ 
६--नन्दी सू० २४ : 

अभिण्विम्मह सि क्राभिणिवोहियनाणं 


भ्ज६्‌ नथ पदार्थ 


भाभिनिवोधिक ज्ञानी धादेश से (सामान्य रूप से) सर्व द्रव्य, सर्व क्षेत्र, सर्व काल और सर्व॑ 
भाव को जानता-देखता है' । 

(२) श्रुतज्ञान : जो सुना जाए वह श्रुतज्ञान है। श्रुतज्ञान मतिपुर्वक होता है। परन्तु 
मति श्रुतपूविका नहीं होती* । उपयुक्त (उपयोग सहित) श्रुतज्ञानी द्रव्य, क्षेत्र, काल भौर 
भाव की श्रपेक्षा सर्व द्रव्य, सर्व क्षेत्र, सर्व काल झौर सब॑ भाव को जानता-देखता है? । 

(३) प्रवधिज्ञान : द्रव्य से भ्रवधिज्ञानी विना किसी इन्द्रिय और मन की सहायता 
से जघन्य भ्रनन्‍त रूपी द्रव्यों को भौर उत्त्कृष्ट सभी रूपी द्रव्यों को जानता-देखता है । 
क्षेत्र से जधन्य प्ंगूल मात्र क्षेत्र को और उत्कृष्ट लोकप्रमाण श्रसंल्य खण्डों को अलोक 
में जानता-देखता है । काल से जघन्य भावलिका के भ्रसंघ्य काल भाव को श्र उत्कृष्ट 
पझसंल्य उत्सपिणी श्रौर भ्रवसपिणी रूप झ्रतीत-प्रनागत काल को जानता-देखता है। भाव 
से जघन्य झौर उत्कृष्ट से श्रनन्त भावों को जानता-देखता है। सर्व भावों के झनन्‍्तव 
माग को जानता-देखता है४ । 

(४) मन:पर्यवज्ञान : यह ज्ञान बिना किसी मन या इन्द्रिय की सहायता से सभी 
जीबों के मन में सोचे हुए भ्रर्थ को प्रकट करनेवाला है।५ । ऋजुमति मन:पयवज्ञानी द्रव्य से 
प्रनन्त प्रदेशीं अ्रनन्त स्कन्धों को जानता-देखता है। क्षेत्र से जधन्य अंगुल के भ्रसंस्पात 
भाग झौर उत्कृष्ट नीचे-- इस रक्प्रभा पुथ्वी के ऊपरी भाग के नीचे के छोटे प्रतरों तक 
जानता है, उपर ज्योतिष्क विमान के उपरी तलपर्यन्त, तथा तियंक्‌-मनुष्य क्षेत्र के भीतर 





१--भगवती ८.३९ : 
दृग्बओ णं आमभिणिवोहियनाणी आएसेणं सब्बद॒व्बाइं जाणद पासति, खेत्तओ 
णं आभिणिबोहियनाणी आएसेणं सन्वर्खेस जाणइ पासत्ति, एवं कालओ वि, एवं 
भावओ वि । 
२---मन्दी : सूत्र २४ : 
छुणइत्ति छय॑ 
३--भगवती धरे ८: 
दुब्बओं णं छयनाणी उबउकते सब्वदब्दाइं जाणति पासति, एवं खेसओ वि, 
काछओ वि । भावओ णं छयनाणी उवउत्ते सब्वभावे जाणति, पासति। 
४---नन्‍्दी : सूत्र १६ 
प-...नम्दी : सूत्र १८ गा? ६५: 
मणपज्जवनाणं घुण, जणमणपरिचितिअत्थपागडणं 


नि्जरा पदार्थ (ढाल : १) टिप्पणी; ५ ध्ज्ऊ 


ढाई द्वीप समुद्र पर्यन्त रहे हुए संज्ञी पंचेद्धिय पर्याप्त जीवों के मनोगत भावों को जानता- 
देखता है। काल से जधन्य और उत्कृष्टत: पल्योपम के अ्रसंख्यातवें भाग भूत व 
भविष्य काल को जानता-देखता है। भाव से अनन्त भावों को जानता-देखता है। सभी 
भावों के झ्रनन्‍्तव भाग को जानता-देखता है। विपुलमति मन:पर्यवज्ञानी द्रव्य, क्षेत्र, 
काल शोर भाव को कुछ भ्रधिक विपुल, विशुद्ध तथा भ्रन्धकाररहित जानता-देखता 
है" । 

(५) केवलज्ञान : केवलज्ञानी बिना किसी इन्द्रिय भ्ौर मन की सहायता से द्रव्य से 
सर्व द्रव्यों को, क्षेत्र से लोकालोक सर्व क्षेत्र को, काल से सर्व काल को, भाव से सर्व भावों 
को जानता-देखता है। केवलज्ञान सभी द्वव्यों के परिणाम श्रौर भावों का जाननेवाला 
है। वह भ्रनन्‍्त, शाइवत तथा पअ्रप्रतिपाती--नहीं गिरनेवाजा होता है। केवलज्ञान एक 
प्रकार का है* । 
२३--कज्ञान तीन हैं--(१) मतिझज्ञान, (२) श्रुतभ्रज्ञान झोर (३) विमंगज्ञान। यहाँ 
प्रज्ञान शब्द ज्ञान के विपरीतार्थ रूप में प्रयुक्त नहीं है। उसका श्रर्थ ज्ञान का भ्रमाव 
ऐसा नहीं है। मिध्याइष्टि के मति, श्रुत और प्रवधिज्ञान को ही क्रमदा: मतिप्रज्ञान, 
श्रुतप्नज्ञान झार विमंगज्ञान कहा गया है” । 

(६) मतिप्रज्ञान: मत्तिग्रज्ञानी मतिभ्रज्ञान के विषयमभूत द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 
को जानता-देखता है । 

(२) श्रुतप्रज्ञान : श्रुतअज्ञानी श्रुतझज्ञान के विषयमूत द्रव्य, क्षेत्र काल धौर भाव 
को कहता, जानता और प्ररूपित करता है । 


१--(क) नन्‍दी : सू० १८ 
(स्व) भगवती ८.२ 
२--(क) नन्‍दी : खु० २२ गा० ६६ : 
भह सव्यद्व्यपरिणाम,--भावविए्णक्तिकारणमणंतं । 
सासयमप्पडिवाई, एगविहं केवर्क गाणं ॥ 
(सर) भगवती ८.२ 
३--नन्‍्दी : सू० २४ : 
विसेसिया सम्मदिट्टिस्स मई महनाणं, मिच्छविट्िस्स मई मइजअल्लाणं |... 
विसेसिअं छयं सम्मविट्टिस्स छुअं छपनाणं, मिल्‍्छडिटिस्स छयं छबअन्नाणं। 


हम अब 


५७८ नव पदार्थ 


(३) विभंगशञान : विभंगज्ञानी विभंगज्ञान के विषयभूत द्रव्य, क्षेत्र काल भौर माव 
को जानता-देखता है । 
३--ज्ञानावरणीय कर्म पाँच प्रकार का है--मतिज्ञानावरणीय, श्रुतज्ञानावरणीय, 
झवधिज्ञानावरणीय, मनःपयंव ज्ञानावरणीय और केवलज्ञानावरणीय । इनके स्वरूप का 
विस्तृत विवेचन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ३०४) | 

ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपश्ठम से समुक्चयहूप में निम्न श्राठ बोल उत्पन्न होते 
हैँ। 

(१) कैवलज्ञान को छोड़कर बाकी चार ज्ञान । 

(२) तीनों प्रज्ञान 

(३) झ्ाचाराज्भादि १२ प्रड्ों का भ्रध्ययन और उत्कृष्ट में १४ पूर्वों का अभ्यास 

भिन्न-भिन्न ज्ञानावरणीय कर्मों के क्षयोपश्म का परिणाम इस प्रकार होता है : 

(१) मतिज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से सम्पक्त्वी के मतिज्ञान उत्पन्न होता है 
झौर मिश्यात्ती के मतिप्नज्ञान । 

(२) श्रुतज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम से सम्यक्त्वी के श्रुतज्ञान उत्पन्न होता है 
झौर मिथ्यात्त्री के श्रुतग्ज्नान | सम्यक्त्वी उत्कृष्ट १४ पूर्व का अ्रभ्यास करता है और 
मिध्यात्वी देशन्यून १० पूर्व तक । 

(३) प्रवधिजानावरणीय कम के क्षयोपशम से सम्यक्त्वी के प्रवधिज्ञान उत्तनन होता 
है भौर मिध्यात्वी के विभंगज्ञान । 

(४) मन:पयंत्र ज्ञानावरणोय कर्म के क्षपोपशम से ऋद्धिप्राप्त भ्रप्रमत्त साधु को 
मन:पर्यवज्ञात उत्पन्त होता है झौर मिथ्यात्वी को यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता । 

(५) केवलजञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम नहीं होता । ज्ञानावरणीय कर्म के 
सम्पूर्ण क्षय से केवलज्ञान उत्पन्न होता है । 
१--भगवती ८.२ : 

(क) दृव्बओ णं महअस्नाणी सहअन्नाणपरिगयाहं दब्वाइं जाणइ पास, एवं जाव 

भावओ मइजन्‍्नाणी महअन्नाणपरिगए भावे जाणह पासह | 

(ख) दव्वओ ण॑ छयभअन्नाणी छयअन्नाणपरिगयाहं वृज्वाइं आधयेति, पन्‍्नवेह, 

पहथेइ । 

(ग) दृब्बओ णं विभंगनाणी विभंगनाणपरिगया हूं दुष्वाइं जाणड पासह; एवं आब 

भावओं ण॑ विभ्ंगनाणी विभ्रागाणपरिगए भावे जाणह पास । 


निजरा पदार्थ (ढाल ; १) टिप्पणी :; ६ श्जह्‌ 


पाँच ज्ञानावरणीय कर्मों में से मतिज्ञानावरणीय भर श्रुतज्ञानावरणीय का सदा 
कुछ-न-कुछ क्षयोपशम रहता है जिससे हर परिस्थिति में जीव के कुछ-न-कुछ मात्रा में 
मतिज्ञान और श्रुतज्ञान श्रनाच्छादित रहते हैं। भर्थात्‌ प्रत्येक जीव के कुछ-न-कुछ मति- 
ज्ञान और श्रुतज्ञान रहते ही हैं। मतिज्ञानावरणीय श्ौर श्रुतज्ञातनावरणीय कर्मों का 
किचित्‌ क्षयोपह्माम नित्य रहने से, उस क्षयोपशम के भ्रनुपात से जीव कुछ मात्रा में स्वच्छ 
--उज्ज्वल रहता है। जीव की यह उज्ज्वलता निर्जरा है। भगवती सूत्र के भ्नुसार दो 
जान श्रथवा दो पग्रज्ञान से कमवाले जीव नहीं होते । उत्कृष्ट में चार ज्ञान अ्रथवा तीन 
भ्रज्ञान होते हैं। केवल केवलज्ञानी के एक केवलज्ञान होता है" । नन्दीसृत्र में भी मति 
झौर श्रुतज्ञान को तथा मति झौर श्रुतझज्ञान को एक दूसरे का श्रनुगत कहा है? | इससे 
भी कम-से-कम दो ज्ञान प्रथवा दो भ्रज्ञानवाले ही जीव सिद्ध होते हैं । 
६--शान और अशान साकार उपयोग और क्षापोपशमिक भाष हैं (गा०१८): 

उपयोग श्रर्थात्‌ बोघहप व्यापार । यह जीव का लक्षण है! 

जो बोध ग्राह्मवस्तु को विशेषह्प से जानता है, उसे साकार उपयोग कहते हैं और 
जो बोध ग्राह्मवस्तु को सामान्‍्यएप से जानता है, उसे निराकार उपयोग कहते हैं। ज्ञान 
साकार उपयोग है प्रौर दर्शन निराकार उपयोग । 


उपयोग के विषय में श्राग्म में निम्त वार्त्तीलाप मिलता है ३-- 

“हे भगवन्‌ ! उपयोग कितने प्रकार का है १” 

“है गोतम ! वह दो प्रकार का है--एक साकार उपयोग भौर दूसरा प्रनाकार 
उपयोग ।”? 

“हे भगवन्‌ ! साकार उपयोग कितने प्रकार का है ?”” 


९--भगवती ८.९ : 
गोयमा |! जीवा नाणी वि अन्नाणी वि; जे नाणी ते अत्पेगतिया दुन्नाणी''' 
हक जे हुन्नाणी ते आाभिणिवोहियनाणी य छयनाणी य। '“''*'** 
जे अन्नाणी ते अत्पेगतिया दुअन्नाणी'"'''''*'जे हुअन्नाणी ते महअन्नाणी 
छयजन्नाणी थ। - 

२---नन्दी : सू० २४ : 
जत्थ भामिणिवोहियनाणं तत्थ उयनाणं, जत्थ छयनाणं तत्थाभिणियोहिग्रनाणं 
दो5वि एयाईं अणणमगणणमणुगयाहईं 

३--(क) पन्‍नवणा पद्‌ २६ 
(ख) मगवती १६.७ 


५८० नय पवार्थ 


'है गौतम ! वह शाठ प्रकार का कहा गया है--प्राभिनिबोधिकन्नान साकारोप- 
योग (मतिद्भान सा०), श्रुतज्ञान सा०, प्रवधिज्ञान सा०, मन:पर्यवज्ञान सा०, केवलज्ञान 
सा०, सतिप्रज्ञान सा०, श्रुतश्ज्ञान सा० भौर विभंगज्ञान साकारोपयोग ।” 

"हे भगवन्‌ ! भ्रनाकार उपयोग कितने प्रकार का कद्दा गया है?'' 

“हे गौतम ! चार प्रकार का--चकशुदर्शन प्रनाकारोपयोग, प्रचक्षुदर्शन भ्रना०, 
प्रवधिदर्शन प्रना०, और केवलदर्शन पग्रनाकारोपयोग ।” 

स्वामीजी का कथन इसी प्रागम उल्लेख पर आधारित है । 

ज्ञान और भज्नञान दोनों साकार उपयोग हैं भौर दोनों का स्वभाव वस्तु को विशेष 
धर्मो के साथ जानना है। जो ज्ञान मिथ्यात्वो के होता है, उसे अ्ज्ञान कहते हैं। ज्ञान 
श्रौर भ्रज्ञान मैं इतना हो भ्रन्तर है, विशेष नहीं । जंसे कुएँ का जल निर्मल, ठण्डा, मीठा, 
एक-सा होता है पर बाह्मण के पात्र में शुद्ध गिना जाता है भौर मातज्ज के पात्र में 
प्रशुद्ध, वेसे ही मिथ्यात्वी के जो ज्ञान गुण प्रकट होता है, वह मिध्यात्वसहित होने से 
प्रज्ञान कहा जाता है। वही विशेष बोध जब सम्यक्त्वी के उत्पन्न होता है तब ज्ञान 
कहलाता है। हु 

ज्ञान-भ्रज्ञान दोनों उज्ज्वल क्षायोपशमिक भाव हैं। वे श्रात्मा की निर्मलता--- 
उज्ज्वलता के द्योतक हैं। ज्ञान-प्रत्ान को प्रकट करनेवाली क्षयोपशमजन्य निर्मलता 
निजरा है| 
७-दशनावरणीय कम का क्षयोपशम और निज्ञरा (गा० १६-२३): 

१--दर्शन चार प्रकार का कहा गया है--(१) चक्षुदशत (२) अश्रचक्षुदर्शन 
(३) प्रवधिदशन और (४) केवलदशन । इनकी परिभाषाएं पहले दो जा चुकी हैं । 
(देखिए प्‌० टि० ३०७) ॥ 

२--इचछ्ियाँ पाँच हैं-- (१) श्रोशेन्द्रिय (२) चक्षरिन्द्रिय, (३) प्रार्णन्द्रिय, (४) 
रसनेन्द्रिय श्लोर (५) स्पर्शनेन्द्रिय । 

३--दर्शनावरणीय कम की नो प्रकृतियाँ हैं--(१) चक्षुद्शनावरणीय, (२) भचक्षु- 
दर्शनावरणीय, (३) भ्रवधिइदर्शनावरणीय, (४) केवलदर्शन|वरणीय, (५) निद्रा, (६) निद्रा- 
निद्रा, (७) प्रचला, (८) प्रचला-प्रचला और (६) स्त्यानधि (स्व्थानग्द्धि)। इनकी 
व्याख्या पहले की जा चुकी है (वेखिए पृू० ३०७ दि० ५)। 

समुच्चय रूप से दशनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से ग्राठ बोल उत्पन्न होते हैं--पाँचों- 
इन्द्रियाँ तथा केवलदर्शन को छोड़कर तीन दर्शन | 


निजरा पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी ८ ५८९ 


भिन्‍न-भिन्‍न दर्शनावरणीय कर्मों के क्षयोपशम से निम्न बोल उत्पन्त होते हैं : 

(१) चक्षुदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपश्म से दो बोल उत्पन्न होते हैं--(१) चक्षु 
इच्द्िय श्लौर (२) चन्षु दर्शन । 

(२) पअचक्षुदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से श्रोत्र, प्राण, रस प्ौर स्पर्शन--ये 
चार इन्द्रियाँ प्नौर प्रचन्नुदर्शन प्राप्त होता है 

(३) अ्रवधिदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से श्रवधिदर्शन उत्पन्न होता है । 

(४) केवलदर्बानावरणीय कर्म का क्षयोपद्यम नहीं होता । दर्शनावरणीय कर्म के 
सम्पूर्ण क्षय से केवलदर्शन उत्पन्न होता है । 

दर्दानावरणीय कर्म की प्रकृतियों में भ्रचक्ष॒दर्शनावरणीय प्रकृति का किचित्‌ क्षयोप- 
शम सदा रहता है। इससे श्रचक्षुदर्शन भौर स्पर्शनइन्द्रिय जीव के सदा रहते हैं। विशेष 
क्षयोषशम होने से चज्षु को छोड़ कर भ्रवशेष चार इन्द्रियाँ प्राप्त होती हैं भोर उनसे 
भ्रचक्ष॒दर्शन भी विशेष उत्कर्ष को प्राप्त होता है। 

इसी तरह जिस-जिस प्रकृति का और ज॑ंसा-जंसा क्षयोपशम्र होता है उसके ग्रनुसार 
बंसा-वसा गृण जीव के प्रकट होता जाता है । 

दर्शन किस तरह निराकार उपयोग है, यह पहले बताया जा चुका है । कर्मों के 
सम्पूर्ण क्षय होने पर जीव प्रनन्त दर्शन से सम्पन्न होता है तथा सत्र और इन्द्रियों की 
सहायता बिना वह सब भावों को एक साथ देखने लगता है। क्षयोपशमजनित पांच 
इन्द्रिय भ्रौर तीन दर्शनों से जीव में देखने की परिमित शक्ति उत्पन्न होती है | इस शरह 
क्षायोपशामिक दर्शन केवलदर्शन में समा जाता है। केवलदर्शान से जो देखने की प्रनन्त 
शक्ति प्रकट होतों है उसी का भ्रविकसित अंश क्षयोपशमजनित दर्शन है । 

दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव में जो यह दर्शन-विषयक विशुद्धि-- 
उज्ज्वलता उत्पन्न होती है, वह निर्जरा है। 
८--मोहनीय करे का क्षयोपशम और निर्शरा (गा० २०-४०) : 

उपर्युक्त गाथाओं के मर्म को समझने के लिए निम्न लिखित बातों को याद रखनां 
झावष्यक है--- 

१--चारित्र पाँच हैं :--(१) सामायिक चारित्र, (२) छुंदोपस्थापनीय चरित्र, 
(३) परिहारविशुद्धिक चारित्र, (४) सुक्रमसम्पराय चारित्र और ((() यधास्यात चारित्रा 
इनका विवेचन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ५२३) । ये चारित्र सकल चारित्र हैं । 


५८२ नव पदा्थ 


२--देशविरति : यह श्रावक के बारह ब्रतरूप है । 

३--दृष्टियाँ तीन हैं--(१) सम्यक्दृष्टि, (२) मिथ्याहष्टि और (३) सम्यक्मिथ्या 
दृष्टि । 

४--चारित्र मोहनीयकर्म की २४ प्रकृतियाँ हैं। (१-४) धनन्तानुबंधी क्रोध-मान- 
माया-लोभ, (५-८) धप्रत्यास्यानावरणीय क्रोध-मान-माया-लोभ, (६-१२) प्रत्यास्याता- 
वरणीय क्रोध-मान-माया-लोभ, (१३-१६) संज्ज्वलन क्रोध-मान-माया-लोभ, (१७) हास्य 
मोहनीय, (१८) रति मोहनीय, (१६) श्ररति मोहनीय, (२०) भय मोहनीय, (२१) शोक 
मोहनीय, (२२) जुगुप्सा मोहनीय, (२३) स्त्री वेद, (२४) पुरुष वेद शौर (२५) 
नपुसंक वेद । 

५--दर्शन मोहनीय की तीन प्रकृतियाँ होती हैं--(१) सम्यक्त्व मोहनीय, 
(२) मिथ्यात्व मोहनीय श्रोर (३) मिश्र मोहनीय । 

मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से समुच्चयरूप से श्राठ बातें उत्पन्न होती है--यथा- 
ख्यात चारित्र को छोड़कर अवशेष चार चारित्र, देशविरति और तीन दृष्टियाँ। चारित्र 
मोहनीय के क्षयोपद्याम से चार चारित्र श्लौर देशविरति तथा द्शन मोहनीय के क्षयोपशम 
से तीन दृष्टियाँ उत्पन्न द्ोती हैं । 

स्वामीजी ने चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से किस प्रकार उत्तरोत्तर चारित्रिक 
विज्युद्धता प्राप्त होती है, इसका वर्णन यहाँ बड़े सुन्दर ढंग से किया है। क्रम इस प्रकार 
है: 

(१) चारित्र मोहनीय की २५ प्रकृतियों में से कुछ सदा क्षयोपद्षाभरूप में रहती 
हैं। इससे जीव अंशत: उज्ज्वल रहता है। इस उज्ज्वलता में शुभ भ्रध्यवसाय का वतन 
होता है । 

(२) जब क्रमश: यह क्षयोपशम बढ़ता है तब गुणों में उत्कृष्टता पाती है--क्षमा, 
दया भ्रादि गणों में बुद्धि होतो है। शुभ लेहया, शुभ योग, शुभ ध्यान, भर शुभ परि- 
णाम का वर्तन होता है। ऐसा भ्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम भोर मोहनीयकर्म के दूर 
होने से होता है । 

(३) इस तरह शुम ध्यान-परिणाम-योग-लेद्या से क्षयोपशम की पृद्धि होती है। 
प्रतन्‍्तानुबंधी क्रोष-मान-माया-लोभ की प्रकृतियाँ क्षयोपशम को प्रास होती हैं झोर देश- 
विरति उत्न्‍न होती है। इसी तरह क्षयोपश्ठम की वृद्धि होते-होते यधाव्यात चारित्र के 
सिवाय चारों चारित्र उत्पन्न होते हैं । 
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(४) चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपश्म से उत्पल्न उपयुक्त सारे गुण उत्तम हैं। 
सर्वचारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न यथाख्यात चारित्र के प्राप्त होने से जो 
गुण उत्पन्न होते हैं उनके ही प्रंशहूप हैं-- उन्हीं के नमूने हैं । 

(५) चारित्र विरति संवर है। उससे नए कर्मों का भ्रागमन रुकता है। जीव 
पापों के दूर होने से निर्मल होता है तब चारित्र उत्तन्‍्तर होता है। चारित्र की क्रिया 
शुभयोग में है और उससे कर्म कटते हैं तथा क्षयोपशम भाव से जीव उज्ज्वल होता है। 
जीव के प्राट्म-प्रदेशों की यह निर्मलता निजंरा है। 

दर्शन मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से समुच्चयहूप से शुभ श्रद्धान उत्पन्न होता है--- 
तीन उज्ज्वल दृष्टियाँ उत्पन्न होती हैं। - 

मिथ्यात्व मोहनीयकर्म॑ के क्षयोपशम से मिथ्याहष्टि उज्ज्वल होती है। इससे जीव. 
कुछ पदार्थों की सत्य श्रद्धा करने लगता है। 

मिश्न मोहनीयकर्म के क्षयोपह्म से सममिथ्यादृष्टि उज्ज्वल होती है। भ्रब जीव 
झौर भी पदार्थों की शुद्ध श्रद्धा करने लगता है। 

सम्यक्त्व मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से शुद्ध सम्यकत्व प्रकट होता है और जीव नवों 
ही पदार्थों की शुद्ध श्रद्धा करने लगता है । 

जब तक मिथ्यात्व मोहनीयकर्म का उदय रहता है तब तक सम्यकमिथ्या दृष्टि नहीं 
भ्राती । सम्यक्त्व मोहनीय का उदय रहता है तब तक क्षायिक सम्यक्‍त्व उत्पन्न नहीं 
होता । 

दर्शन मोहनीयकर्म का स्वभाव ही मनृष्य को भ्रम-जाल में डाले रहना--शुभ दृष्टि 
उत्पन्न न होने देता है । 

दर्शन मोहनीयकर्म के सम्पूर्ण क्षय से क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। सम्यकक्‍त्व 
सम्पूर्णत: विशुद्ध श्लौर श्रटल होता है। दर्शन मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न तीनों 
टष्टियाँ क्षाम्रिक सम्यकत्व की प्रंशहूप हैं | 
६--अन्तराय कम का क्षयोपशम और निजेरश (गा०४१-७५) : 

१--साँच लब्धियाँ इस प्रकार हैं--(१) दान लब्धि, (२) लाभ लब्धि, (३) भोग 
लब्धि, उपभोग लब्धि झौर (५) वीर्य तब्धि । 

२--तीन थोये इस प्रकार हैं--(१) बाल वोर्य, (२) पण्डित वीर्य भौर 
(३) बालपण्डित वोर्य। इनका वर्णन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ३२५ टि०८ 
(४)। 
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३ --अ्रन्तराय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ हैं-- (१) दानान्तराय कर्म (२) लाभान्तराय 
कर्म (३) भोगान्तराय कर्म (४) उपोगास्तराय कर्म भौर (५) वीर्यान्तराय कमे । 

अन्तराय कर्म के क्षयोपशम से दान लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव दान देता 
है । 

प्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से समुच्चयरूप में पाँच लब्धियाँ ग्रौर तोन वीय॑ उत्पन्न 
होते हैं । 

दातान्तराय कर्म के क्षयोपह्म से दान लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव दान 
देता है । 

लाभान्तराय कर्म के क्षयोपशम से लाभ लब्धि प्रकट होती है जिससे जीव वस्तुओं 
को प्राप्त करता है । 

भोगान्तराय कर्म के क्षयोपक्षम से भोग लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव वस्तुओं 
का भोग करता है। 

उपभोगान्तराय कर्म के क्षयोपशम से उपभोग लब्धि उत्पन्न होती है जिसते जीव 
वस्तुओं का बार-बार भोग करता है। 

वीर्वान्तराय कर्म के क्षयोपश्म से वीर्य लब्धि उत्पन्न होती है जिससे शक्ति उत्पन्न 
होतो है । 

प्रत्तराय कर्म की पाँचों प्रकृतियों का सदा देश क्षयोपशम रहता है जिससे जीव में 
पाँचों लब्धियां कुछ-न-कुछ मात्रा में रहती ही हैं । 

झन्तराय कर्म को पाँचों प्रकृतियों का सदा देश क्षयोपद्ञम रहने से पाँचों लब्धियों का 
निरन्तर अस्तित्व रहता है भौर जीव ग्रंशमात्र उज्ज्वल रहता है । 

जीव जब लब्धियों के भ्रस्तित्व के कारण दान देता, लाभ प्राप्त करता, मोगोपभोगों 
का सेवन करता है तब योग-प्रवृत्ति होती है । 

झत्तराय कर्म के न्यूनाधिक क्षयोपञ्म के श्रनुसार जीव को भोगोपभोगों की प्राप्ति 
होती है। साधु का खाना-पीना श्रादि भोगोपभोग निरवद्य योग है और णहस्थ का 
मोगोपभोग सावधद्य योग । 

ऊपर कहा जा चुका है कि वीर्यान्तराय कर्म का क्षयोपशम भी निरन्तर रहता है। 
इसके परिणाम स्वरूप वौये लब्धि भी किचित्‌ सात्रा में हर समय मौजूद रहती है । जीव 
के हर समय कुछ-न-कुछ बालवीय रहता ही है । 
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वीये लब्धि का प्रस्तित्व निरन्तर रूप से चौदहूवें गुणस्थान तक रहता है । बारहवें 
गुणस्थान तक यह क्षायोपशमिक भाव के रूप में रहती है ध्रौर तेरहवें-चौदहवें गृणस्थान 
में क्षायिक भाव के रूप में | वीर्य लब्धि जीव का गुण है। वह जीव की एक प्रकार की 
वक्ति है भ्रौर उत्कृष्ट रूप में वह भ्रनन्त होती है। भ्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से वह देश 
रूप से प्रकट होती है भौर क्षय से अनन्त रूप में । 

यह पहले कहा जा चुका है कि वीर्य के तीन भेद हैं--बाल वीर्य, पण्डित वीर्य भौर 
बालपण्हित वीर्य । 

जो भ्रविरत होता है उसके वीर्य को बाल वीर्य कहते हैं। चतुर्थ गुणस्थान तक जीव 
के विरति नहीं होती | प्रत: उस गुणस्थान तक के जीवों के वीर्य को बाल वीय॑ कहते 
हैँ । 

जो सम्पूर्ण संयमी होता है उसके बीय॑ को पण्डित वीर्य कहते हैं। संयमी छाड्ठे से 
लेकर चौदहव गुणस्थान तक होता है । श्रतः पंडित वीर्य का श्रस्तित्व भी इन गुणस्थानों 
में रहता है । 

जो कुछ प्रशों में तिरत श्रौर कुछ प्रंशों में प्रविरत होता है, उसे बालपंडित, 
श्रमणोपासक श्रथवा श्रावक कहते हैं। देशविरति पाँचवें गुणस्थान में होती है श्रत: बाल- 
पंडित बीर्य' का प्रस्तित्व पाँचवें गणस्थान में ही होता है । 

वीय॑ शक्ति है ओर योग वोर्य के स्फोटन से उत्पन मन, वचन झौर काय का 
व्यापार। योग दो तरह के होते है--सावद्य श्रौर निरवद्य । पर वीर्य क्षयोपश्म और 
क्षायिक भाव है प्रतः वह किचित्‌ भी सावद्य नहीं। 

वीर्य के प्रन्य दो भेद भी मिलते हैं---एक लब्धि वीर्य भौर दूसरा करण वीर्य । लब्धि 
वीये जीव की सत्तात्मक शक्ति है| लब्धि वीर्य सब जीवों के होता है। करण वबीय॑ क्रिया - 
त्मक शक्ति है--योग है--मन, वचन झौर काय की प्रवृत्तिस्वरूप है। यह जीव औौर 
शरीर दोनों के सहयोग से उत्पन्त होती है। 

लब्धि वीर्य जीव की स्वाभाविक दधाक्ति है भौर करण वीर्य उस वाक्ति का प्रयोग । 
जब तक जीव के दारीर-संयोग रहता है तभी तक करण वीय॑ रहता है | 

जब तक करण वीर्य रहता है तब तक पुदगल-संयोग होता रहता है। पौद्गलिक 
संयोग के भ्रभाव में करण वीर्य नहीं होता । भौर न उसके अभाव में योग-व्यापार होता 
है। जब तक जीव के कर्म लगते रहते हैं उसके योग और करण दी समझना चाहिए । 
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लब्बि वीरय॑ तो जीव का स्वगुण है भौर वह प्रन्तराय कर्म के दूर होने से प्रकट होता 
है । ग्राठ भात्माप्रों में वीर्य भ्रात्मा का उल्लेख है। भरत: लब्धि वीर्य भाव जीव है । 

श्रन्तराय कर्म के क्षयोपक्षम से उत्पन्न लब्धियाँ प्रात्मा की भ्रंशतः उज्ज्वयलता की 
द्योतक हैं । 

क्षयोपश्म से उत्पन्न यह स्वच्छता--उज्ज्वलता निर्जरा है। 
१०--मोहकपे का उपशम और निर्जरा (गा० ५६-५७) : 

झ्राठ कर्मों में उपशम एक मोहकमं का ही होता है। प्रन्य सात कर्मों का उपशम 
नहीं होता* । मोहनीयकर्म के उपशम से जीव में जो भाव उत्पन्न होते हैं, उन्हें श्रोप- 
धामिक भाव कहते हैं। सम्यक्त्व प्लौर चारित्र प्लौपशामिक भाव हैं। मोहनीयकरम दो 
प्रकार का है--दर्शन मोहनीय झौर चारित्र मोहनीय । दर्शन मोहनीय के उपशम से 
उपशम सम्पक्त्व उत्पन्न होता है भौर चारित्र मोहनीय के उपशम से उपशम चारित्र। 

श्री जयाचार्य ने कहा है--“कर्म के उपदशम से उत्पन्न भावों को उपशम भाव कहते 
हैं। प्रश्न है उपशम भाव छह द्रव्यों में कौन-प्रा द्रव्य है एवं नव पदार्थों में कौन-सा 
पदार्थ १ उपद्म भाव षद द्रव्यों में जीव है तथा नव पदार्थों में जीव श्रौर संवर* ।॥”” 
११--क्षायिक भाष और निजेरा (गा० ५८-६२) 

कर्मो के सम्पूर्ण क्षय से जो माव उत्पन्न होते हैं, उन्हें क्षाविक भाव कहते हैं । क्षय 
झाठों ही कर्मों का होता है? । 


१--(क) अनुयोगद्वार ११३: 
से कि त॑ उसमें ? उसमे मोहणिज कम्मस डवसमेणं, से त॑ उबसमे 
(ख) म्ीणी चर्चा ढा० २.२१ : 
सात कर्म रो तो उपश्म न होते, सोहकर्म रो होय । 
२--(क) कीणीचर्चा दा० ३.८ : 
उपशम निपन छ में जीव कही जे, नवतस्व मांहि दोय वर न्याय | 
जीव अनें संवर विहूं जांणो, कर्म उपयमिया निपमा उपशम्र भाव ॥ 
(स्व) वही ढा० ३२.५ : 
मोहकम्म उपशम निपन्‍च ते, छ द्ृष्य सांहि जीव । 
नव में जीव संबर कह्यो, उत्तम गुण है अतीय ॥ 
३ई--अनुयोग द्वार ११४ : 
से कि त॑ं सहए ? खद्दए अटुयह कम्म पगडीणं खएणं से त॑ खइ्प्‌ 
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स्वामीजी ने यहाँ धनघाती कर्मों के क्षय से उत्पन्न क्षायिकमायों की चर्चा की 
है । 

चारों घनघाती कर्मों के क्षय से समृच्चयरूप से जीव के नौ बोल छत्पन्न होते हैं-. 
कैवलज्ञान, कैवलदर्शन, क्षायिक सम्यक्त्व, क्षायिक चारित्र, दात लब्धि, लाभ लब्धि, 
भोग लब्धि, उपभोग लब्धि प्लौर वीय॑ लब्धि। 

भिलन-भिन्‍न घाती कर्मों की श्रपेक्षा क्षय से उत्पन्न भावों का विवरण इस प्रकार 


न्ञानावरणीय कर्म के सर्वथा क्षय होने से क्षायिकभाव केवलज्ञान उत्पन्न होता है। 
दर्शनावरणीय कर्म के सर्वथा क्षय से पक्षायिकभाब केवलदर्शन उत्पन्न होता है। मोहनीय 
कर्म के सर्वथा क्षय से क्षायिकभाव सम्यक्त्व ओर क्षायिकभाव घधारित्र प्राप्त होते 
हैं। अन्तराय कर्म के सर्वथा क्षय से पाँचों क्षायिक लब्धियाँ--दानलब्धि, लाभ लब्धि, 
भोग लब्धि, उपभोग लब्धि प्रोर वीर्य लब्धि प्रकट होती हैं । क्षायिक श्रनन्त वीर्य उत्पन्न 
होता है । 

घाती कर्मों के सर्वथा क्षय से जो भाव उलन्‍न होते हैं--वे भ्रात्मा की विशुद्ध 
स्थिति के द्योतक हैं। इन कर्मों के क्षय से प्रात्मा में श्रनन्त चतुष्टय उत्पन्न होता है--- 
प्रमन्त ज्ञान, श्रनन्त दर्शन, प्रनन्त चारित्र और अनन्त वीर्य । घाती कर्मों के क्षय से 
झ्रात्मा का इस प्रकार से उज्ज्वल होना निजरा है। 

श्री जयाचाय लिखते हैं-- 

“ज्ञानावरणीय कम के क्षय से निष्पन्न क्षायिक केवलजान पट द्रव्यों में जीव भोर 
नो पदार्थों में जीव भ्रौर निर्जरा है। दर्शनावरणीय कर्म के क्षय से निष्पन्न क्षायिक केवल 
दर्शन षट्‌ द्वव्यों में जीव झौर नौ पदार्थों में जीव भ्रौर निज॑रा है। मोहकर्म के क्षय से 
निष्पन्न क्षायिक सम्यक्त्व झौर चारित्र षट्‌ द्रव्यों में जीव भौर नो पदार्थों में जीव, संवर 
झ्रौर निजरा है। दर्शनमोह के क्षय से उत्पन्न क्षायिक सम्यक्त्व षद्‌ द्रव्यों में जीव भ्रौर 
नौ पदार्थों में जीव, संवर झौर निजरा है। चतुर्थ गुणस्थान में होनेवाला क्षायिक 
सम्यक्त्व घट द्रव्यों में जीव भौर नौ पदार्थों में जीव भौर निर्जरा है। वह संवर नहीं है । 
विरत की क्षायिक सम्यक्त्व षट द्रव्यों में जीव प्रौर नो पंदार्थो' में जोब शौर संवर है| 
यह पाँचवें गुणस्थान से शुरू होता है। चारित्रमोह के क्षय से उत्पन्न क्षायिक चारित्र 
षट्‌ द्रव्यों में जीव झौर नव पदार्थों में जोब और संवर है। श्रन्तराय कर्म के क्षय से 


५८८ नव पदाथ 


उत्पन पाँच क्षायिक लब्यियाँ षट्‌ द्रव्यों में जीव श्लोर नौ पदार्थों में जीव धौर 
निर्जरा है। ।' 
१२--सीन निर्मल भाव (गा० ६३-६५) 

उदय, उपशाम, क्षय प्लौर क्षयोपशम--दरन चार भावों में उदयभाव बंघष का हेतु है 
झोर बाद के तीन भाव मुक्ति के हेतु । कर्मों के उदय से प्रात्मा मलीत होती है भौर 
उनके उपशम, क्षय श्रोर क्षयोपद्याम से निर्मल--उज्ज्वल। उपशम भौर क्षयोपशम प्रात्मा के 
प्रदेशों को सर्वत: उज्ज्वल नहीं करते, पर उनमें देश उज्ज्वलता लाते हैं। कर्मो' के उप- 
शम श्र क्षयोपशम से उत्पन्न भाव जीव के गुणरूप होते हैं। इन भावों से जीव को 
आ्रात्मा के मूल स्वरूप की देश प्रनुभूति होती है। निर्जरा प्रौर मोक्ष में इतना ही प्रन्तर 
है कि मोक्ष आत्मा के शुद्ध स्वरूप की सम्पूर्ण अनुभूति है भौर निजजरा भश्रकृत्स्न प्रनुभूति । 
“स्थामीजी कहते हैं--ज॑ से देश विरति सम्पूर्ण विरति का प्रृश है वसे ही निर्ज रा मोक्ष का 
प्रंश है। जैसे सम्पूर्ण त्याग कर देने से देश विरति ही सम्पूर्ण विरति में परिणत होती 
है बसे ही सम्पूर्ण कमं-क्षय होने पर निर्जरा ही मोक्ष का रूप घारण कर लेती है। जंसे 





१--भीणीचर्चा ३ : 
ज्ञानावर्णी क्षायक्र निपक्ष त, छ में जीव पिछांण | 
नव में जोव ने निर्जरा, केवलज्ञान सर्जाण ॥ 
दर्शनावर्णी क्षायक निपन्‍न त, छ में जीव पिछांण । 
नव में दोय जीव्र निज़रा, केत्रलद॒ुशंग जांण ॥ 
मोद् कर्म क्षायक्र निपन्‍न त, छ में जीत छजोय । 
नव में जीय संत्रर निजरा, दर्शाग चारित्र दोय ॥ 
दृर्शण मोह क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव है तांम। 
नव में जीव संवर निजरा, क्षायक सम्यक्त पाम ॥ 
क्षायक सम्यक्त चौथा गुण ठाणां तणी, छ में जीव विख्यात ! 
नव में दोय जीव नि्जरा, संवर नहीं तिछमात ॥ 
क्षायक सम्यक्त विरतवंत री, & में जीघ उन्नांण । 
नव में जीव संवर कहो, पांचमां सूं पिछांण ॥ 
चारित्र मोह क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव छजांण। 
नव में जीव संवर बिरत ते, क्षायक जारिश्र पिछांण ॥ 
अंततराय ध्वायक निपन्‍न ते, छ में जीव पिचछ्चांण । 
नव में दोय जीव निजञरा, पांच ध्वायक छबच जांण ॥ 


निजरा पदार्थ (डाल : १) : टिप्पणी १२ ५८६ 


समुद्र के जल्न का एक बिंदु समुद्र के समग्र जल से भिन्‍न नहीं होता वैसे ही नि्जरा मोक्ष से 
मिन्‍तर तत्त्व नहीं, पर केवल उसका एक प्रंश है। देशतः कर्मों का क्षय कर श्रात्म-प्रदेशों 
का देशत: उज्ज्यल होना निर्जरा है भौर सम्पूर्णरूप से कर्म-क्षय कर प्रात्म-प्रदेशों का 
सम्पूर्णत: उज्ज्वल होता मोक्ष । 

'जंसे संबर भ्रासव का प्रतिपक्ष है वंसे ही निर्नरा बन्ध का प्रतिपक्ष है। झराखव 
का संवर झौर बन्ध की निजरा होती है। निर्जरा से प्रात्मा का परिमित स्वष्पोदय 
होता है। पूर्ण संपम और पर्ण निजरा होते ही श्रात्मा का पृर्णादव हो जाता है--मोक्ष 
हो जाता है? ।” 


१--अम दुर्गन के मौलिक तत्त्व पू० २८२ 


निरजरा पदारथ (ढाल :२) 


दुहा 
१--निरजरा गुण निरमल कह्मों, ते उजल गुण जीव रो वशेख । 
ते निरजरा हुवें छें किण विधें, सुणनों आंण ववेक ॥ 


२--भूख तिरषा सी तापादिक, कष्ट भोगवें विविध परकार । 
उदे आया ते भोगव्यां, जब करप हुवें छें न्‍्यार॥ 


३--नरकादिक दुःख भोगव्यां, करम घस्यां थी हलको थाय। 
आ तो सहजां निरजरा हुइ जीव रे, तिणरो न कीयों पूल उपाय ॥ 


४--निरजरा तणों काप्री नहीं, कष्ट करें छें विविध परकार । 
तिणरा करम अल्प मातर भरें, अकांम निरजरा नों एह विचार॥ 


प्र-अह लोक अर्थ तप करें, चक्रवतादिक पदवी कांम। 
केइ परलोक ने अर्थ करें, नहीं निरजरा तणा परिणांम ॥ 


६--केइ जस महिमा वधारवा, तप करें छें तांम । 
इत्यादिक अनेक कारण करें, ते निरजरा कही छें अकांम ॥ 


७---सुध करणी करें निरजरा तणी, तिण सूं करम करें छें तांप ॥ 
थोडो घणों जीव उजलो हुवे, ते सुणनों राखे चित ठांम ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल २) 
दोहा 


१--भगवान ने निजरा को निर्मल व्युण कहा है । निजरा जीव 
का विशेष उज्ज्वल गुण है । अब निर्जरा किस प्रकार होती 
है, यद्द विवेकपूर्तक छनो । 


२--जीव भूसख्त, प्यास, शीत, तापादिं के विविध कष्टों को 
भोगता है। उदय में आए हुए कर्मो' को इस तरह भोगने से 
कर्म अछग होते हैं । 


३१--नरकादिक दुःखों के भोगने से उदय में जाए हुए कर्म घिस 
कर हलके हो जाते हैं। यह जीव के सहज निजेरा होती है। 
इसके लिए जीव की ओर से जरा भी प्रयास नहीं होता । 


४--जो निज़रा का कामी नहीं होता फिर भी अनेक तरह के 
कष्ट करता है, उसके कर्म अल्पमात्र भछते हैं। यह अकाम 
निर्जरा का स्वरूप है । 


४-६--कई इस लोक के छल के लिए---चक्रवर्ती आदि पदवियों 
की कामना से, कई परछोक के छस् के किए और कई 
यश-महिसा बढ़ाने के लिए तप करते हैं । दृत्यादि अनेक 
कारणों से जो तप किया जाता है तथा जिस तप में कर्म- 
क्षय करने के परिणाम नहीं रहते--वह ककाम निजंरा 
कहरझाती है' । 


४०--अब निर्जरा की शुद्ध करनी के विषय में ध्यानपूतंक छनो, 
जिससे कम अधिक मात्रा में कर्म कटते हैं । 


झकाम सकाम 
निर्जरा 
(दो० २-६) 


ढाल : २ 
(दूजो मंगल सिद्ध नमुं नित--ए देशी) 
१--देस थकी जीव उजल हुवो छें, ते तो निरजरा अनूप जी । 
हिंवें निरजरा तणी सुध करणी कह छू, ते सुणनों धर चंप जी ॥ 
आ सुध करणी छें करम काटण री*॥ 
२--ज्यं साबू दे कपड़ा नें तपावें, पांणी सूं छांटे करें संभाल जो। 
पछें पांणी सूं घोवें कपडा नें, जब मेल छंटे ततकाल जी ॥ 


३-ज्यूं तप कर नें आतम नें तपावे, ग्यांत जल सूं छांटे ताय जी। 
ध्यांन रूप जल माहें मखोले, जब करम मेल छूट जाव जी ॥ 


४-ग्यांन रूप साबण सुध चोखें, तप रूपी निरमल नीर जो। 
धोवी ज्यूं छें अंतर आतमा, ते धोवे छें निज गुण चीर जो ॥ 


५--कांमी छें. एकंत करम काटण रो, और वंछा नहीं काय जीं। 
ते तो करणी एकंत निरजरा री, तिण सूं करम भमड़ जाय जी ॥ 


६--करम काटण री करणी चोखी, तिणरा छें बारे भेद जी । 
तिण करणी कीयां जीव उजल हुवें छें, ते सुणनो आंग उमेद जी ॥ 


७-अगसण करे च्यांखरू आहार त्यागे, करें जावजीव पचखांण जी। 
अथंवां थोडा काल तांइ त्वागे, एहवी तपसा करें जांण रे जी॥ 


*आगे की प्रत्येक गाथा के अन्त में यह आँकड़ी पढ़नी चाहिए । 


ढाल : २ 


१-- जीव का एफदेश उज्ज्वल होना अनुपस निजरा है। अब 
निर्जरा की शुद्धू करनी का विवेखन करता हूँ । स्थिर चित्त 
रहकर छनों। नीचे बताई हुईं करनी कर्म काटने की शुद्ध 
विधि है । 


२-३--जिस तरह पहिले साथुत्र डांककर कपड़ों को तपाया जाता 
है फिर उनको संभाल कर जछ से छाँटा जाता है और फिर 
साफ जल से धोने से तत्काल कपड़ों का मे छूट जाता है, 
डसी तरद्द आत्मा को पहिले तप द्वारा तपाने से, फिर 
ज्ञानर्पी जल से छांटने से और अन्त में ध्यानस्पी ऊल में 
धोने से जीत का कर्मरूपी मेक दूर हो जाता है । 


४---ज्ञानरूपी शुद्ध साथुन से, तपरूपी निर्मल नीर से, अंतर 
आत्मारूपी धोबी अपने निज गुणरूपी कपड़ों को धोता 
हैः । 

५--जो केवल कर्म-क्षय करने का ही कामी है, जिसे और किसी 
प्रकार की कामना नहीं है, वही निजरा की सच्ची ऋरनी 
करता है और उसका कर्म-मेल झड़ जाता है । 

६--कर्म-क्षय करने की उत्तम करनी के बारद भेद हैं। उन्हें 
उल्लासपूर्षक छनो । इस करनी ते जीव उज्ज्वल होता है ?। 


७--निर्जरा की हेतु प्रथम करनी अनशन है। चार प्रकार के 
ऊाहार का कुछ काऊछ के लिए या यावज्जीवन के लिए 
स्देज्छापूवक त्याग कर तपतल्‍या करना अनशन कहलाता है। 
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निर्जरा भ्रौर धोबी 
का दृष्टान्त 
(गा० २-४) 


तिर्जरा की शुद्ध 
करनी 


निजरा की करनी 
के बारह भेद 
(गा०६-४५) 


प्रनदान_ 
(गाथा ७-६) 


५६७ नव पदार्थ 


८घ--सुध जोग हूंध्या साधु रे हवो संवर, श्रावक रे विरत हुई ताय जी | 
पिण कष्ट सद्यां सूं निरजरा हुवें, तिणसं घाल्यों छे निरजरा मांय जी॥ 


६-ज्यं २ भूल तिरषा छागें, ज्यूं २ कष्ट उपजें बतंत जी । 


ज्यं २ करम कटें हुवें न्‍्यारा, समें २ खिरे छें अनंत जी ॥ 


१०--5णों रहें ते उणोदरी तप छें, ते तो दरब नें भाव छें न्‍्यार जी | 
दरब ते उपगरण उणा राखें, बले उणोइ करें आहार जी ॥ 


११--भाव उणोदरी क्रोधादिक वरजे, कलहादिक दिये छें निवार जो। 
समता भाव छे आहार उपधि थी, एहवो उगोदरी तप सार जी ॥ 


१२--भिष्याचरी तप भिष्या त्याग्यां हुवें, ते अभिग्रहा छें विवध परकार जी । 
ते तो दरब षेतर काल भाव आभग्रह छें, त्यांरो छें बोहत विस्तार जी |॥। 


१३--रस रो त्याग करें मन सुधे, छांड्यो विगयादिक रो सवाद जी। 
अरस विरस आहार भोगवे समता सूं, तिणरे तप तणी हुवें समाद जी ॥ 


१४--कायों कलेस तप कष्ट कीयां हुवें, आसण करें विविध परकार जी । 
सी तापादिक सहे खाज न क्षण, वले न करें सोभा नें सिणगार जी ॥ 


निजरा पदार्थ ( ढाल : २) १६५ 


८--हूस प्रकार अनशन करने से साधु के शुभ योगों का निरोध 
होने से संवर होता है।आजक के अविरति दूर हो ने से विरति 
संबर होता है । परन्तु कष्ट सहने से दोनों के कमा का क्षय 
होता है, इसलिए अनशन को निजरा के भे्रों में स्थान 
दिया है। 

€--जैसे-जेसे भूख झौर प्यास बहती है वसे-वेसे कष्ट भी 
बढ़ता जाता है और जते-जेसे कप्ट बढ़ता जाता है वैसे-वसे 
अधिकाधिक कर्म क्षय होकर अछग होते जाते हैं। इस तरह 
प्रतिसमय अनन्त क्र आत्म-प्रदेशों से भडते हैं: । 


१०--ऊन रहना ऊनोदरी तप है। द्वल्य और भाव, इस तरह ऊनोदरी 
ऊनोद्री तप के दो भद्‌ हैं। उपकरण कम रखना और (गा० १०-११) 
भरपेट आहार न करना--द्रव्य ऊनोदरी तप है । 


१६१--क्रोधा दिफ का रोकना, कलह आदि का निवारण करना भाव 
ऊनोदरी तप है। आहार और उपधि में समभाव रखना 
उत्तम ऊनोद्री तप है” । 


१२--भिक्षा-ल्याग से भिक्षाचरी तप होता है | भिक्षा-स्थाग की भिक्षाचरी 
प्रतिज्ञा दज्य, क्षेत्र काल और भाव के भेद से विविध प्रकार 
की होती है | इन अभिप्रद्दों का विस्तार बहुत ७म्त्रा है '। 


१३--शुद्ध मन से रसों का त्याग कर, थी आदि विकृतियों के रसत्याग 
सथाद को छोड़ने से तथा अरस और बिरस आहार । 
के भोजन में भी समभाव--अम्लानभाव रखने से जीव के 
रस-परित्याग तप-की साधना होती है* । 

१४---शरीर को कप्ट वेने से कायक्लेश तप होता है। विविध कायकलेश 
प्रकार के आसन करना, शीत तापादि सहना, शरीर न 
खुजलाना, शरीर-शोभा और शंगार न करना आदि अनेक 
प्रकार का कायक्लेश तप है :। 


श्६६ नव पदार्थ 


१५--परीसंलीणीया तप च्यार परकारें, त्यारां जुआजुआ छें नांम जी । 
इंद्री कषाय नें जोग संलीणीया, विवतर्सेगासणसेवणा तांम जो ॥ 


१६--सोतइंद्वी नें विषें नां सब्द सूं रूंघे, विषें सब्द न सुणे कि वार जी। 
कदा विषें रा सब्द कानां में पडीया, तो राग घेष न करें लिगार जी॥ 


१७--इम चषइंद्री रूप सं संलीनता, घणइंद्री गंध सूं जांण जी । 
रसइंद्री रस सूं नें फरसइंद्री फरस मं, सुरतइंद्री ज्यूं लीजों पिछांण जी ॥ 


१८--क्रोब उपजावारो रूंबण करवों, उदे आयों निरफल करें तांम जी । 
पांव माया लोभ इम हिज जांणों, कषाय संलीणीया तप हुवें आंम जी ॥ 


१६--नाडुआ मन नें रू देणों, भलो मन परवरतावणो तांम जो । 
इम हिज वचन नें काया जांणों, जोग संलीणीया ह॒ुवें आंम जी ॥ 


२०--अस्त्रो पसू पिडग रहीत थांनक सेवे, ते सुध निरदोषण जांण जी । ह 
पीढ पराटादिक निरदोषण सेजें, विवतर्सेगासण एम पिछांण जी ॥ 


२९१--छवब॒परकारें बाह्य तप वल्यों छे, ते प्रसिध चावो दीसंत जी । 
हिंबें छ परकारें अमिंतर तप कहूं छूं, ते माष्यो छें श्री भगवंत जो ॥ 


निजंरा पदार्थ (ढाल : २) 


१४--प्रतिसंछीनता तप चार प्रकार का होता है। अलग-अछग 
नाम ये हैं--(१) कषाय प्रतिसंलीनता, (२) हन्द्रिय 
प्रतिसंछीनता, (३) योग प्रतिसंलीनता और (७) विविक्त- 
शयनासनसेवनता । 


१६--ध्रुत इम्द्रिय को विषयपृर्ण शब्दों से रोकना, विषय 
के शब्द न छतना, विषय के शब्द कान में पढ़ें तो उन पर 
राग-देष न लाना श्रुत इन्द्रिय प्रतिसंछीनता तप है । 


१७--इसी तरह चश्लुरिन्द्रिय का विषय रूप, प्राणन्द्रिय का विषय 
गंव, रसनेन्द्रिय का विषय रस और स्पर्शनेन्द्रिय का 
विषय स्पश है। इन्द्रियाँ को अपने-अपने विषयों से रोकना 
क्रमगः ध्रोग्रेन्द्रिय, अन्षुरिन्द्रिय, प्राणन्द्रिय, रसनेन्द्रिय 
और स्पर्शनेन्द्रिय प्रतिसंलीनता तप कहलाता है । 

१८--क्रोध को उत्पन्न न होने देना, उदय में आने पर उसे 
निः्फल करना; इसी तरह मान, साया और लोभ को रोकना 
और उदय में आने पर उन्हें निप्फल करना कषाय 
संलीनता तप कहलाता हैं । 

१६--प्रत की अगुभ प्रवृत्ति को रोकता और शुभ भावों में 
उपझ़ी प्रवृत्ति करता और इसी तरह वचन और काय के 
सम्बन्ध में करना योग संलीनता तप कहलाता है । 


२० --सूत्री, पशु और नयुंसकरहित तथा निर्दोप स्थानक एवं शब्या 
आसन का सेवन करता विविक्शय्यासन तप कहलाता 
है । 

२६--अनशन, ऊनोदरी, भिक्षाचरी, रस-परित्याग, कायक्लेश 
और प्रतिसंलीनता--ये जो तप ऊपर में कहे गए हैं, ये छहों 
बाह्म तप हैं | वे छोक-प्रसिद्ध और बाहर से प्रकट होते हैं 
अतः उन्हें बाह्य तप कहा गया है। भगवान ने आम्यन्तर 
तप भी छह बतलाए हैं। अब उनका वर्णन करता हूँ" । 


१६७ 


प्रतिसंलीनता 
(गा० १५-२०) 


बाह्य तप : 
आम्यन्तर तप 


श्ध्ट नव पदार्थ 


२२--प्रायछित क्यों छें दस परकारें, दोष आलोए प्रायछित लेवंत जी । 
ते करम खपाय आराधक थाबें, ते तो मुगत में बेगो जावंत जी ॥ 


२३--बिनों तप काहद्यों सात परकारें, त्यांरों छें बोहत विसतार जो । 
ग्यांगन दरसण चारित मन विनों, वचन काया नें लोग ववहार जी ॥ 


२४--थांच ग्यांन तणा गुण ग्रांम करणा, ए ग्यांन विनों करणो छें एह जो । 
दरसण विनां रा दोय भेद छें, सुसरषा नें अणासातणा तेह जी ॥ 


२५--सुसरषा बडां री करणी, त्यांनें बंदगा करणी सीस नांम जी । 
ते सुसरषा दस विध कही छें, त्यांरा जूआजूआ नांम छें तांम जी ॥ 


२६--गुर आयां उठ उभो होवंणो, आसन छोंडणो तांम जो । 
आसन आमंत्रणो हरष सूं देगो, सतकार नें समांण देणो आंभ जी ॥ 


२७-बंदणा कर हाथ जोडी रहें उभो, आवता देख सांही जाय जी । 
गुर उभा रहें त्यां लग उभा रहिणो, जायें जब पोहचावण जावें ताय जी ॥ 


२८--अणअसातणा विनां रा भेद, पेतालीस कह्या जिणराय जी। 
अरिहंत नें अरिहृत परूप्यों धर्म वले आचार्य नें उवक्राय जी ॥| 


२६---थिवर कुछ गण संघ नों विनों, किरीयावादी संभोगी जांण जो ॥ 
मति ग्यांनादिक पांचंई ग्यांन रो, ए पनरेंद बोल पिछांण जी ॥ 


निजरा पदाथं (ढाल : २) 


२२---प्रथम भआभ्यन्तर तप प्रायश्चिस है। प्रायश्वित दस प्रकार 
का थत' 7 गया है। प्रायश्लित्त का अर्थ दोषों को आलो- 
पर  ..र उनके लिए दृगड लेना होता है। जो दोषों की 
आलोचना कर प्रायश्चित्त करते हैं, वे कमो का क्षय करते हैं 
और आराधक बन शीघ्र मोक्ष को पहुँचते हैं! ' । 

२३--विनेय दूसरा आश्यन्तर तप है। यह सात प्रकार का कहा 
गया है-- (१) ज्ञान, (२) दर्शन, (३) चारित्र, (४) मन, 
(५) बचन, (६) क्राय और (७) लोक-ध्यवहार विनय । 
इनका बहुत विश्व्तार है । 

२४--पाँखों प्रकार के क्वान की गुणगरिसा करना ज्ञानविनय 
है। दर्शनबिनय के दो भेद हैं--(१) शुक्षणा और (२) 
अनासातना । 


२५. श॒श्रषा अथांत्‌ वयोबृहू साधुओं की सेवा करना, नत मस्तक 
हो उनकी बन्दना करना। यह शुश्रषा भिन्न-भिन्‍न नाम से 
दूस प्रकार की है । 


२६-१७--गुरु आने से खड़ा होना, आसन छोड़ना, आसन के 
लिए आमन्त्रण कर ह्पपूर्वक आसन देना, सत्कार-सन्मान 
देना, चन्दना कर हाथ जोड़े खड़ा रहना, आते देखकर 
सामने ज्ञाना, जब तक गुरु खड़े रहें खड़ा रहना, जय जायें 
तय पहुँचाने जाना-शुक्रूषा विनय दे । 


२८-२६--अनाप्तातनाविनय के भगवान ने ४४ भेद कहे हैं । 
अरिदिंत और अरिहंतप्ररूपित धर्म, भाचाय ध्तैर उपाध्याय, 
स्थविर, कुछ, गण, संघ, फ्ियावादी, संभोगी (समान 
धार्मिक), मतिक्लान, ध्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपपर्यवज्ञान 
और केवलशान--ये पंद्रह बोल हैं । 


४६६ 


प्रापश्चित्त 


विनय 
(गा० २३-३७) 


है ५० नव पदार्थ 
३०--थांरी आसातना टालणी नें विनों करणों, भगत कर देणो बहु संप्राण जी । 
गुणग्रांम करे नें दीपावणा त्यांनें, दरसण विनों छें सुध सरधांन जी ॥ 


३१--यां पनरां बोलां में पांच ग्यांन फेर कहां छें, ते दीसे छें चारित सहीत जी । 
ए पांच ग्यांन ने फेर कह्मा त्यांरी, विनां तणी ओर रीत जी ॥ 


३२--साप्रायक आदि दे पांचंई चारित, त्यांरो विनों करणो जथा जोग जी । 
सेवा भगत त्यांरी हरष सूं करणी, त्यांसं करणो निरदोष संभोग जो ॥ 


३३--सावद्य मन नें परो निवारे, ते सावद्य छें बारे परकार जी । 
बारे परकार निखद मन परवरतावे, तिण सूं निरजरा हुवें श्रीकार जी ॥ 


३४--इम्र हिज सावद्य वचन बारे भेदे, तिण सावध्य नें देवे निवार जी । 
निरवद वचन बोले निरदोषण, बारेइ बोल वचन विचार जी ॥ 


३४-काया अजेंगा सूं नहीं प्रवरतावे, तिणरा भेद कह्मा सात जी । 
ज्यं सात भेद काया जेंगा सं परवरतावे, जब करम तणी हुवें घात जी ॥ 


३६--लोग ववहार विनों कह्यों सात परकारे, गुर सप्रीपे वरतवों तांम जी । 
. गुरवादिक रे छांदे चालणो, ग्यांनादिक हेते करणों त्यांरो कांम जी ॥ 


३७-.-भणायों त्यांरो बिनों वीयावच करणी, आरत गवेष करणों त्यांरो काम जी । 
प्रसताव अवसर नों जांण हुवेणों, सर्वे कार्य करणो अभिरांम जी ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल : २) 


३०--इनकी अखसातना से दूर रह हनका विनय करना, भक्ति कर 
बहुमान देना तथा गुणगान कर उनकी महिला बढ़ाना--- 
यह दर्शन विनय की छुद्ध रीति है । 


३१--उपयृक्त पन्‍्द्रह बोलों में पांच ज्ञान का पुनरुस्छेख हुआ 
है। वे चारित्र-सहित ज्ञान मालम देते हैं। ये जो यहाँ 
पांच ज्ञान कहे हैं, उनके विनय की रीति भिन्‍न है। 


३२---सामायिक आदि पांचों चारित्रशीलों का यथायोग्य विनय 
करना, उनकी इदर्षपूर्वक सेवा-भक्ति करना और उनसे निर्दोष 
संभोग करना--ज्ञान विनय है 

३३--सावद्य मन, जो बारह प्रकार का है, उसे दूर करना और 
उतने ही प्रकार का जो निरवणद्य मन है उसकी प्रवृत्ति करना 
मन-विनय है | इससे उत्तम निर्जरा होती है । 


३४--इसी तरह सावञ्य भाषा बारह प्रकार की है। सावद्य को 
दूर कर निर्दोष--निरवध भाषा बोलना वचन-विनय है। 


३४--अयतना पूर्वक काय-प्रवृत्ति के ७ भेद हैं । इनको दूर कर 
काय की यतनापूर्वक प्रद्धत्ति करने से कमों का क्षय होता 
है। यतनापूर्व॑क काय-प्रव्ृत्ति के भो सात भेद हैं, यह 
काय-विनय तप है। 

३६-३७--लछोक व्यवहार (लोकोपचार) विनय के सात भद हैं--- 
(१) गुरु के समीप रहना, (२) गुरु की आज्ा अनुसार 
वलछना, (२) ज्ञानादि के लिए उनका कार्य करना, (४) ज्ञान 
दिया हो उनकी वेयाजृत्त्य करना, (५) भार्त-राबेषणा करना, 
(६) अवसर का जानकार द्वोना और (७) गुरु के सब कार्य 
अच्छी तरह करना" * । 
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६०९ 


६०२ नवपदार्थ 


३८--वीयावच तप छें दस परकारे, ते वीयावच साथधां री जांण जी । 
करमां री कोड खपे छें तिण थी, नेड़ी हुवें छें निरवांण जी ॥ 


२३१-पसमाव तप डे पांच परकारे, जे भाव सहीत करें सोय जी । 
अर्थ नें पाठ विवरा सुध गिणीया, केरमां रा भड खय होय जी ॥ 


४०--आरत रुदर ध्यांन निवारे, ध्यावें धर्म नें सुकल ध्यांन जी । 
ध्वावतो २ उतकष्टों ध्यावेंं, तो उपजें केवलग्यांव जी ॥ 


४१--विउसग तप छें तजवा रो नांम, ते तो दरब नें भाव छें दोय जी । 
दरब विउप्तग च्यार परकारे, ते विवरों सुणों सह कोय जी ॥ 


४२--प्तरीर विउसग सरीर रो तजबों, इम गण नों विउसग जांण जी। 
उपधि नों तजवो त्ते उपधि विउसग, भात पांणी रो इमहिज पिछांण जी ॥ 


४३--भाव विउसग रा तीन भेद छें, कषाय संसार नें करम जी । 
कषाय विउसग च्यार परकारे, क्रोधादिक च्यांरू छोड्यां छें धर्म जी ॥ 


४४--संसार विउसग संसार नों तजबो, तिणरा भेद छें च्यार जी। 
नरक तियंच मिनष नें देवा, त्यानें तज नें त्यांसूं हुवें न्‍्यार जी ॥ 


४५--करम विउसग छें आठ परकारे, तजणां आहठुंई करम जो। 
त्वॉने ज्यूं ज्यं तजे ज्यूं हलको होवें, एहवी करणी थी निरजरा घर जी ॥ 


निजंरा पदाथं (ढाल : रे) 


३८--बैयाबूस्म तीसरा आल्यन्तर तप है । यह तप दस प्रकार 
का है। ये दुसों ही वेयादृत्य साधु की होती हैं। इनसे 
कर्म-कोटि का क्षय होता है और जीव मोक्ष के समीप 
होता है* | 

३६--ह्वाध्याय तप चौधा आश्यन्तर तप है । स्वाध्याय सप पांच 
प्रकार का है । शुद्ध अर्थ और पाठ का भाव सहित स्वाध्याय 
करने से कर्म-कोटि का नाश होता है' * । 


४०--आत्त और रौद ध्यान का निवारण कर धर्म और शुकू ध्यान 
का ध्याना--ध्यान नामक पाँचवां आभ्यन्तर तप है | इस 
प्रकार ध्यान ध्याते-ध्याते उत्कृष्ट शुक्ुऔर धर्मध्यान के 
ध्याने से केवलज्ञान प्राप्त होता है* ५ । 

४१--व्युत्सर्ग तप छठा आल्यन्तर तप है । व्युत्सर्ग का अर्थ है-- 
त्यागना । यह व्रृज्य और भाव--इस तरह दो प्रकार का 
होता है। द्वब्य व्युत्सर्ग चार प्रकार का होता है। उसका 
विवरण सब कोई छनें । 

४२--शरीर को छोड़ना शरीर-च्युत्सग है, गण को छोड़ना गण- 
व्युत्सर्ग है, उपधि को छोड़ना उपधि-व्युत्सर्ग है और सात- 
पानी को छोड़ना भात-पानी-थ्युत्सर्ग । 


४३--भाव व्युत्सर्ग के तीन भेद हैं । (१) कपाय-ब्युत्सर्ग अर्थात्‌ 
क्रोध, मान, साया और लोभ--हन चारों कषायों का 
त्याग करना | इन चारों के त्याग से निर्जरा धर्म होता है । 


४४--(२) संसार-घ्युत्सग अर्थात्‌ संसार का त्याग करना | इसके 
चार प्रकार हैं--नरक, तिर्यव्च, मनुष्य और देव--इन 
चारगतियों की अपेक्षा चार संसार का त्याग । 

४५--(३) कर्म-ब्युत्सर्ग--आठों कमो को त्यजना । इनको ज्यों- 


ज्यों जीव छोड़ता है त्यॉ-त्यों हल्का होता जाता है। 
ऐसी करनी ते निजेरा धर्म होता है' ६ । 


६०३. 


वंपापृर्य 


स्वाष्याय 


ध्यात 


व्युत्तर्ग 
(गा० ४१-४५) 


हण्४ नव पदार्थ 
४६--करे परकारे तप निरजरा रो करणी, जे तपसा करें जांण * जो । 
ते करम उदीर उदे आंण छेरे, त्यांनें नेडी होसी निरवांण जी ॥ 


४७--साध रे बारे भेदे तपसा करतां, जिहां २ निरवद जोग रूंधाय जी । 
तिहां २ संवर हुवें तपसा रे लारे, तिण सूं पुन लागता मिट जाय जी ॥ 


४८--इण तप माहिलो तप श्रावक करतां, कठे उसभ जोग रूंधाय जी । 
जब विरत संवर हुवें तपसा लारे, लागता पाप प्िट जाय जो ॥ 


४६---इृण तप माहिलो तप इविरती करतां, तिणरे पिण करम कटाय जी | 
कोइ परत संसार करें इण तप थी, बेगो जाए मुगत रे मांय जी ॥ 


५०--साध श्रावक समदिष्टी तपसा करतां, त्यांरे उतकप्टी टले करम छोत जी । 
बंदा उतकष्टो रस आवब तिणरे, तो वंबे तीथंकर गोत जी ॥ 


५१--तप थी आंणे संसार नों छेहडो, वले आंणे करमां रो अंत जो । 
इण तपतसा तणे परतापे जीवडो, संसारी रो सिंध होव॑ंत जो ॥ 


५२--कोड भवां रा करम संचीया हवें तो, खिण में दिये खपाय जी । 
एहवो छें तप रतन अमोलक, तिणरा गुण रो पार न आय जी ॥ 


५३--निरजरा तो निरवद उजल हुवां थी, करम निवरते हुओ न्यार जी । 
तिण लेखे निरजरा निरवद कही ए, बीजुं तो निरवद नहीं छें लिगार जी ॥ 


निजरा पदा्थ (ढाल : २) 


६---उपयं क्त आरह प्रकार का तप निर्जरा की क्रिया हे। जो दृच्छा- 
पूर्वक तपस्या करता है वह कर्मा को उदी्ण कर--उदय 
में लाकर बिखर देता है। सोक्ष उसके नजदीक आता 
जाता हैं। 


४७--उ पयुक्त वारह प्रकार के तप करते समय जहाँ-जहां साथ के 
निरवध योगों का निरोध होता है, वहाँ-बहां तपस्या के 
साथ-साथ संवर होता है । और संवर होने से पुगय का 
नवीन बंध रुक जाता है । 

४८--डपयुंक्त बारह प्रकार के तपों में स कोई तप करते हुए जब 
भ्रावक के अशुभ योगों का निरोध होता है, तथ तपल्या 
के साथ-साथ विरति संवर होता है जिससे नए पाप कर्मा 
का आना रुक जाता है । 

४६---हन त्पों में ते यदि अविरत भी कोई तप करता है तो उसके 
भी कर्म-क्षय होता हैं। कई इस तपस्या से संसार को 
संक्षिप्त कर शीघ्र ही मुन्कि को प्राप्त करत हैं । 


५४८--साधु और समदृष्टि श्रावक्र के तपस्या द्वारा उत्कृष्ट कर्म- 
भार दूर होता है । और यदि तप में कदाचित्‌ उत्कृष्ट तीत्र 
भाव आता है तो तीर्थंकर गोत्र तक का बंध होता हैं । 


५६९--तपस्या से जीव संसार का अन्त करता हैं, कर्मा का अन्त 
छाता है और इसी तपस्या के प्रताप से घोर र सारी जीव 
भी सिद्ध होता हैं । 


४२--तप करोड़ों भवों के संचित कर्मोा को एक क्षण में खपा देता 
है । तप-रक्ष ऐसा अमूल्य है । इसके गुणों का पार नहीं 
आंता१ ५ | 


५३--निर्जरा --जीव का उज्ज्वल होना, कर्मों से निवृत्त होना-- 


उनसे अलग होना है---इसलिए निर्जरा निरवद्य है । निर्जरा 
उज्ज्वलता की अपेक्षा निर्मल है अन्य झिसी अपेक्षा से नहीं। 


है ०४ 


तपस्था का फल 
(गा०४६-५२) 


निजरा निरबद्य है 


६०६ नव पदार्थ 
५४-इण निरजरा तणी करणी छें निरवद, तिण सूं करमां री निरजरा होय जी ॥ 
निरजरा नें निरजरा री करणी, एतो जूआजूआ छें दोय जी ॥ 


५--निरजरा तो मोष तणो अंस निरचे, देश थकी उजलो छें जीव जी । 
जिणरे निरजरा करण री चंप लागी छें, तिण दीघी मुगत री नींव जी ॥ 


५६--सहजां तो निरजरा अनाद री हुवे छें, ते होय २ नें मिट जाय जी । 
करम बंधण सूं निवरत्यों नांहीं, संसार में गोता खाय जी ॥ 


५४--निरजरा तणी करणी ओलखावण, जोड कीघी नाथदुवारा मकार जी । 
समत अठारे वरस छपनें, चेत बिंद बीज नें गुरवार जी ॥ 


निजेरा पदार्थ (ढाल ; २) 


५४--निर्लरा की करनी से कर्मो' की निर्जरा होती है, हसलिए 
वह निरदद्य है| निर्जरा और निर्जरा की करनी दोनों ।भन्न- 


भिन्‍न हैं । 


५ ४०-निर्जरा निग्चय ही मोक्ष का अंश है। जीव का देशतः 
उज्ज्यछ होना निर्जरा है। जिसके निर्जरा की करनी ले प्रम 
हो गया है, उप्तने मुक्ति की नींव डाल दी है । 


५६-- से तो निर्जरा सहज ही अनादि काल से हो रही है, पर 
वह हो-हो कर मिट जाती है। जो जीव नये कर्म-बंध 
से निनृत्त नहीं होता, वह संसार में ही गोता खाता 
रहता है* ८ । 

४७--निर्जरा की करनी को समकाने के लिए श्रीनाथद्वारा में 
संवत्‌ १८४६ के जत बदी २ गुरुवार को यह जोह की 
गई हैं ! 


ह५७ 


निर्जरा और 
निजरा की करनी 
भिन्न-भिन्न है 
(गा० ५४-५६) 


टिप्पणियाँ 
१--निजरा कंसे होती है ? (दो० १-७) : 


स्वामीजी ने प्रथम ढाल में निर्जरा के स्वरूप पर प्रकाश डाला है। इस टिप्पणी 
से सम्बन्धित दोहों में स्वामीजी निर्जरा किस प्रकार होंती है, यह बतलाते हैं । 

स्वामीजी के भ्रनुसार निर्जरा निम्न प्रकार से होती है : 

(१) उदय में श्राए हुए कर्मों के फलानुभव से । 

(२) कर्म-क्षय की कामना से विविध तप करने से । 

(३) कर्म-क्षय की श्रार्काज्षा बिना नाना प्रकार के कष्ट करने से । 

(४) इहलोक-परलोक के लिए नाना प्रकार के तप करते हुए । 

इन पर क्रमशः विस्तृत प्रकाश डाला जा रहा है । 
(१) उदय में आए हुए कर्मों के फछानुभव से : 

बंधे हुए कर्म उदय में आते हैं। इससे क्षूघ्रा, तृषा, द्वीत, ताप श्रादि नाना प्रकार 
के कष्ट जीव के उत्तन्न होते हैं । वंसे हो सुख़ भी उत्पन्न होते हैं । सुख-दुःखरूप विविध 
प्रकार के फल दे चुकने के बाद कर्म-पुदुगल आ्रात्म-प्रदेशों से स्वतः निर्जीण होते हैं" । 
यह कर्म -भोग जन्य निर्जरा है । 
(२) कम-क्षय की कामना से विविध तप करने से : 

तपों का वर्णन आगे श्रायगा । जो कर्म-क्षय की अभिलापा से- आ्रात्मशद्धि के 
भ्रभिप्राय से उन विविध तपों का श्रनुष्ठान करता है उसके भी निज॑रा होती है। यह 
प्रयोगजा तिजंरा है । 

उपर्युक्त दोनों प्रकार की निर्जरा के स्वरूप के सम्बन्ध में निम्न विवेचन बड़े बोधपूर्ण 


हे 
(अ्र) श्री देवेन्द्रमूरि कहते हैं--''एकेद्धिय प्रादि तिर्यञ्च छेदन, भेदन, शीत, ताप, वर्षा, 
प्रमि, क्षुपा, तृषा तथा चाबुक भ्ौर प्रंकुशादि की मार द्वारा ; तारकीय जीव तीन प्रकार 


की वेदना द्वारा; मनृष्य क्षुपा, तृषा, भ्राधि, दारिद्रथ भोर कारागारवास श्रादि के कष्ट 


१--तस्वा० ८.२२ भाष्य ; ८.२४ भाष्य : 
सर्वासां प्रकृतीनां फर्क विपाकोदयोइनुभावों भंवति । विविधः पाकों विपाक: 
ततश्चानुभावात्कर्म निजरा भवतीति 


निर्जरा पदार्थ (ढाल : २) : टिप्पणी १ ६०६ 
द्वारा भोर देवता परवशता भौर किल्विषता प्रादि द्वारा प्रसातवेदनीय कर्म का 
अनुभव कर उसका परिशाटन करते हैं। यह भ्रकाम निर्जरा है। यह सब के होती है। 
कर्म-क्षय की अभिलाषा से यारह प्रकार के तपों के करने से जो निर्जरा होती है, वह 
सकाम निर्जरा है। यह निजराभिलाषियों के होती है" ।” 

(झा) “जिससे प्रात्मा दुर्जर शुभाशुभ कर्मों की निर्जरा करती है, वह निर्जरा दो 
प्रकार की है। जो ब्रत के उपक्रम से होती है, वह सकाम निर्जरा है और जो नरकबासी 
प्रादि जीवों के कर्मों के स्वत: विपाक से होती है, वह भ्रकाम निर्जरा है? ।” 

(इ) वाचक उमास्वाति लिखते हैं---निर्ज रा दो प्रकार की होती है--एक प्बुद्धिपुर्वक 
भौर दूसरी कुशलमूल | इनमें से नरकादि गतियों में जो कर्मों के फल का श्रनुभवन 
बिना किसी तरह के बुद्धिपूर्वक प्रयोग के हुआ्ला करता है, उसको श्रबुद्धिपूर्वक निर्जरा 
कहते हैं । तप श्र परीषहजय कृत निर्जरा कुशलमूल है? |” | 

(ई) स्वामी कार्तिकेय कहते हैं---.'ज्ञानावरणीयादि झ्राठ कर्मों की फल देने की शक्ति 
को विपाक-प्रनुभाग कहते हैं। उदय के बाद फल देकर कर्मों के झड़ जाने को निर्जरा 
कहते हैं। वह दो प्रकार की होती है--(५) स्वकालप्रातत भौर (२) तपकृत | उनमें 


१---नवतस्त्वसा हित्यसंग्रह : देवानन्दसूरिकृत सप्तततक्त्वप्रकरण अ० ६ : 
सकामनिजरा पुण निजराहिलासीणं'''छव्विष्व बाहिरं''' छ्विहमब्भंतरं व 
तथंत्तवेंताणं 

२---धर्मशर्मा स्युदयम्‌ २६.१२२-१०२३ : 
दुर्जरा निर्जरत्यात्मा यया कर्म शुभाशुभम्‌ । 
निर्जरा सा द्विधा ज्ञेगा सकामाकामभेदतः ॥ 
सा सकामा हछता जेनेयां प्रतोपक्रम: कृता 
अकामा स्वधिपाकेन यथा श्वश्रादिशासिमाम्‌ ॥ 

३--तक््या० ६.७ भाष्य € : 
स द्विविधोव्वुल्िपर्व: कुशलमुलश्य । तत्र नरकादिषु कर्मफकविपाकों यो<5शुद्धिपर्वक- 
ह्तमुशतो ब्जुविन्तयेदकुशलानुबन्ध हूति । तप: परीषदृजयकृत: कुशछमूछ: | ल॑ं 
गुणतोअनुचिन्तयेव्‌ शुभानुबन्धों निरमुबन्धों वेति। 
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६१० नव पद्ाथ 


पहिली स्वकाल प्राप्त निर्जरा तो चारों ही गति के जीवों के होती है भ्रौर दूसरी तप 
द्वारा की हुई ब्रतयुक्त जीवों के* |” 

(3) “बन्द्रप्रभचरित' में कहा है: “कर्मक्षपण लक्षणवाली निर्जरा दो प्रकार की होती 
है---एक कालकृत भ्रौर दूसरी उपकमहृत ! नरकादि जीवों के कर्म-भुक्ति से जो निर्जरा 
होती है, वह पधाकालजा निर्जरा है भोर जो तप से निर्जरा होती है, वह उपक्रमकृत 
निर्गरा है* । 

(ऊ) तत्त्वार्थतार! में लिखा है---'कर्मो के फल देकर झड़ने से जो निर्जरा होती है, 
यहू विप्राकजा निर्जरा है भ्ौर श्नुदीर्ण कर्मों को तप की शक्ति से उदयावलि में लाकर 
बेदने से जो निर्जरा होती है वह न्विपाकजा निर्जरा है? ।” 

स्वामीजी ने पहली प्रकार की निर्जरा को सहज निर्जरा कहा है। उनके अनुसार यह 
प्रप्रयत्नमूला है। यह बिना उपाय, बिना चेष्टा प्र बिना प्रयत्न होती है। यह इच्छाकृत नहीं; 
स्वयंभूत है। इस निर्जरा को स्वकालप्राप्त, विपाकजा प्रादि जो विदोषण श्राप्त हैं, वे इस 
बात को प्रच्छी तरह सिद्ध करते हैं। यह ध्यान देने की बात है कि स्वासीजी ने कर्मभोग- 


१--द्वावशानुप्रेक्षा : निर्जरा अनुप्रक्षा १०३,१०४ : 
लेब्वासि कम्माणं, स्तिषिबाओ हवेह अणुमाओं | 
तद॒णंतरं तु सड़णं, कम्माणं णिज्जरा जाण ॥ 
सा पुण दुविहा णेघ्रा, सकालपत्ता तवेण कयमाणा । 
चादुगदीणं पढमा, वयज़ुत्ताणं हये विदिया ॥ 
२---चन्परप्रभचरितम्‌ १८.१०६-११० : 
यथाकालऊछूता काचिदुपक्रमकृतापरा । 
निर्जरा द्विविधा दोया कर्मक्षपणलक्षणा ॥ 
या कमंभुक्तिः श्वन्नादां सा यथाकालजा छछता । 
तपसा निर्जरा या ठु सा चोपकमनिजंरा ॥ 
ई--तस्वार्थसार : ७.२-४ : 
उपाक्तकर्मण: पातो निर्जरा विविधा उ सा । 
आध्या विपाकजा तत्न ट्वितीया चाथिपाकजा ॥ 
अनादिवम्धनोपाधिविषाकवशवर्तिन: । 
कर्मारव्धफ्छ ब्रत्र क्षीयते सा विपाकजा ॥ 
अनुदीर्ण तपः शक्त्या यत्रोदीणोदयावलीम्‌ । 
प्रवेश्य बेचते कर्म सा सवस्थविषाकजा ॥ 


निजेरा पदार्थ (दाल : २) ; टिप्पणी १ ६११ 


जन्य निर्जरा को “प्रकाम निर्जरा' नहीं कहा है। कारण इंस निर्जरा में उन हेलुओं-- 
क्रियाओं--साधनों के प्रयोग का सर्वथा प्रभाव है जिनसे निर्जरा होती है। यह निर्जरा 
तो कर्मों के स्वाभाविक तौर पर फल देकर दूर होने से स्वतः उत्पन्न होती है। भ्रकाम 
निर्णरा तब होती है जब क्रिया--साधन तो रहते हैं पर उनका प्रयोग कर्म-क्षय की 
प्रभिलाषा से नहीं होता । कर्म मोग-जन्य निर्जरा में साधनों का ही भ्रभाव है । 

दूसरे प्रकार की निर्जरा, जो शुद्ध करनी द्वारा उंत्न्‍न होती है, उसे स्वामीजी ने 
प्रनुपम निर्णरा कहा है। इस अनुपम निर्जरा से ही जीव मुक्ति को समीप लाता है । 
भ्रपनी क्रिया की उत्कृष्टता के भ्रनुसार उसकी झात्मा न्यूनाधिक उज्ज्बल होती जाती 
है । यह निर्णजरा इच्छाइंत द्वोती है। जब कर्म-क्षप की भ्भिलाषा से शुद्ध क्रिया की 
जाती है तभी यह निर्जरा उत्पन्न होती है ग्रत: यह सहज नहीं, प्रयोगजा है। 

झ्रागमों में 'अकाम निर्जरा' शब्द मिलता है। “सकाम निर्जरा शब्द नहीं मिलता । 
'सकाम निर्जरा' शब्द झ्ागमों में उपलब्ध न होने पर भी 'प्रकाम निर्जरा' के प्रतिपक्षी 
तत्व के रूप में वह प्रपने श्राप फलित होता है। पहली निर्णरा सहज है क्योंकि वह 
बिना अभिलाषा--बिना उपाय--- बिना चेष्टा होती है। दूसरी निर्णरा सकाम निर्जरा है 
क्‍योंकि वह प्रयत्लमूला है। वह कर्म-क्षय की ग्रभिलाषा से उत्तनन उपाय--चेष्टा, 
प्रयत्त से होती है। कहा है--“कर्मणां फलबत्‌ पाको, यदुपायात्‌ स्वतो5पि व'-- 
फल की तरह कर्मो का पाक भी दो तरह से होता है--उपाय से झौर स्वतः । सकाम 
निर्णरा उपायकृत होती है भ्ौर प्रकाम निर्जर। सहज रूप से स्वतः होनेवाली । प्रकाम 
निर्जरा सब के होती है और सकाम निर्जरा बारह प्रकार के तपों को करनेवाले 
निजराभिलाषी व्यक्तियों के । 

पहली प्रकार की निर्जरा किस के होती है, इस बिषय में कोई मतभंद नहीं है । वह 
सर्वंधत से 'सब्वजीवाणं'--.सर्व जोवों के होती है । दूसरी प्रकार की निर्जरा के विषय में 
मतभंद है । 

श्री हेमचन्द्रसूरि कहते हैं-- “सकाम निर्जरा यमियों--संयमियों के ही होती है 
प्रौर भ्रन्य दूसरे प्राणियों के! ।' 


१--गबतस्वसाहिस्यसंग्रह : हेमचन्द्रसूरिप्रणीत सप्सतस्वप्रकरण गा* १०६८ ; 
शेया सकामां बमिनामकासान्यदेहिनास, । 


६९२ :.. ,. “ :- . नव पदार्थ 


. स्वामी कार्तिकेय ने भी लिखा है--''प्रथम चार गतियों के जीवों के होती हैं और 
वृत्नती श्रत्ियों के* 4” "अधिपाका मुनीन्‍्द्रानां सविपाकाखिकात्मनास्‌---भी.इसो बात 
को प्रकट करता हे। एक मत यह भी है कि सकाम निर्शरा सम्पकट्टष्टि के ही ड्वोती 
है, वह सिथ्यादृष्टि के नहीं होती । अ - 

स्वामोजी के प्रनुतार सकाम निर्जरा साध-श्रावक, ब्रती-प्रव्नती, सम्यकटष्टि-मिथ्या - 
इृष्टि सब के द्वो स्रकती हूँ । शर्ते इ।नी ही हे कि तप निरवध झौर लद्ष्य कर्म-क्षय हो । 
जहाँ लक्ष्य कमे-क्षय नहीं बद्ां घुद्ध तप .भी प्रकाम निर्जरा का हेतु नहीं होता ३ पे 

- - पं० खूबबन्द्रजी. सिद्ध न्तशास्त्री ने एक विचार दिया है--../यथाकाल निर्जरा सभी 

संवारी जीवों के और सदाकाल हुआ करतो है, क्योंकि बंधे हुए कर्म .श्रपने सम्रम्म पर 
फल देकर निर्जीर्ण होते. ही रहते हैं.) भ्रतएव इसको निर्जरा-तत्त्व में नहीं ...समझता 
चाहिये | दूसरी तरह की निर्जरा तप पश्रादि के श्रयोग द्वारा हुआ करती है। यह निर्जरा- 
तत्व है प्लौर हसीलिए - मोक्षका कारण है। इस प्रकार दोनों के-हेतु में श्रौर फल. में 
अन्तर है «. ।” 

ईंसी विचार को मुनि सूर्यलागरजी ले इस प्रकार उपल्थित किया है : 'प्रौदयिक माव 
से प्रेरा हुआ यथा क्रमानुधार विपाक काल को प्राप्त हुआ जो घुम-प्रद्युभ कर्म अपनी 
बंधी हुई स्थिति के पूर्ण होने पर उदय में भ्राता है, उसके भोग चुकने पर जो कर्म की 
ग्रात्म-प्रदेशों से जुदाई होती है वह संविपाक निर्जरा कहलाती है । यह द्रव्य रूप है । 
इस निर्जरा से भ्रांत्मा कभी भी कर्म से मुक्त नहीं होता । क्योंकि जो कम छूटता 
है उससे भ्रधिक उसी समय बंध जाता है” -:-। जो तपस्या द्वारा बिता फल दिये हुए 


१--दादशानुप्रेक्षा : निर्जरा अजुप्रक्षा १०४ (० ६६१० पा० दि० १ में उद्धृत) 
१-- देखिए गा० ४७-५० 
३--इस प्रश्न का आगे विस्तार से विजेचन किया जाभगा ! 
--सभाष्यतस्वाधाधिगमसूत्र एृ० ३७८ 
५--संयम-प्रकाश (उत्तराद्धू) प्रथम किरण प्ृ० ५८-५६ 
इस बात को समकाने के लिए उन्होंने उदाहरण दिया है--जैंसे एक मनुच्य को 
' 'बारित्र मोहनीय के उदय से क्रोध आया और क्रोध आने पर उसने क्रोधवश 
निज पर का मन-वचन-काय से अनेक कष्ट दिये और अनेकों से बेर बाँध लियो। 
ऐसी दशा में पद्चिछा कर्म तो क्रोध को उत्पन्न करके दूर हो गया, परन्तु, क्रोध- 
वश जो - क्रियायें उल् जीव ने फी उनसे फिर अनेक प्रकार के नवीन कर्म बंध 
गये । अतः सोक्षार्थी के छिए सविपाक निर्जरा काम की नहीं है । 
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कर्मों की निर्जरा होती है धर्थात्‌ तपश्चरण द्वारा कर्मों की फल देने की शक्ति का नादा 
करके जो निर्श़रा होती हैं उसको अविपाक निर्जरा कहते हैं ।.-“वही प्रात्मा का हित 
करनेवाली हैं। इसीसे शर्ते: शर्ते: सम्पूर्ण कर्मों का क्षय होकर मोक़ की प्राप्ति होती है? ।” 
वाजक उमास्वाति ने मी तप झौर परीषहजय कृत निर्जरा को ही कुशलामूल तथा 
शूभालुवन्धक भ्रौर निरनुबन्धक कहा है। प्रबुद्धियूर्वा निर्जरा को उन्होंने प्रकुशलानुबन्धक 
कहा है |: | । 
स्वामीजी ने श्रपनी बात निम्न रूप में कही है--- 
झाठ कर्म छो जीव रे प्रताद रा, स्थांरी उतपत आश्रव द्वार हो । 
ते उदे थइ नें पछे निरजरे, बले उपें निरंगर लार हो ॥ 
ते करम उदे थट्ट जीव रे, समें समें भ्रनन्‍्ता झड जाय हो । 
* भरीया नींगल जू' करम मिटे नहीं, करम मिटवा रो न जांणे उपाय हो ॥ 
बारे परकारे तर निरजरा री करणी, जे तपसा करे जांण २ जो । 
ते करम उदीर उदे आ्रीण खेरे,त्यांन नेड़ी होसी निरवाण जी 4॥ 
सहजां तो निरजरा प्रनाद री हुवे छे, ते होय २ नें मिट जाब जी । 
, करम बंधण सूं निवरत्यो नांही, संप्रार में गोता खाय जो ॥ 
सावद्य जोगां सूं सेवे पाप श्रठारें, ते तों पाप री करणी जांणो रे । 
ते सावद्य करणी करतां पिण निरजरा हुवे छे, त्यांरो न्याय हीया में पिछांणों रे ॥ 
उदीरी उदीरी ने करें क्राधादिक, जब लागे छे पाप ना पूरो रे । 
उदीरी नें क्रोधादिक दर्दे भ्राण्या ते, करम झरें पड़े दूरो रे । 
पाप री करणी करता निरजरा हुवे छे, तिण करणी में जाबक खांभी रे । 
सावचद्य जोगां पाप ने निस्‍्जरा हुवें छे, ते निरजरा तणों नहीं कांमी रे? ॥ 
(३) कर्म-क्षय की आकांक्षा बिना नाना प्रकार के कष्ट करने से : 

इस निर्जरा के उदाहरण इस प्रकार दिये जा सकते हैं : 

(क) एक मनुष्य को कर्म-क्षय की या मोक्ष की अभिलाषातो नहीं है पर वह तृषा, 
क्षुषा, ब्रह्मचयंत्रास, धस्तान, सर्दी, गर्मी, दंश-मशक, स्वेद, घूलि, पंक झ्ौर मल के तप, 
कष्ट, प्ररीषह से थोड़े या अधिक समय के लिए ग्रात्मा को परिक्‍लेशित करता है। 
इस कष्ट से कर्मों की निर्णरा होती है । 


१--संघमस-प्रकाश (पूर्वार्ड) चतुथ किरण ए० ६५४५-४६ 
२--देखिए एृ० ६०६ पा० टि० हे 
३--(क) १.१,४; (ख) २.४६,४६ (ग) टीकस ढोसी री चर्चा ३.२१-२३ 
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(ख) एक स्त्री है। उसका पति कहीं चला गया प्रथवा मर गया है। वह बाल 
विधवा है, प्रथवा पति द्वारा छोड़ दी गई है। वह मातादि से रक्षित है। वह भ्रपने 
शरीर का संस्कार नहीं करती । उसके नख, केश और कांख के बाल बढ़े होते हैं। वह 
धप, पुष्प, गन्ध, माल्प श्र प्लंलकारों को घारण नहीं करती | वह भस्नान, स्वेद, जल्ल, 
मल, पंक़ के कष्टों को सहन करती है। दूध, दही, मक्खन, थी, तेल, गुड़, नमक, मधु, 
मद्य ह्ौर मांत का भोजन नहीं करती । वह ब्रह्मचय॑ का पालन करती हुई पति की 
शय्या का उल्लघंन नहीं करती । ऐसी स्त्री के निर्जरा होती है । 

स्वामीजी कहते हैं--“इस प्रकार जो नाता प्रकार के कप्ट किए जाते हैं उनसे 
भी प्रल्त मात्रा में कर्मो का क्षय होता है--निर्जरा होती है। पर यह झ्काम निर्जरा 
है क्योंकि इन कष्टों के करने वाले का लक्ष्य कर्म-क्षय नहीं ।” यहाँ क्रिया शुद्ध होने पर 
भी लक्षय न होने से जो निर्जरा होतो है वह अफ्ाम निर्णरा है। जो कर्म-क्षय की दृष्टि 
से बारह प्रकार के तपों को करता है भ्रथवा परीपहों का सहन करता है उप्तको सकाम 
निर्जरा होती है श्रोर जो बिना ऐसी श्रभिलापा के इन तपों को करता है ब्रधवा परी- 
षहों का सहन करता है उसको अ्काम निर्गरा होती है । 

श्री जयाचार्य के सामने एक सिद्धान्त ग्राया--"जो श्रप्मि, जल आदि में प्रवेश कर 
मरते हैँ वे इस कष्ट से देवता होते हैं ।'' 

श्री जयाचार्य ने इसका उत्तर इस प्रकार दिया--'ते तो आगला भव में श्रशुभ कर्म 
बांध्पया ते उदय श्राया भोगवे छे । पिण जीव री हिंसा रूप सावच्य कार्य ते निर्जरा री 
करणी नहीं । एह थी पुन्य पिण बंधे नहीं । इम सावध्य कार्य ना कप्ट थी पुन्य बंध 
तो नीलो घास काटतां कष्ट ह्ृ । संग्राम में मनुष्यां ने खड़गादिक थी मारतां हाथ टंठ 
ह्वँ । कष्ट ह्वं । मोटा प्रणाचार सेवतां, शीत काल में प्रभाते स्नान करता कष्ट ढ् । 
तिण रे लेखे एह थी पिण पुन्प बंधे । ते माटे ए सावद्य करणी थी पुन्य बंध नहीं भरने 
जे जीव हिंसारहित कार्य शीतकाल में शोत खमें, उष्णकाल में सूर्य नी श्रतापना लेबं, 
भूव तृषादिक लमें निर्जरा भ्र्थ ते सकाम निर्जरा छे। तिणरी केवली प्राज्ञा देवे । तेहथी 
पुन्य बंधे । श्रनें बिना मन भूव तृथा शीत ताबड़ादि खमैं, बिना मन ब्रह्मचर्य पाले ते 
निर्णरा रा परिणाम बिना तपसादि करे ते पिण श्रकाम निर्जरा श्राज्ञा मांहि छे१ ।” 


१--अगवती नी जोढ्‌ : छंघक अधिकार ८ 
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(४) हृहछोक-परलोक के छिए तप कर हृए : 
मुन्े स्वर्ग प्राप्त हो, मेरा भ्रमुक लौकिक कार्य विड्ध हो, मुझे यश-कीति प्राप्त हो-- 
इस भावना से जो क्षुत्रा, तृष्णा श्रादि का कष्ट सहन करता है झथव्ा तपस्पा करता है 
उसके भी स्वामीजी ने श्रकाम निर्जरा की निष्पत्ति बतलायी है। स्वामीजी कहते हैं-- 
“डृहुलोक-परलोक के हेतु से जो तपस्या की जाती है वह श्रकाम तिजरा है। कारण 
यहाँ लक्ष्य कम-क्षय नहीं, पर लौकिक-पारलौकिक सिद्धियां हैं | 
दशवंकालिक सुत्र में कहा है--इस लोक के लिए तप न करे, परलोक के लिए तप 
न करे, कीत्ति-वर्ण-शब्द और इलोक़ के लिए तप न करे । एक नि्जरा को छोड कर भप्रन्य 
लक्ष्य के लिए तप न करे | पाठ इस प्रकार है : 
चउन्विद्दा खलु तव-समाह्दी भवहू, त॑ जहा | नो इहलोगहयाएं तबमहिट्वेज्जा, 
नो परलोगद्याए तवमहिट्वेजा, नो कित्ति-वण-सद-सिलोगट्रयाए तथमहिद्वेशा, 
नम्नत्थ निज्जरट्याएु तवमहिट्रंज्ा चउर्त्थ प्य भवद" । 
ऐसा ही पाठ आचार-समाधि के विषय में भी है | 
स्वामीजी ने दशवंकालिक मूत्र के उपयुक्त स्थल को ध्यान में रखते हुए निम्न 
विचार दिए हैं--- 
बिनें करें सृतर भर्णे रे, करें तपसा नें पालें प्राचार रे । 
दृहलोक परलोक जस कारण रे लाल, ते तो भगवंत री श्राग्या वार रे ॥ 
इहलोकादिक श्रथ तपसा करें रे, वले करें संलेखणा संथार रे । 
कटह्यो दतवोकालक नवमा अधेन में रे, आ्राग्यां लोपी ने परीया उजाड़ रे* ।। 
स्वामीजी ने भ्रन्यत्र निम्न गाथा दी है--- 
जिण झागना विण करणी करें, ते तो दुरगतता श्रागंवाण । 
जिण प्लाग्या सहीत करणी करें, तिण सूं पामें पद निरवांण ३ ॥ 


इन दोनों को मिलाने से ऐसा लगता है कि इहलोक-परलोक के प्र्थ तप करने से 
जीव की दुर्गति होतो है । 
ध्वामीजों ने पोषध ब्रत के प्रकरण में निम्नलिखित गाथाएँ दो हैं. 
भाव थक्री राग हंष रहीत करं, वले चोखे चित उपीयोग सहीत जी । 
जब कर्म रुक छंप्रावर्ता, वले निरजरा हुवे रुडी रीत जी ॥ 


१ -दशवे ० ६ .8,७ 
२--भिक्ष-प्रन्थरज्ञाकर (प०ख०) आचार की चौपद ढा० १७.४४-५४ 
३--बही : जिनाग्या री चौपई ढा० २.२६ 


६१६ 7 “४: - मंच पदार्थ 


इहलोक रे भ्रर्थ करे नहीं, न करें खावा पीवा रेहेत जी । 

लोभ लालच हेते करे नहीं, परलोक हेते न करं तेथ जी ॥ 

संवर निरजरा रे हेते करे, और वंछा नहिं काय जी । 

इण परिर्णाप्रां पोसो करे, तो भाव थकी सुध थाय जी ॥ 

कोई लाडग्रां सा पोसों करें, कोई परिग्रह लेवा करें तांम जी । 

कोई और द्रव्य लेवा पोसो करे, ते कहिवा रो पोसो छे नाम जी ॥ 

ते तो श्ररथी छे एकंत पेट रो, ते मज्रीया तणी छे पात जी । 

त्यारा जीव रो कार्य सझे नहीं, उलटो घाली गला मांहें रांत जी ॥ 

विरक्‍्त होय काम भोग थी, त्यॉने त्याग्या छमुघ परिणाम जी । 

मोख रे हेत पोसों कर, ते श्रसल पोसों कह्यों तांम जी ॥ 

इण विध पोसा नें कीजीये , तो सीझसी ग्रातम काज जी । 

कर्म एकसी ने वले ट्टसी, इम भाषीयों श्री जिणराज जी" ॥ 
उन्होंने भ्रन्यत्र लिखा है-- 

लाड्ग्रा साट पोषा करे, तिणमें जिण भाष्यों नहीं धर्म जी । 

ते तो इहलोक रे भरथे करें, तिणरों मूरव न जांणें मर्म जी ॥ 
सामायिक के सम्बन्ध मैं स्वामीजी के निम्न उद्गार मिलते हैं-- 

भाव थी राग दढ्वंप रह्दीत छे, तब संवर निरजरा गुण थाय जी । 

इण रोते समाई झोलख करे, जब भावे समाइ हुवे ताय जी३ ॥ 
श्रतिथिसंविभाग ब्रत के सम्बन्ध में उन्होंने लिखा है-- 

जो उ दान दे मुगत रे कारणे, और बंछा नहिं काय । 

जब नीपजे व्रत बारमों, इम भाष्यों जिणराय ॥ ३ ॥ 

पुन्य रो बंछा कर देव नहि, समदिष्टो साधा ने दान जो । 

देवे संवर निरजरा कारणें, पुन्य तो सहिजां बंध श्रात्तान जी ॥ 


१--मभिक्षु-प्रन्थरज्लाकर (प्र० ख०) श्रातवक ना बारे बत ढा० १२.४,१६-२२,१५८-२६ 
२--वही : अणकम्पा री चौपई ढा० १२.४७ 
३--वही : श्रावक ना बारे ब्रत ढा० १०.३४ 


४--वही : वही १९.३८ 
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इन तथा पन्य स्थलों के ऐसे उद्गारों से यह धारणा बनती है कि इहलोक-परलोक 
के प्र्थ तपादि क्रिया करने में धर्म नहीं है । 

श्री जयाचार्य के सम्मुख यह प्रश्न उपस्थित हुआ लगता है। उन्होंने इसका सर्ूण्पटी- 
करण बड़े विस्तार से किया है। 

श्री जयाचार्य लिखते हैं--- पूजा इलाघा रे अर्थ तपसादिक करे ते पिण ब्रकाम 
निर्जरा छे। ए पूजा इलाघा नी बांछा आज्ञा मांहि नथी तेथी निर्जरा पिण नहीं हुवे । 
ते बांछा थी पुन्य पिण नहीं बंधे । श्रने जे तपसा करे मूल तृषा खम तिण में जीव री 
घात नथी ते मार्ट ए तपस्या श्राज्ञा मांहि छे। निर्जरा रो प्र्थी थकों न कर तिण सूं 
ग्रकाम निर्जरा छे। एह थकी पिण पुन्य बंघे छे पिण भ्राज्ञा बारला कार्य थी पुन्य बंधे 
नथी १ ।/ 

श्री जयाचार्य ने भ्रन्यत्र लिखा है : 

“कोई कहै दशवेकालक में कह्यो इहलोक परलोक रा जक्ञ कीर्त्त नें श्रथ तप न करणो, 
एक निर्जरा ने प्र्थ तप करणों। सो इहलोक-परलोक जदा-कीत्त श्रथ तप करे सो तप 
खोटो, ते तप स पाप बंधे, ते तप प्राज्ञा बाहिर छे, ते तप सावच्य छे, ते तप सं दुर्गति 
जाय, इम कह ते नो उत्तर--- 

१--४ तथखोटों नहीं, इहलोक-परलोक नी बंछा खोटी छी। बंछा श्रासरे भेलो 


२--घणा वर्ष संजम तप पाली नियाणों करे तो बंछा खोटी पिण तप संजम पाल्यो 
ते खोटो नहीं शिम वर्तमान झ्रागमियां काल रो पिण तप बंछा सहित छे ते बंछा खोटी 
पिण तप खोटो नहीं । 

३--शुयगडांग श्रु० १ श्र० ८५ गाथा २४ “तेसिं पि हवो श्रसुद्धो जे साध श्रनेरा 
गृहस्थ ने जणावी तप करे तपर करी पूजा श्लाघा बंछे ते तप पश्रशुद्ध कह्यों | इहां पिण 
पूजा-इलाघा भासरो प्रशुद्ध बंदा छेपिण तप चोखो। छड्े गुणठाणे पिण तप करे 
प्राचार पाले छे सो तिडे पिण पूजा-इलाघा री लहर झावा रो ठिकाणो छ. शो त्यारे लेखे 
ते पिण तप शुद्ध न कहिए । भ्रप्रमादी रे खोटी लहर न भ्रावे तो त्यारे तप शुद्ध कहिए । 

४--भगवही द० २ 3० ५--तुंगीया नगरी रा श्रावका रा अधिकारे सराग संजम १ 
सराग तप २ बाकी कर्म ३ कर्म पुदूगल नो संग ४ यां च्यारां स्यूं साधु देवलोक जाय 
१--सगवती की जोड़ : खंघक अधिकार ८ 
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इम कह्यो शो रागप्णों सावज छे श्ने तप निरवण छे सराग स्यूं तो पाप बंधे ते तप स्यूं 
कर्म कटे ते निरबद छे। इयां सरागपणे में त्याग रो श्रभ्िप्राव छे सो तप छे तिम 
तप चोखो पिण वंछा चोली नहीं । 

५--उववाई में कह्यो चार प्रकारे देवता हुवे ते सराग संजम १ संजमासंजम २ बाल 
हप रे प्रकाम निर्गरा ४। इण में संजमासंजम ते काई संजम कांई प्रसंजम, ते प्रसंजम 
तो लोटो ने संजम थी देवता धाये। बाल तप कहिये तप तो चोलो ते तप थी तो देवता 
हुवे ने बालपणों खोटो | श्रकाम निर्जरा ते तप चोखो तिण थी देवता हुवे प्रकाम ते 
निर्गरा नी बंछा नहीं ते श्रकाम पणो शुद्ध नहीं। तिम तिहाँ पिण तप चोखो ने बंछा 
खोटी छी। 

६--उववबाई प्रश्न ५ में कह्मो--निर्जरा रो बंछा रहित तप, कष्ट, भूख, तृषा, सो, 
तावड़ो, शीलादिक थो दस सहस वर्ष ने आ्राऊष देवता हुवे ए निर्णरा नी वंछा नहीं ते 
खोटो पिण भूखादिक खमे ते निरवय छे तेह थी देवता हुवे छे। 

७--प्रइन ८ में कह्यो जे बाल-विघवा सासरे-पीहर नी लाजे करी निर्जरा री बंछा 
बिना शील पाले तो ६४ हजार वर्ष श्राऊष देवगति में उपजे। इर्हा लाजे करी पाले ते 
संसार नी कीर्त्त नी प्र्थ ठहरी । जे पोतां नो श्रपजद्या टालवा रखें झजदा हुवे लोकभूंडा कहे 
इसा भाव सू शील पाले तेह ने शोभा नी कीत्त नी वंछा छे। तेह ने पिण शील पालवा 
रो लाभ छे तिण सूं शील पार्ल्यां श्रवगुण नहीं । 

८--तथा कोई शोभारे निमत्तें साधु ने दान देवे, पुत्रादिक ने भ्रथं देवे। साथ 
ज्ञान सूं तथा उनमान सूं जाणे तो भ्राहार लेवे के नहीं, तेह ने धर्मं नहीं जाणे ता क्यूं 
लेवे : तेह पुत्रादि नी वंछा नो तो पाप छे, ने साध ने देंवे ते धर्म छे तिण सूं साधु बहिरे 
छे | इमिज शील तप जाणवो | 

६--भगवती श० १ उदहूशे २ कह्मो प्रसंजती भवि द्रव्य देव उत्कृष्टो नवग्रीवेग में 
जाय | तिहां टीका में कह्यों भव्य तथा झभव्य पिण जावे | ते किम जाय ! साध नो रूप 
अलण्ड क्रिया आचार ना पालवा थी । तो जे प्रभव्य पिण जाये ते किम 2 अश्रखण्ड 
साधु नी क्रिया किण श्र पाले तेहनो उत्तर--साधु ने चक्रवर्तादिक पूजता देखी ते पूजा 
इलाघा ने भअर्थ बाह्य क्रिया प्रलण्ड पाले तेह थी नवग्रीवेग जाय एहवं कहुयूं छे। जे 
झरमव्य नवग्रीवेगे जाये ए तो प्रसिद्ध छे। ते तो मोक्ष सरचघे नहीं । तेह ने सकाम निर्जरा 
तो नथी दीसती | ते तो पुजा-प्रशंंसा रे भ्रण साधु री क्रिया प्राच्ञार पाले ते भन्रो छे 


(पं 
बढ 
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तिबारे तेह थी नवग्नीवेग जाय एतो पाधरो न्याय छे । तिम कीरत्त ने प्र॒थे, तिम राजन, घन, 
पुत्रादिक ने भ्रथं शील पाले ते पिण जाणवों । पिण सावज करणी सूं देवता न थाय ।” 
मुनि श्री नधमलजी का इस विषयक विवेचन दस प्रकार है : 

“स्वामीजी का मुख्य सिद्धान्त था--'अनाज के पीछे तूड़ी या भूसा सहज होता है, 
उसके लिए झलग प्रयास जरूरी नहीं ।' आत्मिक श्रम्पुदय के साथ लोकिक उदय प्रपने 
भ्राप फलता है। संयम, ब्रत या त्याग सिर्फ झात्म-प्रानन्द के लिए ही होना चाहिए। 
लोकिक कामना के लिए चलने वाला ब्रत सहो फल नहीं लाता । उससे मोह बढ़ता 

॥ 
हु पुष्प की--लौकिक-उदय की कामना लिए तपस्या मत करो', यह तेरापंथ का प्षुव- 
सिद्धान्त है ॥ 

धर्म का लक्ष्य भौतिक-प्राप्ति नहीं, प्रात्म-विक्ास है। भौतिक सुख प्रात्मा का 
स्वभाव नहीं है। इसलिए वह न तो धर्म है पर न धर्म का साध्य ही । इसलिए उसकी 
सिद्धि के लिए धर्म करना उहं इय के प्रतिकूल हो जाता है । 

इच्छा प्रेरित तपस्पा नहीं होनी चरहिए। वह व्यक्ति को सही दिज्ञा में नहीं ले 
जाती । फिर भी कोई व्यक्ति ऐहिक इच्छा से प्रेरित हो तपस्या करता है वह तपस्या 
बुरी नहीं है । बुरा है उसका लक्ष्य । लक्ष्य के साहचर्य से तपस्या भी बुरी मानी जाती 
है। किन्तु दोनों को अलग करें तब यह साफ होगा कि लक्ष्य बुरा है और तपस्या 
श्रच्छी । 

ऐहिक सुख-सुविधा व कामना के लिए तप तपने वालों को, मिथ्यात्व-दद्या में तप 
तपने वालों को परलोक का झनाराधक कहा जाता है वह पूर्ण प्रराधता की दृष्टि 
से कहा जाता है। वे प्रंशत: परलोक के आराधक होते हैं। जसे उनका ऐहिक लक्ष्य 
और भिध्यात्व विराधना की कोटि में जाते हैं वंसे उनकी तपस्या विराधना की कोटि 
में नहीं जाती । 


ऐहिक लक्ष्य से तपस्या करने की श्राज्ञा नहीं है इसमें दो बाते हैं--तपस्या का लक्ष्य 
क्षौर तपस्या की करणी । तपस्या करने की सदा झ्ाज्ञा है। हिंसारहित या निरवण 
तपस्या कभी ग्राज्ञा बाह्य धर्म नहीं होता । तपस्था का लक्ष्य जो ऐहिक है उसकी आज्ञा 
नहीं है--निषेष लक्ष्य का है, तपस्या का नहीं । तपस्पा का लक्ष्य जब ऐहिक होता है 
तब वह भ्राज्ञा में नहीं होता--प्मंमय नहीं होता । किस्तु 'करणी” भ्राज्ञा बाह्य नहीं 
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होती । इसीलिए भ्ाचाय भिक्षु ने इस कोटि की करणी को जिन-पआ्राज्ञां में माना है। 
यदि यह जिनाज्ञा में नहीं होती तो इसे श्रकाम निर्जरा नहीं कहा जाता। 

जो भझ्काम निर्जर। है वह सावद्य करणी नहीं है भ्रौर जो सावद्य करणी नहीं है वह 
'जिन-प्राज्ञा बाह्य नहीं है । 

इसलिए तत्त्व विवेचन के समय लक्ष्य और करणी को सर्वंधा एक समझने की भूल 
नहीं करनी चाहिए । 

सावद्य ध्येय के पीछे प्रवृत्ति ही सावच हो जाती है यह कारण बताया जाये तो 
फिर यह भी मानना पड़ेगा कि निरवच्य ध्येय के पीछे प्रश्नत्ति निरवच्य हो जाती है। 

ऐहिक उ् इप से की गई तपस्या को हेतु की दृष्टि से निस्सार माना गया है उसके 
स्वरूप की दृष्टिसे नहीं । जहाँ स्वहय की मीमांसा का अवसर श्राया वहाँ स्वामीजी ने 
स्पष्ट बताया कि इस कोटि की तपस्या से थोड़ी-बहुत भी निर्गरा और पुण्य-बंध नहीं 
होता--ऐसा नहीं हैं । जैसा कि उन्होंने लिखा है--'पाछे तो वो करसी सो उणने 
होय । पिण लाडू खबायां घर्म नहीं कोय* ।! | 

निष्कर्ष यह निकलता है कि सर्व श्रेप्ठ तपस्या वही है जो ग्रात्म-शुद्धि के लिए की 
जाती है, जो सकाम निर्जरा है। 

उद्देश्य बिता सहज भाव से भूख-प्यास आदि सहन करने से होनेवाली तपस्या 
ग्रकाम निर्जरा है, यह उससे कम प्रात्म-शोधनकारक है । 

वर्णनागनतुम्ना के मित्र ने वर्ण नागनतुआ का अनुकरण किया (भग० ७-९)। यह 
अज्ञानपूर्वक तप है। झ्ल्प निर्जरा कारक है। 

अन्तिम दोनों प्रकार के तप अ्रकाम निर्जरा होते हुए भी बिकृति नहीं हैं । 


--स्वामीजी के सामने दो प्रश्न े--पौषध कराने के लिए ढडडू खिलाने वाले को 
क्‍या होता है और छकड॒ड के लिए पौषध करने वाऊे को क्या होता है। उद्धतत 
गाथा में स्वामीजी ने प्रथम प्रश्न का उत्तर दिया हैं| दूसरे प्रश्न का उत्तर यहाँ 


नहीं है। दूसरे प्रश्न का उत्तर उन्होंने जो दिया वह इस प्रकार है : 
लादुआ साटें पोषा करें, तिण में जिन भाष्यों नहीं धर्म जी । 
ते तो इहलोक रे परथे करें, तिणरों मुख न जांणे मर्म जी ॥ 
वेसी हालत में “पाछे तो वो करसी सो उणने होय ।” इस अंश से जो यह 
निष्कर्ष निकाला गया है कि---“ज्द्दाँ स्वरूप की सीमांझा का अवसर आया वहां 
. स्वामीजी ने स्वष्ट बताता है कि इस कोटि की तपस्या से थोड़ी-बहुत भी निजरा 
और पुण्य बन्ध नहीं होता, ऐसा नहीं है”--..बह फछित नहीं होता । 


निजरा पदार्थ (टाल : २) 5 टिप्पणी २ ६२९ 


पौदुगलिक अ्रभिस्िद्धि के लिए जो तपस्या की जाली है वह स्वार्धपू्ति की भावना होने 
के कारण शुद्धहप की श्रपेक्षा विकृति भी है। इतीलिए ऐहिक उद्दं श्य की पूर्ति के लिए 
तपस्पा नहीं करनी चाहिए। किन्तु कोई कर ले तो वह तपस्या सावद्य होती है ऐसा 
नहीं है । 

अभव्य आत्म-कल्याण के लिए करणी नहीं करता सिर्फ बाह्य--दृष्टि-- पूजा-- 
प्रतिष्ठा, पौदूगलिक सुख की दृष्टि से करता है। क्या ऐसी क्रिया निर्जरा नहीं? 
अवश्य अकाम निर्जरा है। 

निर्जरा के बिना क्षयोपद्मिक भाव यानि श्रात्मिक उज्ज्वलता होती नहीं | श्रभव्य 
के भी आत्मिक उमज्ज्वलता होती है। दूसरे निज॑रा के बिना पुण्य-बन्ध नहीं होता । 
पुण्य-बन्ध निर्रा के साथ ही होता है--यह ध्रव सिद्धान्त है। प्रमव्य के निर्जरा धर्म 
श्रौर पुण्य बन्ध दोनों होते हैं। निर्जरा के कारण वह अंगशहूप में उज्ज्वल रहता है । 
पुण्य-बन्ध से सदुगति में जाता है। इहलोक प्रादि की दृष्टि से की गयो तपस्था लक्ष्य 
की दृष्टि से प्रशुद्ध है किन्तु करणी की दृष्टि से अशुद्ध नहीं है ।” 
२--निज्जरा, निर्जेरा फी करनी और उसकी प्रक्रिया (गा० १-४) : 

ठाणाजुू सूत्र में कहा है--एगा णिज्जरा' (१.१६)--निर्जरा एक है। दूसरी ओर 
धबारसहा निज्ज्रा सा उ! निजंरा बारह प्रकार की है, ऐसा माना जाता है | इसका कारण 
यह है कि जंसे श्रश्मि एक रूप होने पर भी निमित्त के भेद से काष्ठापमि, पाषाणाप्रि--इस 


प्रकार पृथक्‌-पृथक संज्ञा को प्राप्त हो अनेक प्रकार की होती है वसे ही कमंपरिशाटन 
रूप निजंरा तो वास्तव में एक ही है पर हेतुम्नों की अपे्षा से बारह प्रकार की कह्ी 
जाती है 

चूंकि तप से निकाचित कर्मो की भी निर्जरा होती है भ्रतः उपचार से तप को निर्जरा 
कहते हैं' | तप बारह प्रकार के हैँ अत: कारण में कार्य का उपचार कर निज॑रा भी 


१--शान्तछ॒घारस : निर्जरा भावना ३-३ : 
काप्डोपलादिरूपाणां निदानानां विभेदत: । 
घहिनय थेकरूपो 5पि प्रथम्रूपो विवद्यते ॥ 
निर्जरापि द्वादशधा तपोभेदस्तथो दिता | 
कर्मनिर्जरणात्मा तु सेकरूपत बस्तुतः ॥ 

२--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्रीदेवगुप्तसूरिप्रणोत नवतत्त्वप्रकरण ११ भाष्य ६० : 

जम्हा निकाहयाण5वि, कम्माण तवेण होह निज्जरणं। 
सम्ह्ा उवयाराओ, तथो दृहं निज्जरा भणिया ॥ 


६२२ नवपदाथ 


बारह प्रकार को कही गई है। कनकावलि पश्रादि तप के भौर भी प्ननेक भेद हैं। उनकी 
अ्पेत्ता से निर्जरा के भी भनेक भंद हैं? । 

श्री प्रभयदेव लिखते हैं--“भ्रष्टविध कर्मों की अपेक्षा निर्जरा प्राठ प्रकार की 
है। द्वादश विध तपों से उततन होने के कारण निजंरा बारह प्रकार की है। प्रकाम, 
क्षुषा, पिपासा, शीत, भातय, दंश-मशकू और मल-सहन, ब्रह्मचयं-घारण भश्रादि अनेक 
विध कारण जनित होने से निजरा प्रनेक प्रकार की है*। 

निजरा की परिभाषाएँ चार प्रकार की मिलती हैं : 

१--'अणुभूअरसाणं कम्मपुग्गछाण्ं पसिष्णं निज्जरा | सा दुविहा पणणत्ता, सकामा 
अकामा य ?।! वेदता--फल्ानुभाव के बाद पझ्नुभूतरस कर्म-पुदुगलों का श्रात्म-प्रदेशों 
से छूटना निजरा है। वह भ्रकाम और सक्राम दो प्रकार की है| 

इसका मर्म है--कर्मों की बेदना अनुभूति होती है, निजंरा नहीं द्वोतो । निजंरा 
प्रकर्म की होती है। वेदना के बाद कर्म-परमाणश्रों का कर्मंत्व नष्ट हो जाता है, फिर 
निजंरा होती है । 

कर्म परमाणओरों का कमंत्वनष्ट हो जाता है, फिर निजरा होती है, यह बात निम्न 

वार्तालाप से स्पष्ट हो जायगी" : 

/हे भगवन्‌ ! जो वेदना है क्या वह निर्जरा है भौर जो निर्जरा है वह वेदना ?” 

“हे गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं । कारण बेदना कर्म है और निर्जरा नो-कर्म ।” 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्री देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतत्त्वप्रकरण ११...... 
अणसणपेयाद तवा, बारसहा तेण निज्ज्रा होइ । 
कणगाबलिभेया वा, अहब तवो5णेगहा भणिञ्रों ॥ 
३--ठाणाज़ १.१६ टीका 
साचाष्टविधकम्मांपेशया 5ष्टविधा5पि द्वादश विधतपोजन्यत्वेन द्वादशविधा5पि अकाम- 
छुत्पिपासाशीतातपरंशमशकमलप्तहनब्रह्मचर्य धारणा दनेकविधकारणजनित 
३--नव तत्त्वसाहि ८्यसंग्रह : देवानन्दसूरिकृत सप्ततत्त्व प्रकरण अ० ६ 
४--ढाणाड़ १.१६ टीका : 
अनुभूतरस॑ कर्म प्रदेशेन्यः परिशटतीत बेदूनानन्तरं क्मपरिशटनरूपां निर्जरां 
४--भगवती ७.३ 


मिजरा पदार्थ (ढाल : २) : टिप्पणी २ हर३ 


“हे भगवन्‌ ! जो बेदा गया क्या वह निजरा-प्रास्त है श्ौर जो निर्जरा-प्रतप्त है वह 
येदा गया ? 

"हे गौतम ! यह प्रर्थ पोग्य नहीं। कारण कम वेदा गया होता है श्लौर नो-कर्म 
निर्जरा-प्राप्त ।' 

“हे भगवन्‌ | जिसको वेदन करता है कया जीव उसकी निर्जरा करता है श्लौर 
जिसकी निर्जरा करता है उसका वेदन १ 

"हे गौतम ! यह प्रथ योग्य नहीं । कारण जीव कर्म को वेदन करता है शौर नो- 
कर्म की निर्जरा | 

“हे भगवन्‌ ! जिसका बेदन करेगा क्या उसकी निर्जरा करेगा झ्ौर जिसकी निर्जरा 

करेगा उसी का वेदन १?” 

“है गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं ॥ कारण वह कम का वेदन करेगा और नो-कर्म 
की निर्जरा ।” 

"है भगवन्‌ ! जो वेदना का समय है क्‍या वही निर्जरा का समय है और जो निर्जरा 
का समय है वही वेदना का १” 

"हे गौतम ! यह श्रर्थ योग्य नहीं। कारण जिस समय वेदन करता है उच्त समय 
निर्जरा नहीं करता श्रौर जिस समय निर्जरा करता है उस समय वेदन नहीं करता! 
भन्‍्य समय वेदत करता है, अन्य समय निर्जरा करता है, वेदन का समय भिन्‍न है शौर 
निर्जरा का समय भिन्‍न है ।” 

उक्त प्रथम परिभाषा में कर्मों का स्वतः झड़ना और तप से कझ्षठना दोनों का 
समावेश होता है ! 

२--“सा पुण देसेण कम्मखओ ' --देशरूप कर्म-क्षय निर्जरा है । 

अनुभूतरसकर्म ' भ्र्थात्‌ “प्रकम॑' को उपचार से कर्म मान कर ही यह परिभाषा को 
गई है श्रतः पहली श्रौर इस दूसरी परिभाषा में कोई भश्रन्तर नहीं । 

३--“महा ताप से तालाबका नल शोषण को प्राप्त होता है बसे ही जिससे 
पूर्व निबद्ध कर्म निर्जरा को प्राप्त होते हैं, उसे निज॑रा कहते हैं। वह बारह प्रकार की 
है* ।” “संसार के बीजभूतकर्म जिससे जी्ण हों, उसे निर्जरा कहते हैं? ।/ 


१--नवत त्त्वसाहि त्यसंग्रह : देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतस्वप्रकरण गा० ११ का भाष्य ६४ 
२--(क) नवतस्तचसाहित्य 4ंग्रह : देवेन्द्रसूरिक्रृत नवतस्त्यप्रकरण गा० ७६ : 
पुव्यनिबद्धं कम्मं, महातवेणं सरंमि सछिलं व । 
निशिजलडइ जेंग जिए, बारसहा निज़रा साठउ॥ 
३--बही : हेसचन्द्रसूरिकृत सप्ततक्त्यप्रकरण गा" १२७ : 
कर्मर्णां भवदेव॒ूनां, जरणादिह निजरा | 


६२४ - नव पदार्थ 


यह परिमाषा हेतु-प्रधान है। जिन हेतुभ्रों से निर्जरा होती है उन्हें ही उपचार से 
कार्य मानकर यह परिभाषा दी गई है। निर्जरा के हेतु बारह प्रकार के तप हैं, उन्हें हो 
यहाँ निर्जरा कहा है" । 

४--स्वामी जी के अनुसार देशहूप कर्मों का क्षय कर प्रात्म का देशरूप उज्ज्वल होना 
निर्जरा है। इस परिभाषा के अनुसार निर्जरा कार्य है श्ौर जिससे निर्गरा होती है, वह 
निर्जरा की करनी है । निर्जरा एक है श्रौर निर्गरा की करनी बारह प्रकार की। कर्मो 
का देशरूप क्षय कर श्रात्म-प्रदेशों का देशतः निर्मल होना निर्जरा है और बारह प्रकार 
के तप, जिनसे निर्जरा होती है, निर्गरा की करनी के भेद हैं। स्वामीजी कहते हैं--- 
'निर्जरा' भ्रौर 'निर्जरा की करनी'--दो भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व हैं--एक नहीं । 

निर्जरा पदार्थ के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए स्वामीजी लिखते हैं--- 

“देशतः (अंशत): कर्मो' को तोड़कर जीव का देशतः (पंशत:) उज्ज्वल होना निजरा 
है। इसे समझने के लिए तीन दृप्टान्त हैं-- 

(५) जिस तरह तालाब के पानी को मोरी आदि द्वारा निकाला जाता है, उसी 
तरह भले भाव की प्रद्वत्ति द्वारा कर्म को दूर करना निर्जरा है। 

(२) जिस तरह मकान का कचरा झाड़-बुहार कर बाहर निकाला जाता है, उसी 
तरह भले भाव की प्रवृत्ति द्वारा कर्म को बाहर निकालना निर्जरा है। 

(३) जिस तरह नाव का जल उलीच कर बाहर फेंक दिया जाता है, उसी तरह 
भले भावों की प्रवृत्ति द्वारा कर्मो को बाहर करना निजंरा है? |” 

स्वामीजी ने गाथा १-४ में झात्मा को विशुद्ध करने की प्रक्रिया को धोबी के रूपक 
द्वारा स्पष्ट किया है। धोबो द्वारा वस्त्रों को साफ करने की प्रक्रिया इस प्रकार होती है : 

(१) घोबी जल में सादुन डाल कपड़ों को उसमें तपाता है। 

(२) फिर उन्हें पीट कर उनके मैल को दूर करता है । 


१--शान्तछ्धारस : निर्जरा भावना १ : 
यन्निर्जरा द्वादशधा निरुक्‍ता। 
तद्‌ द्वादशानां तपसां विभेदात्‌ ॥ 
हेतुप्रभेदादिह कार्यमेदः । 
स्वातंश्यतस्त्वेकविधव सा स्यात्‌ ॥ 


२---तेराद्वार : दृशन्तद्वार 


निजरा पदार्थ (ढाकू : २) : टिप्पणी ३ ६२५ 


(३) फिर उन्हें साफ जल में खेंगाल कर स्वच्छ करता है। 

ऐसा करने के बाद वस्त्रों से मैल दूर हो जाता है। 

स्वामीजी घोबी की तुलना को दो तरह से घटाते हैं। तप साबुन के समान है और 
श्रात्मा वस्त्र के समान | ज्ञान जल है भौर ध्यान स्वच्छ जल । तपष्ठपी सादुन लगाकर 
आत्मा को तपाने से, ज्ञानहूपी जल में छाटने से और फिर ध्यानरूपी जल में घोने- 
खेंगालने से आत्माहपी वष्त्र से लगा हुम्मा कमंहूपी मैल दूर होता है और भ्रात्मा 
स्व्रच्छ रूप में प्रकट होती है । 

यदि ज्ञान को साबुन माना जाय तो तप निर्मल नीर का स्थान ग्रहण करेगा। 
अलरात्मा धोवी के समान होगी और ग्रात्मा के निजगुण वस्त्र के समान होंगे। 
स्वामीजी कहते हैं--“जीव ज्ञानझूपी शुद्ध साबुन और तपरूपी निर्मल नोर से अपने 
प्रात्माख्पी धस्त्र को घोकर स्वच्छ करे ।” 
३--निजेरा की एकांत शुद्ध करनी (गा०५-६) : 

प्रथम टिप्पणी में मह बताया गया था क्ति निर्जरा चार प्रकार से होती है। उनमें 
से तीन प्रकार ऐसे हैं जिनमें कर्म -क्षय. की भावना नहीं होती । जिन्हें जीव ग्रात्मा की 
विशुद्धि के लक्ष्य से नहीं अपनाता । लौथा उपाय जीव कर्म-क्षय के लक्ष्य से श्रपनाता 
हैँ । 

यहाँ स्वामीजो कहते हूँ कि निर्शरा की एकांन्त शुद्ध करनी वही है जिसका एकमात्र 
लक्ष्य कमं-सय है । जिस करनी का लक्ष्य कमम-ज्षस के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं होता, वही 
करनी जीव के प्रदेशों से कर्म-मैल को दूर कर आत्मा को अनन्य रूप से स्वच्छ करतो है। 
जिस तप के साथ ऐहिक कामना--कर्म -क्षय के सिवाय अन्य प्रार्काज्षा या भावना जुड़ी 
रहती है अथवा जो उद्देश्य रहित होता है उस तप रो अल्प मात्रा में कर्म-क्षय होने पर 
भी--पश्रकाम निर्जरा होने पर भी प्रात्म-शुद्धि की प्रक्रिया में उसका स्थान नहीं होता। 
आात्म-विशुद्धि की प्रक्रिया इच्छाकृत निष्काम तपस्या ही है। वह ऐहिक-लक्ष्य के साथ 
नहीं चलती। उसका लट्षय एक्रान्त झात्म-उल्याण ही होता है। जो तप एकान्तत: 
कर्म-क्षय के लिए किया जाता है वही तप विशुद्ध होता है और उससे कर्मों का क्षय 
भी चरम कोटि का होता है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप--इन चार को मोक्षमार्ग 
कहा गया है। यहाँ सम्यक्र तप का ग्रहण है। सम्यक तप वहीं है जिसका लक्ष्य 
सम्पूर्णत: श्रात्म-विश्वद्धि हो । 

मोक्ष-मार्ग में कमं-क्षय की ऐसी ही करनी स्वीकृत और उपादेय है। उस के बारह 
भेद हैं । 
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४--अनशन (गा० ७-६); 

स्वामीजी ने प्रनशन दो प्रकार का बताया है। इसका श्राधार निम्नलिखित श्रागम - 
गाया है : 

इत्तरिय मरणकाछा य अणसणा दुविहा भवे । 
इत्तरिय सावकंखा निरवकंखा उ बिदृज्िया* ॥ 

इसका भावार्थ है--भ्रनशन दो प्रकार का होता है--एक इत्वरिक--प्रत्पकालिक 
झौर दूसरा यावत्कथिक--यवावज्जीविक । इत्वरिक तप ग्रवर्काज्ञा सद्दित होता है भौर 
यावत्कथिक प्रवकांक्षा रहित । 

इत्वरिक अनशन, सावधिक होने से उसमें श्रमुक श्रवधि के बाद भोजन-पग्रहण की 
भावना होती है इससे उसे सावकांक्ष--प्राकांक्षा सहित कहा है। यावल्कथिक भ्रनश्न 
मृत्य पर्येस् का--मरणकाल पर्यन्त का होने से उसमें आहार-ग्रहण की श्रार्काक्षा को 
ग्रवकाश नहीं होता अझतः उसे निरवकांन्न--श्राकांक्षा रहित कहा है। 

दोनों प्रकार के भ्रनशनों का नीचे विस्तार से विवेचन किया जाता है । 
१--हत्वरिक अनशन : 

झपपातिक सूत्र में इत्वरिक तप को प्ननेक प्रकार का बताते हुए उसके चोदह भेदों 
का उल्लेख किया गया है यथा--(१) चतुर्थभक्त-- उपवास, (२) षष्ठभक्त--दो दिन 
का उपवास, (३) श्रष्टमभक्त--तीन दिन का उपवास, (४) दशम भक्त--चार दिन का 
उपवास, (५) दादशमक्त--पाँच दिन का उपवास, (६) चतुर्थदशमक्त-- छह दिन का 
उपवास, (७) पोडशभक्त--सात दिन का उपवास, (५) श्र्धमा सिकमक्त-- पन्द्रह दिन 
का उपवास, (६) मासिकभक्त--एक मास का उपवास, (१०) द्वेमासिकभक्त--दो 
मास का उपवास, (११) त्रेमासिकभक्त--तीन मास का उपवास, (१२) चतुर्थभासिक 
भक्त--चार मास का उपवास, (१३) पंचमासिकभक्त--पाँच मास का उपवास और 
(१४) पट्मासिकभक्त--छह महीने का उपवास । 

जेन परम्परा के प्रनुसार उपवास में चार बेला का आहार छूटता है--उपवास के 
दिन की सुबह-शाम दो बेला का तथा पहले दिन की एक श्रौर पारणा के दित की एक 
बेला का आहार | इसी कारण उपवास को चतुर्थ भक्त कहा है। बेले में--बेले के दो 

दिनों की चार बेला और बेले के आरंभ के पहले दिन की एक बेला और पारणा के दिन 


२--जत्त ०३०, ६ 
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की एक बेला--इस तरह छह बेता के भोजन का वर्जन होता है अतः उसे पष्ठभक्त कहा 
है | आगे भी इसी तरह समझता चाहिए। ऐशा लगता है कि जन परम्परा के भ्रनुसार 
उपवास २४ घंटे से श्रधिक का होता चाहिए! उपवास के पहले दिन सूर्यास्त होने के 
पहले-पहले वहु श्रारंभ होता चाहिए । उपवास के दूसरे दिन सूर्योदय के पूर्व उपवास 
का पारणा नहीं होना चाहिए” । 

उपरपुक्त वर्णन से स्पष्ट है कि इत्वरिक तप जधन्य से एक दिन का झौर उत्कृष्ट से 
पद मास तक का होता है। टीका भी इसका समर्थन करती है--हत्वर चतुथादि 
पण्माप्तास्तमिदं तीर्थमाथ्रित्येति!ः । 

कहीं-कहीं 'नवकारसहित' को भो इत्वरिक तप कहा है एर उपवास से कम इत्वरिक 
तप नहीं होना चाहिए । 

उत्तराष्ययन में यह तप छह प्रकार का बताया गया है--(१) श्रेणितप (२) प्रतरतप 
(३) घनतप, (४) वर्गतप, (५) वर्गवर्गतप झौर (६) प्रकीर्णतप३ | संक्षेप में इनका स्वरूप 
इस प्रकार है : 

(९) श्रेणितप --ऊपर में इत्वरिक तप के जो उपवास से घट्मासिक तप तक के भेद बताये 
गये हैं. उन्हें क्रमदा: निरन्तर एक के बाद एक करने को श्रेणितप कहते हैं ; यथा--उपवास 
के परणा के दूसरे दित बेला करना दो पद का श्रेणितप है । उपवास कर, बेला कर, तेला 
कर, चोला करता--चार पदों का श्रेणितप है। इस तरह एक उपवास से क्रमश: षट- 
मासिक तप की प्रनेक श्रेणियां हो सकती हैं | पंक्ति उपलक्षित तप को श्रेणितय कहते हें”। 





१--ठाणाड़ः ३.३.१८२ की टीका : 
एक पूर्व॑दिनि है उपवासदिने चस॒ुर्थ पारणकदिने भक्त--भोजन परिहरति यत्र 
तप्सि तत्‌ चतुर्थभक्तम्‌ 

२--ठाणाज़ः ५.२.५१२ की टीका 

रे--उत्त० ३०.१०-११ : 
जो सो द्वत्तरियववों सो समासेण छब्चिहों । 
पेढितवों पयरतवो घणो य तह होइ बग्गो य ॥ 
तत्तो य वग्गतग्गों पंचमो छट्टओं पदणणात्तवों । 
मणहृच्छियचित्तत्थी नायव्वों होइ इत्तिरिओो ॥ 

४--उच्त ० ३०.१० की नेमिचन्द्रीय टीका : 
पद्निस्तदुपलरूशित तपः अ्रेणितपः 


६२८ नव पदा्थ 


(2) प्रतरतप --एक श्रेणितव को जितने क्रम-प्रकारों से किया जा सकता है उन सब 
क्रम-प्रकारों को मिलाने से 'प्रतरतप' होता है। उदाहरण स्वरूप उपवास, बेला, तेला 
झऔर चौला--इन चार पदों की श्रेणि जें । इसके निम्नलिखित चार क्रम-प्रकार बनते हैं : 








किम प्रकार १ | र्‌ | रे | रे 
|| | उपवास | बेला तेजा | चौला 
२ । बेला । तेला | चौला | उपवास ' 





३ । तेला | चौला । उपवास | बेला 


| चौला । उपवास | बेला | तेला 


यह प्रतुरतप है। इसमें कुल पदों की संख्या १६ है। इस तरह यह ठप धंणि को 
श्रेणियदों से गुण। करने से बनता है (श्रणिरेव श्रेयया गुणिता प्रतर तप उच्यते-- 
श्री नेमिचन्द्राचायं) 

(३१) घनतप--जितने पदों वी अ्रेणि है प्रतर को उतने पदों से गुणा करने से घनतप 
बनता हैं (पहुचपुष्टयात्मिक्रया श्रेशया युगितों घतो स्त्रति--श्री नेमिचन्द्राचार्य)। 
यहाँ चार पदों की श्रेणि है। अतः उपर्युक्त प्रतर तप को चार से गुणा करने से अर्थात्‌ 
उसे चार बार करने से घततप होता है । घनतप के ६४ पद बनते हैं 





(४) वर्गतप--घन को घन से गृणा बरने पर वर्गतप बनता है (घन एवं घनेन 
गुणितों वर्गा भवति--श्री नेमिचन्द्राचाय ) अर्थात्‌ घनतप को ६४ बार करने से वर्गतप 
बनता है । इसके ६४०:८६४-४०६६ पद बनने हैं । 

(२) वर्गवर्ग तप--बर्गे को वर्ग से गुणा करने पर वर्गवर्गतप बनता है (वर्ग एवं यदा 
बगेंण गुण्यते तदा बरगवर्गों अवति--बही) अर्थात्‌ वर्गतप को ४०६६ बार करने से 
बर्गवर्गतप बनता है। इसके ४०६६)८४०६६-१६७७७२१६ पद बनते हैं। 

(६) प्रकीर्णषप--बह तप श्रेणि श्रादि निश्चित पदों की रचना बिना ही अपनी 
शक्ति अनुसार किया जाता है (श्रेणयादिनियत रचनातिरहितं स्वशक्त्यपेक्ष--बही) । 
यह अनेक प्रकार का है । 

उत्तराध्ययन (३०,१९१) में इत्वरिक तप के विपय में कहा है--'मणइच्छियथित्तत्थो 
नायब्यों होह दृत्तरिओो' इसका अर्थ श्री नेमिचद्धाचार्थ कृत उत्तराष्ययत की टीका के 
प्रनुसार इस प्रकार होता है : 
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“म्नस इईप्सित:--हृष्टः; चित्र--अनेक प्रकारः; अर्थ:--स्वर्गापवर्गादि: तेजों- 

द्ेष्यादियाँ यल्मात्‌ तदू मनईप्सितचित्रार्थ ज्ञातव्यं भवति इत्वरक॑ तपः ।? 

दसवंकालिक में इहलोक झौर परलोक के लिए तप करना वर्जित है। बसी हालत 
में दृत्वरिक तप स्वर्ग तेजोलेइयादि मनोवाण्छित श्रर्थ के लिए किया जा सकता है या 
किया जाता है*--ऐस्ा अर्थ सूत्र की गाथा का है या नहीं, यह जानना भ्रावश्यक है । 

श्राचाय श्री आत्मारामजी ने इसका ग्रर्थ भिन्‍न किया है--"मनोवांछित स्वर्गापवर्ग 
फलों को देनेवाला यह इत्वरिक तप सावधिक तप है” (उत्तराध्ययत अनुवाद : भाग ३ 
पु० ११३७) | श्री सन्तलालजी ने भी श्रपने झ्नुवाद में प्राय: ऐसा ही अर्थ किया है 
(देखिए पु०२७८) । यह प्र्थ मी ठीक है या नहीं, देखना रह जाता है। 

इस पद का शाब्दार्थ है--'मनदच्छित विचित्र अर्थवाला इत्वरिक तप जानने योग्य 
है ” | इसका भावार्थ है--इत्वरिक तप करने बाते की इच्छानुसार विचित्र होता है--- 
वह एक दिन से लगाकर छुहु मास तक का हो सकता है। वह इच्छा श्रनसार भिन्न-भिन्न 
रूप से किया जा सकता है। करनेवाला 776 तो उसे श्रेणितम के रूप में कर सकता है 
या अन्य किसी रूप में | विचित्र अर्थवाला--इगका तात्पर्य यहाँ यह नहीं है कि वह 
स्वर्ग-प्रववर्ग ग्रादि भिन्न-भिन्न फल--हेतुओझो 5 लिए किया जा सकता है। यहाँ 'अर्थ' का 
पर्याप शब्द फल--हेतु नहीं लगता । इसमें सन्देह नहीं कि तप स्वर्ग-प्रपवर्ग आदि भिन्न- 
भिन्न फलों को दे सकता है पर 'अर्श्न शब्द का व्यवहार यहाँ फल के रूप में हुमा नहीं 
लगता । दस हप के झ्रौपपातिक श्र उत्तराध्ययन में जो पझ्नेक प्रकार बताये गए 
हैं और जो ऊपर वर्णित हैं, वे इत्वरिकतप वी विचित्रता के प्रचुर प्रमाण हैं| इत्तरिकतप 
करनेवाले की इच्छा या सामर्थ्य के श्रनुसार भिन्न-भिन्न भ्र्ध---प्रकार--प्रभिव्यंजना-... 
प्रांतपत्ति --रचना--रूप को लेकर हो सकता है। इसी बात को घ्यान में रखकर हमने 
इस पद का श्रर्थ किया है--मनइच्छित--मन अनुसार, विचित्र--नाना प्रकार के, 
अ्र्थ-- रूप-भेंद वाला इत्वरिक तप है । 
२--यावत्कथिक अनशन ; 

मावत््थिक्त--मारणान्तिक झनदन दो प्रकार का कहा गया हे --(१) सविचार 
झौर (२) अ्रविचार* । यह भेद काय-चेष्टा के भ्राश्रय से है । 


१--डॉ० याकोबी आदि ने ऐसा ही शक्षर्थ (या है। (देखिए सी, बी, है. बौ० ४० 
पृ० १७५) 

२--उत्त० दे ०, २ : 
जा सा अणसणा मरण दुविद्दा सा वियाहिया । 
सवियारमनियारा कायचिट्ट पढे भतरे ॥ 


६३० नव पदार्थ 


जिसमें उट्वर्तनादि श्रावदयक शारीरिक क्रियाश्रों का विचार हो-- उनके लिए श्रव- 
काश हो---वे की जा सकती हों, उसे सविचार मारणांतिक श्रनशन कहते हैं। जिसमें 
किसी भी प्रकार की शारीरिक क्रियाझ्रों का विचार न हो--उनके लिए अवकाश न हो--- 
वे न की जा सकती हों, वह झविचार मारणातिक भअ्रनश्षन कहलाता है। 
श्रौपपातिक में यावत्कथिकृ---मारणांतिक श्रनशन दो प्रकार का कहा गया है-- 
(१) पादोपगभन और (२) भक्तपत्याख्यान । समवायादू सम० १७ में इस प्रनशन 
के तीन भेद बताये हैं--(१) पादोपगमन, (२) इंगिनी और (३) भक्तप्रत्याब्यान । इन 
तीनों भेदों के लक्षण इस प्रकार हैं : 
(१) पाधोपगसन : 
चारों प्रकार के आहार का जीवन7पय॑न्त के लिए त्याग कर किसी खास 
संस्थान में स्थित हो यावज्जीवत पतित-परादय की तरह निश्वल रहकर जो किया जाय, 
उसे पादोपगमन अनशन कहते हैं। पादप सम-विपम जंसी भी भूमि पर जिस रूप में गिर 
पड़ता है वहाँ उसी छूप में निष्कंप पड़ा रहता है। गिरे हुए पादप की उपमा से 
शरीर की सारी क्रियाओ्रों को छोड़ एक स्थान पर किसी खास मुद्रा में स्थित हो निष्कंप 
रह जो ग्रनदत किया जाय, वह परादीपगमन है। कहा है : 
समविसमम्मि य पडिओ, अच्छह सो पायवों व्व निक्‍कंपों । 
चलणं परप्पभोगा, नवर दुमस्सेव तस्स भवे? ॥ 
(२) इंगिनीमरण : 
इंगित देश में स्वयं चार प्रकार के आझ्राहार का त्याग करे और उद्दर्तन-मर्दन 
वरगेरह खुद करे पर दूसरों से न करावे, वह इंगिनीमरण कहलाता है। इस मरण में चार 
प्रकार के भ्राहार का त्याग कर इंगित--नियत देश के अन्दर रहना पड़ता है भौर 
चेष्टाएँ भी इसी निथत देझ्-क्षेत्र में ही की जा सकती हैं। इसके लक्षण को घतलानेवाली 
निम्न गाथा स्मरण रखने जसी है: 
इंगियदेसंसि सय॑ चउच्विद्दाहारचायनिप्फरनं । 
उच्बत्तणाइजुत्तं नयरणेण उ इंगिणीमरणं' ॥ 
इसे इंगितमरण भी कहा जाता है। 


१--डत्त० ३०. १३ की टीका में उद्धृत 
३--ठाणाडुः २.४.१०२ की टीका में उद्धृत 


निर्जरा पदार्थ (हाल ; २) ; टिप्पणी ४ ६३१ 


(३) भक्तप्रत्यास्यान : 
भक्तप्रत्याख्यान या भक्तपरिज्ञा प्रनशन तोन ब्रथवा चार प्रकार के पग्राहार-त्याग 
से निष्पन्न होता है। यह नियम से सप्रतिकर्म--जिम्त प्रकार समाधि हो शरीर की वेसी 
ही प्रतिक्रिया से यक्त कहा गया है। भक्तप्रत्याख्यान ग्रनशन करनेवाला स्वयं उद्धत्तन- 
परिवर्तन करता है भौर समर्थ न होने पर समाधि के लिए थोड़ा अप्रतिबद्धछप से दूसरे 
से भीकराता है। इसके लक्षण बतलानेवाली निम्नलिखित गाथाएं स्मरण रखने योग्य हैँ * : 
मत्तपरिस्नाणसण्णं तिन्रउव्विद्दाहारचार्या०प्फन्न॑ । 
सप्पड़िकम्म॑ नियमा जद्दासमाद्दी विणिट्दिद्रं ॥ 
उच्वत्तह् परियत्तइ, सयमन्‍्नेणावि कारए किखि । 
जत्थ समत्थों नथरं, समाहिजण् अपडियद्धों ॥ 
उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि पादोपंगमन श्रौर इंगिनी में चार प्रकार छे 
श्राहार का त्याग होता है और भक्तप्रत्याख्यान मैं तोन प्रकार के प्राहार का भी त्याग 
हो सकता है। पादोपगमन सर्व चेष्टाओ्रों से रहित होता है। इंगिनीमरण में दूसरे का 
सहारा लिए बिना नियत चेष्टाएं की जा सकती हैं और भक्तप्रत्याख्यान में दूसरे के सहारे 
से भी चेष्टाएँ की जा सकती हैं। दूसरे शब्दों में धादोषणमन भविचार श्रनशन है शौर 
इंगिनो मरण तथा भक्तप्रत्याख्यान सविचार श्रनशन है। पादोपगमन में जो स्थान ग्रहण 
किया हो उससे लेशमात्र भी इध्र-उबर नहीं हुआ जा सकता अ्रथांत्‌ पतित-पादप 
की तरह उसी स्थान पर बिना हिले-हले रहना पड़ता है। इंगिनी में नियत स्थान में 
हलचल को जा सकती है। भक्तपत्याव्यान में क्षेत्र को नियति नहीं होती अतः लम्बा 
विहार आदि किया जा सकता है। 
व्याघात और निव्यांघात भेद : 
परादोपगमन शभ्रनशन ओर भक्तप्रत्याख्यात दोनों दो-दो प्रकार के कहे गये हैं-.. 
(१) व्याघात और (२) निर्व्याघात । 
धिह, दावानल आदि उपतर्गों से असिवूत्र होने पर हटातू जो अनशत किया 
जाता है, बह व्याघात और बिना ऐसो परिस्थितियों के यथाकाल किया जाब, वह 
निर्व्गाघात प्रनद्ान है । 





१--(+) ठाणाड़ः १.४.१०२ की टीका में उद्धृत 
(ख) उस्तः २०.१२ की टीका में उद्धृत 


दर नव पदार्थ 


ताधारण नियम ऐसा है कि मारणांतिक ग्रनशन संलेषनापुर्वक किया जाना चाहिए-- 
प्र्थात॒ शरीर झौर कषायों की यथाविधि तप से संलेपना करते--उन्हें क्षीण करते 
हुए बाद मैं यथासमय यावज्जीवन झ्राहार का त्याग करना चाहिए प्रन्यथा श्रार्तध्यान 
की सं भावता रहती है। पर कमी-कमी ऐसी परिस्थितियाँ बन जाती हैं कि संलेपना का 
प्रवसर ही नहीं रहता । सिंह, दावानल, भूकम्प आदि ऐसी परिस्थितियाँ उपस्थित हो 
जाती हैं कि तुरन्त ही समाधिमरण करने की आवश्यकता हो जाती है। ऐसे समय में 
जब श्रचानक काल समीप दिखाई देने लगता है उस समय जो मारणांतिक श्रनद्नन किया 
जाता है, वह व्याघात कहलाता है' । चूत्र, अ्र्शभ्रीर सृत्रार्थ--तीनों जाननेवाला 
मुपृक्ष॒ परिकर्म--संलेपनात्मक तप कर यधासमय जो मारणांतिक बअनद्न करता है, 
वह निर्व्याघात कहा गया है? । 

प्रनशन के व्याषरात और निर्व्यात्रात भेदों को सपरिकर्म और प्रपरिकर्म शब्दों के 
द्वारा भी व्यक्त किया गया है। यथा-- 

अहवा सपरिकम्मा अपरिकम्मा य भाहिया । 
नीहारिमनिह्दारी आहारच्छेओ दौस वि? ॥ 

सपरिकर्म॑ का श्रर्थ है जो संजेषनापूर्वक किया जाय (संलेषना सा यत्राउस्ति तत्‌ 
सपरिकर्म)। प्परिकर्म का श्रर्थ है जो संतेपना बिना किया जाय (तद्विपरीतं तु 
अपरिकर्म) । इस तरह स्पष्ट है कि व्याघात-निव्पाधात और अपरिकर्म-पपरिकर्म शब्द 
पर्याय-वाची हैं । 

निर्वभाधात पादोपगमन श्रनशन की विधि को बतलानेवाली १६ गायाएँ ठाणाओ; 
(२.४.१०२) की टीका में उद्धत मिलती हैं ! 

नि्हारिस और अनिद्ांरिस भेद ; 

पादोपगभन श्र भक्त प्रत्वास्यान श्रनशन ग्रन्य तरह से भी दो-दो प्रकार के होते 
हैं : (१) निर्हारिम और (२) प्रनिर्हारिम ४ । 


१--उत्त- ३०.१३ की श्री नेमिचन्दराचार्य कृत टीका : 
व्याधाते संकेजनामविधायेव शियेतरेभक्तप्रत्याख्यानादि 

२--वही : अव्याघाते त्रयमप्येत्सत्रा्थोमयनिष्ठितो निष्पादितशिप्य: संलेखनापूर्वकमेव 
विघत्ते 

३-उत्त० २१०२ : १३ 

४--(क)सगवती : २४.७ 
(रू) ठाणाज़ २.४.१०२ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल : २) : टिप्पणी ४ ६३३ 


निर्हारिम ्लौर अनिर्हारिम शब्दों की व्यास्याएँ निम्न रूप में मिलती हैं : 

(क) जो वसति या उपाश्रय के एक माग में किया जाता है जिससे कि कलेवर को 
उस आश्रय से निकालना पड़ता है, वह निर्हारिम श्रनशणन है । जो गिरिकंदरादि में किया 
जाता है, वह प्रनिर्हारिम प्रनशन कहलाता है (भगवती २५.७; ठाणाज्ञ २,४,१०२ 
टीका)। 

(ख) जो गिरिकन्दरादि में किया जाता है जिससे ग्रामादि के बाहर गमन करना होता 
है, वह निर्हारि और उससे विपरीत जो ब्रजिकादि में किया जाता है और जिसमें शव 
उठाया जाय ऐसी भ्रपेक्षा है, वह भ्रनि्हरी कहा जाता है* । 

(गे) जो ग्रामादि के बाहर गिरिकंदरादि सें किया जाता है, वद नि्हरिम । जो शव 
उठाया जाय इस कामना से ब्रजिकादि में किया जाता है श्रौर जिसऊा अन्त वहीं 
होता है, वह झनिर्हारी कहलाता है-- 

बहिया गासाईणं, गिरिकंदरसाइ नीहारि । 
वहयाइछ,जं॑ अंतो, उद्लेडमणाण ठाइ अणिहारि* ॥ 
इन व्यास्याओं में निर्हारिम-अनिर्हारिम शब्दों के श्र्थ के विषय में मतभेद स्पष्ट 
है। यह देखकर एक झाचार्य कहते हैं--“परमार्थ तु बहुश्र॒ता विदुन्ति।' 
सारांश यह है कि मारणतिक श्रनशन दो हरह का होता है एक जो ग्रामादि स्थानों 
में किया जाता है और दूसरा जो एकात पवेता।दे स्थानों पर किया जाता है । 
दादोपगमन अ्रनशन नियम से अप्रतिकर्म होता है श्र भक्तप्रत्याम्यान श्रनशन नियम 
से सप्रतिकर्म ? । 
सपरिकर्म और अपरिकर्म दाब्दों का प्रथ संलेषनापूर्वक और बिना संलेषना-- ऐसा 
ऊपर बताया जा चुका है। इनका दूसरा श्रर्थ भी है। सपरिकर्म--स्थाननिषद्नादि- 
छपपरिकर्मयुक्तम्, अपरिकर्म--तह्िपरीतम्‌४ । 
१--3त्त० ३०.१३ की नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका : 
निह रण निर्डहार:-गिरिकन्दरादिगमनेन ग्रामादेबंहिग मन तहिच्मत यत्र तक्षिह्ारि, 
तदन्यदनिहारि यदुत्थातुकामे ब्रजिकादौ विधीयते 

२---उत्त० ३०.१३ की नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका मं उद्धुत 

३-.-मूल शब्द 'सप्पडिकम्म' “अप्पडिकम्मे' हैं । उत्तराध्ययन (२०.१३) में मूल शब्द 

'सपरिकम्मा ---सपरिकर्म, 'अपरिकम्साः--अपरिकर्म हैं । 

अप्रतिकर्म--शरीर-प्रतिक्रिया--सेवा को वर्जन जिस में हो । 

सप्रतिकर्म--शरीर प्रतिक्रिया--सेघा का घर्जन जिसमें न हो । 
४-.उत्त० ३०.१३ की श्री नेमिचन्द्राचार्य क़ृल टीका 
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५--ऊनोदरिका (गा? १०-११) : 

दूसरे बाह्य तप के 'ऊणोयरिया'--ऊनोदरिका?, 'श्रोमोरियाप्रो----अ्रवमोदरिका * 
गौर 'प्रोमोयरणं', 'प्रोमाणं--अवमौदय ३--ये तीन नाम मिलते हैं । 

'ऊण' और “ओ्रोम' दोनों का अर्थ है---कम । उत्तराध्ययन में इसी अर्थ में इनका 
प्रयोग मिलता है” | “उयर'-...उदर का अर्थ है पेट। प्रमाणोपेत मात्रा से श्राहार की 
मात्रा कम रखता--पेट को स्यून, हल्का रखना ऊणोदरिका श्रथवा अ्रवमोदरिका तप 
कहलाता है। उप्लक्षण से सब बातों को--आ्रहार, उपधि, भाव--क्रोधादि की न्यूनता 
के झथ में इसका प्रयोग हुआ है। दसी कारण श्रागम में इसके तीन भेद मिलते हैं--- 
१-उपकरण झवमोदरिका, २-भक्तपान अवमोदरिका और ३-भाव अ्रवमोदरिका" । दस 
तप के विषय में झागमों में निम्न प्रभोतर मिलता १६ : 

“ग्रवमोदरिका तय कितने प्रकार का है!” “बह दो प्रकार का है--द्रव्य अ्वमो- 
दरिका और माव झवमोदरिका । *'द्रतव्य अवमोदरिका बितने प्रकार का है?” “वह 
दो प्रकार का टै--उतकरण श्वमोदरिका और भक्ततान अवगोदरिका ।/! 

१--(क) उत्तः ३०.८ 

(ख) समवायाड्ररा सम० ६ 

(ग) भगवती २५.७ 
२--(क) औपपातिक सम ३२ 

(ख) ठाणाड़ः २.३. १८२ 

(ग) भगवती २४५,७ 
३--(क) उत्त० ३०.१४,२४ 

(स्व) तत्त्वा: ९.१६ 
४--उत्त- ३०,१५,२०,२१,२९४ 
४“--ठाणाज़ूः ३.२. १८२ : 

तिविधा ओमोयरिया पं० तं> उबगरणोमोयरिया भक्तपाणोमोदरिता भावोभो- 

दुरिता 
६--(क) औपपातिक सम० दे ० : 

से कि त॑ ओमोयरियाओ ? दविहा पगणत्ता | त॑ जहा---वच्बोमोदरिया य भाषो- 

मोदरिया य । से कि त॑ दव्वोनो (रिया ? दुविह्ा पणणत्ता | तं जहा--उबगरण- 

दव्वोमोदरिया य भत्तपाणदव्वोमोदरिया य। 

(स्वर) भगवती २४.७ | 


निर्जरा पदाथ (ढाल : +) : टिप्पणी ५ ६३५ 


इस बार्तालाप से भी तीन ही भेद फलित होते हैं। नीचे तीनों प्रकार के प्रवमोद- 
रिका ठपों का स्वरूप संक्षेप में दिया जा रहा है : 
१---उपकरण अवसोदरिका : 
यह तीन प्रकार का होता है" - 
(क) एक वस्त्र से श्रधिक का उपयोग न करना। 
(ख) एक पात्र से अधिक का उपयोग न करना । 
(ग) चियत्तोपफकरणस्वदनता । संयभीसम्मत उपकरण का धारण करना अथवा 
मलीन वस्त्र, उपफरण--उपन्रि आदि में भी ग्रप्रीतिभाव न करना ; 
साथु आगमविहित वस्त्र-पात्र रख सकता है। विध्यान्स।र रखे हुए वस्त्र-पात्रों से 
साधु असंयमी नहीं होता । भ्रधिक रखनेवाला अथवा यतनापूर्वक व्यवहार नहीं करने- 
वाला साधु असंयमी होता है-- - 
ज॑ बहू उवगारे, उचकरणं ते सि होइ उवगरणं । 
अहरेग॑ अहिगरण्ण, अजओ अजय परिहरंतो ॥ 
साधारणतः साध के िए अधिक बस्त्रादि झा अग्रहण ही अवमोदरिका तप है। 
जो साध विद्वित वस्ब-वाज् उपधि को भो न्‍्यन करता है, वह अवमोदरिका तप करता 
है । 
मलीत वस्त्र-पात्रों मे अप्रीतिनाब का होना उपकरण मूर्छा है। इस मूर्छा कः 
घटाना-मिटाना उपकरण ग्रवमोदरिका है । 
+२---भक्तपान अवमोदरिका : 
दब्य, क्षेत्र, काल, भाव और पर्याय की अपेक्षा से यह तय पाँच प्रकार का बताया 
गया है? । 
१--(क) ठाणाड़ः ३३ १८३ : 
उबवगरणोमोद्रिता तिविहा ५० त॑२--एग बत्ध एग पात चियत्तोबहिसा तिजणता 
(ख) औपपातिक सम + ३० 
(ग) भगवती २५.७ 
२--ढाणाजुः २.ऐ.१८२ की टीका में उद्धुत 
३--उत्त० ३०.१४: 
ओमोयरणं पंचह्रा समासण वियाहिय॑ । 
दुव्वभो खत्तकालेणं भावेणं पज्जबेहि य ॥ 


६३६ नव पदार्थ 


(क) जिसका जितना आहार है उसमें से जघन्य में एक कवल भी न्यून करना द्रव्य 
से भक्तपान अवमोदरिका तय है? । आगम में कहा है : 

कुकड़ी के ग्रष्ड जितने बत्तीस ऋवल का आ्राहार करना प्रमाणप्राप्त आहार कहलाता 
है। इससे एक भी कवल अल्य आहार करनेवाला श्रमणनिर्ग्नन्थ प्रकामरसभोजी नहीं 


ह्वोता । 


कुकड़ी के झण्ड जितने इकतीस कवल से अधिक ग्राह्दर न करना किचित्‌ भक्तपान 


अवमोदरिका है । 

कुकड़ी के अण्ड जितने चोबीस कबल से अ्रधिक श्राह्दार न करना एकभाग-प्रात्त 
भक्तपान झ्वमोदरिका है। 

कुकड़ी के अण्ड जितने सोलह कवल से भ्रधिक ग्राहार न करना दोभाग-प्रात्त 
अ्रवमोदरिका है । 

कुकड़ी के अण्डे जितने बारह कवल से अधिक आहार न करना अवार्धा भक्तपान 
अवमोदरिका है । 

कुकड़ी के श्रण्ड जितने झाठ कबल से अधिक ग्राहार न करना अल्पाहार है? । 


६--उत्त० ३०.१५ : 
जो जस्स उ आहारो तत्तो ओम॑ तु जो कर। 
जहन्नेणगसित्थाईं एवं दब्बेण ऊ भवे ॥ 
२---(क) औपपातिक सम० ३० 
(ख) भगवती २५.७ 
(ग) ढाणाज़ूः० ३.३.१८२ की टीका में उद्धुत : 
बत्तीसं किर कवला आहारो कुच्छिप्रओ भाणिओ । 
पुरिसस्स महिलियाए अट्रावीसं सत्रे कवलछा ॥ 
कवलाण य परिमाणं कुक्कुडिअंडगपमाणमेत्त तु । 
जो वा अविगिअवयणो वयण्णम छहेज्ज बीसत्थो ॥ 
अप्पाहार १ अबड़ा २ दुभाग ३ पत्ता ४ तहेव किचूणा । 
अट्ट १ दुबालस २ सोलस ३ चडवीस ४ तहेक्कतीसा य ५ ॥ 
३--यहाँ दिया हुआ अनुवाद औपपातिक सूत्र के क्रम से दीक उल्टा है। मूल “कुकशी 
के अण्डे जितने आठ कवल से अधिक आहार न करना अल्पाहार है”---से शुरू 
होता है और ' “प्रकामरसभोजी नहीं कहछाता” में शेष होता है। समझने की 
छगमता की दृष्टि से क्रम उल्टा रखा गया हैं| 


निर्जरा पदार्थ ( ढाल : २) ; टिप्पणी ५ ५३७ 


(ख) प्राम प्रादि नाना प्रकार के क्षेत्र भिश्ञा के लिए हैं। इनमें इस प्रकार श्रमुक 
क्षेत्रादि में ही भिज्ञा करना मुझे कल्पता है--साथु का ऐसा या अन्‍य नियम करना क्षेत्र 
से भक्तपान प्रवमोदरिका है' | 

“इस प्रकार! शब्द विधि के द्योतक हैं। (१) पेटा (२) अर्द्धयेटा, (३) गोमूत्रिका, 
(४) पतंगवीधिका, (५) शंबुकावत्त श्र (६) श्रायतंगत्वाप्रत्यागता--ये भिक्षाटन के 
प्रकार हैं' | इनकी संजिप्त व्याख्या इस प्रकार है : 

(१) पेटा : एक घर से भिक्षा शुरू कर दूसरे ऐसे घरों से भिक्षा करना कि स्पशित 
धरों का एक चौकोर पेटी का झ्राकार बन जाय, वह पेटाविधि कहणाती हैं । 

(१) बअरह्ूपेशा: एक घर से भिक्षा शुरू कर दूसरे ऐसे घरों से भिनज्ना करना कि 
स्पशित घरों का एक अद्ध पेटा का झ्राकार बन जाय, दह अर्धगेटा विधि कहलाती है । 

(३) गोमृत्रिका : गोमूजिका की तरह शिक्षाटन करना गोमूत्रिका विधि कहलाती 
है । एक पंक्ति के एक घर में जाकर सामने की पंक्ति के घर में जाना, फिर पहली पंक्ति 
के घर में जाना गोमृत्रिका विधि कहलाती ६ । 

(४) पतंगवीधिका . पतंग के झड़ने की ठरह अनियत क्रम से मिक्षा करना अर्थात्‌ 
एक घर से भिक्षा ले फिर कई घर छोड़कर फिर किसी धर में भिक्षा लेना पतंगवीधिका 
विधि कहलातों है । 

(५) शंबूकावत्त : जिस भिक्षाटन में शंख के पग्रावृत्त की तरह पर्यटन हो, उसे शंवृकत - 
वर्तत विधि कहते हैं । 

(5) आयतंगत्वाप्रत्यागता : एक पंक्ति के घरों से भिक्षा लेते हुए श्रागे क्षेत्र पर्यन्त 


ल़ि७तथओओ +। 








१--उत्त० ३०.१६-६८ : 
गामे नगरे तह रामहाणिनिगमे य आगरे पल्‍ली । 
खेड कब्यडदोणमुदृपद्रणमडम्प्संबाहे ॥ 
आसमपए विहारे सन्निवेसे समायधोसे य । 
थलिसिगाखन्धारे सत्थे संवटुकोटट य ॥ 
वाढेंड व रच्छाछ व घरेछ वा एवमित्तियं खेत्त | 
कप्पइ्ड उ एवमाहई एवं खत्तेण ऊ मवे॥ 
३--बही : ३०.१६ : 
पेडा य अद्धपेडा गोमुत्तिपयंगवीहिया चेव । 
सम्ब॒ुक्कावद्टा ययगन्तुंपच्चागया छट्ठा ॥ 


६३८ नव पंदार्थ 


चला जाना और फिर लौटते हुए दूसरी पंक्ति के घरों से भिज्ना लेता आायतंगत्वा- 
प्रत्यागता अथवा गत्वाप्रत्यागता विधि कहलाती है । 

(ग) दिवस की चारों पौरुषियों में जितना काल रखा ही उस नियत काल में साधु 
का मितताटन करना काल अउनौदर्थ है। अथवा तोसरो पौष्षषी कुछ कम्र हो जाने पर 
या चौथाई भाग कम हो जाने--बीत जाने पर श्राहार की गवेषणा करना काल से 
भक्तपान अवमोदरिका है" । 

आगम में तीसरी पौरुषी में भित्ता करने का विधान है। तीसरी पौरुषी के भी दो- 
दो घड़ी प्रमाण चार भाग होते हैं। इन चार भागों में से किसी अ्मुक्त भाग में ही 
भिज्ञा के लिए जाने का अभिग्नह काल की अपेता से अवमोदरिका है क्‍योंकि इसमें 
भिकज्षा के विहित काल को भी व्यून --कम कर दिया जाता है। 

(घ) स्त्री अबवा पुष्प, अलंकृत अथवा अनलंकूत, झमुक वयस्क झथवा खमृक प्रकार 
के वस्त्र को धारण करनेवाला, अन्य किसी विशेषत्रा--हुपं झ्ादि को प्राप्त श्रथवा 
विशेष वर्णवाला--इन भावों से सयुक्त कार्ड देगा सो ग्रहण कहूगा--साधु का इस प्रकार 

अभिग्रह्‌ पुर्वंक मिन्नाटन करना भाव से भक्तपान अवसौदर्य है? । 

(ड) द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के विषय में जो भाव कथन किये गये हैं उन सब 
भावों--पर्यायों से साथु का भक्तपान अवमोदरिका करना पर्याय प्रवमौद्य कहलाता है। 
ऐसा भिक्षु पर्यवचरक कहलाता है? । 
इ-उत्तर ३०२७-२६: 

दिवसस्स पो हसीणं चठगह पि उ जत्तिओ भचे कालो | 

एवं चरमाणो खलु कालोमार्ण मुणयच्चं ॥ 

अहवा तहयाए पोरिसीए ऊणाइ घासमेसन्तों 

चउभागृणाए वा एवं कालेण ऊ भवे ॥ 
२-उत्त० ६३०, २२-०३ : 

इत्थी वा पुरिसों वा अलंकिओ वा नलंकिओ वा वि । 

अन्नयरवयत्थो वा अश्नयरेणं व वल्थणं-॥ 

अन्नेण विसेसेण वरगणे्णं भावमणमुयन्ते उ । 

एवं चरमाणों खलु भावोमाणं मुणेयत्य ॥ 

३- - बही : ३०.२४: 

दुबे खेत्ते काले भावम्मि य आहिया उ जे भावा ! 

एएहि ओमचरओ पज्जवचरओ भवे भिक्‍खू॥ 


निर्जरा पदार्थ (हाल : २) : टिप्पणी ५ 


लग 


रे६ 


३--भाव अवमौवरिया : 
यह तप पझ्नेक प्रकार का कहा गया है, यथा--(क) भ्रल्पक्रोध-- क्रोध को कम करना, 
[ख़) अल्पमान--मान को कम करना, (ग) अल्प साया--माया को अल्प करना, 
(ध) प्रत्पलोभ---लोभ को कम करना (ड) भ्ल्पशब्द--बोलने को घटाना और (च) 
श्रल्पक्षंझा--कझ्ंज्ा को कम करना। (छ) अल्प तूं-तं--.ठू-तं , मैं-में को कम करना१ । 
वाचक उमास्वाति ने श्रवमौर्दय के स्वहवप को बहलाते हुए लिखा है--''अवम' शब्द 
ऊन--न्युन का पर्याय वाचक है। इसका श्रर्थ कम या खाली होता है । कमर पेट--खाली 
पेट रहना अवमौदर्य है। उत्कृष्ट और जघन्य को छोड़कर मध्यम कवल दी अपेक्षा से यह 
तप तीन प्रकार का होता है--प्रत्पाहार श्रत्रमौदर्य, उपधि अ्वरमौदर्ग और प्रमाणप्राप्त से 
किचित्‌ ऊन अ्रवमौदर्य | कवल का प्रमाण बत्तीस कवल से पहले का ग्रहण करना चाहिएः ॥! 
वाचक उमास्वाति के अनुसार साध को ज्यादा-से-ज्यादा बत्तीस कबल श्राहार 
लेना चाहिए। एक ग्रास और बत्तीस ग्राम को छोड़कर मध्य के दो से लेकर इकतीस 
ग्रास तक का आहार लेता अ्वमौदर्य तप है। दो, चार, छह श्रादि अल्प भ्रास लेने को 
प्रल्पाहार अवमोदर्य, आधे के करीब--पंद्रह-सोलह ग्रास लेने को उपधि अवमौदर्य श्रोर 
उकतीस ग्रास के श्राह्यर तक की प्रमाणप्राप्त से किच्त्‌ ऊन झवमौदय कहते हैं । 
उमास्वाति ने एक यास ग्रहण को प्रवमौदर्य क्यों नहीं माना-- यह समझ्म में नहीं 
आ्राता । प्रर्ण श्राहदर न करना जब अ्रवमौदर्य है तब उसे भी ग्रहण वरना चाहिए था। 
श्री अकलडूदेव ने उसे ग्रहण किया है--“आशितंभवों य ओदन: तस्य चतुभगे- 
मादुंग्रासेन वा अवसमृनं उदरमस्थासाववमोदरः, अवभोद्रस्य भाव: कर्म वा अवमो- 
दर्यम्‌! । 
१--(क) औपपातिक सम० २० : 
से कि तं भावोमोयरियां ? २ अणेगविहा पशणत्ता। तं जहा--अप्पकोहे अप्पमाणे 
अप्पम्ाएु अप्पलोहे अप्पसद्द अप्पककंके 
(ख) भगवती २५.७ : 
भावोमोयरिया अणेंगविहा पं० तं--अप्पकोहे जाव--अप्पलोस, अप्पसहें, 
अप्पकं्क अप्पतुमंतुमे । सेच भावोसोयरिया 
२--तस््वा ० ६.१६ भाष्य ३ 
रै--ततक्त्वा ० ६.१६ राजवातिक ३ 


६४० नव पदाथ 


भ्रा० पूज्यपाद ने संयम की जाणति, दोषों के प्रशम तथा सन्‍्तोष श्लौर स्वाध्याय की 
मुखपुर्वक सिद्धि के लिए इसे श्रावदयक्र बताया है" । 
६--भिक्षाचरया तप (गा०१२) : 

उत्तराध्यवन, औौपपातिक, भगवती और ठाणाजू में इस तप का यही नाम मिलता 
है । 

इस तप के द्त्तिसं नेप* और बृत्तिपरिसंख्यान ?, नाम भी प्राप्त हैं । 

प्रश्न हो सकता है कि झ्रनशन--आहार-त्याग को तप कहा है तब भिक्षाचर्या-- 
भिक्षाटन को तप कैसे कहा ? इसका कारण यह है कि अनशन कि तरह भिक्षाटन में भो 
कष्ट होने से साथ को तिजरा होती है। भ्रत: वह भी तप है । प्रथवा विशिष्ट और विचित्र 
प्रकार के अभिग्रह से संयुक्त होने से वह साधु के लिए वृत्तिसंजेप रूप है श्रौर इस तरह 
वह तप है४ । श्रा० पृज्यपाद ने इसका लतण इस प्रकार बताया है--''मुने रेकागारा 
दिविपय:ः सड्टूटपः चिन्तावरोधो वृत्तिपरिसंख्यानम्‌ /' इसका फल ग्राशा-निषृत्ति है। 

अभिग्नह के उपर्रात भिक्षा न करने से सरवामीजी ने इसका लक्षण भिक्षा-त्याग किया 
है । उन्होने भिक्षाचर्या को श्रनेक प्रकार का कहा है। श्रागम में निम्न भेदों का उल्लेख 


मिलता है। : 


१--तत्त्वा>० ६-१६ सर्वाभ्नसिद्धि : 
संयमप्रगागरदोषप्रशमसन्तोषस्वाध्या यादिठखसिद्ध्यर्थमवमो दय म्‌। 

+---समवायाड्र! : सम० ई 

३--(क) तत्त्वा० १६.१६ 
(ख) दववेकालिक नियंक्ति गा० ४७ 

४---ठाणाड़' ५.२.५४११ टीका : 
सिक्षाचर्या सततथो निजराज़त्वादनशनवद्‌ अथवा सासान्योपादाने5पि विशिष्टा 
विचित्राभिग्नहयुक्तत्वेन वृत्तिसंश्षेपरूपा सा ग्राह्मा । 

प--ओऔपपातिक सम० ३० : 
दव्वा सिगरगहचरणु. खेत्तामिगर्सहचरएण कालछाभिग्गहचरण. भावाभियाहचरए 
उक्खित्तवररण_ णिक्खित्ततरएण उबिखित्तणिक्खित्ततरण.. णिक्खित्तउक्खत्तचरए 
वह्िज्विमाणचरएु साह रिजमत/णचरए उवणीयचरए अवणीयचरए उचणीयअवणीयचरए 
अवगत यडवगीयचरए संसदठटचरए असंसहचरए तजायसंसहचरए अगणायचरए्‌ 
मोगचरए दिहुलामिएु अदिहलासिए पुठुछामिए अपुठठछाभिए सिक्‍्खालाभिए 
अभिक्‍लाछामिए अगणागिलाए ओवणिहिए_ परिमियपिडवाइएु छद्धेसणिए 
संखादुत्तिए | 


निजरा पदाथ (ढाल : २): टिप्पणी ६ ६8९ 


(१) ब्रव्याभिम्रद् चर्या : द्रव्य सम्बन्धी प्रभिग्नह कर भिक्षाटन करना । उदाहरणाथ 
भाले के पम्न भाग पर स्थित द्रव्य विशेष को लूंगा--इत्यादि प्रतिज्ञा द्रव्याभिग्रह है । 

(२) क्षेत्राभिय्ह चर्या: क्षेत्र सम्बन्धी प्रभिग्रह कर भिक्षाटव करना । उदाहरणार्थ 
देहलो के दोनों भ्ोर पेर रखकर बंठा हुत्ना कोई दे तो लूंगा--इत्यादि प्रतिज्ञा क्षेत्राभिग्रह 
है । 

(३) कालासिग्रह चर्या : काल विषयक प्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना। उदाहरणार्थ 
सब भिक्षाचर गोचरी कर चुके होंगे उस समय भिक्षाटन करूँगा--ऐसी प्रतिज्ञा 
कालाभिग्नह है। 

(७) भावाभिग्रह चर्या : भाव विषयक प्रभिग्रह कर भिष्टाटन करना । उदाहरणार्थ 
हेसता, रोता या गाता हुआ पुरुष देगा तो लूंगा झ्रादि प्रतिज्ञा भावाभिग्रह है। 

(५) उक्षिप्त चर्या : गहस्थ द्वारा स्वप्रयोजन के लिए पाक-भाजन से निकाला हुझा 
द्रब्य ग्रहण करने का प्भिग्रह कर भिक्षाटन करना । 

($) निक्षिप्त चर्या : पाक-भाजन से निवःली हुई वस्तु को ग्रहण करने का अभिम्नह 
कर भिक्षाटन करना । 

(७) उशिप्तनिक्षिप्त चर्या : उक्षिप्त एवं निषक्षिप्त दोनों को ग्रहण करने का अ्रभिप्रह कर 
स्‍्षिक्षाटन करना झथवा पराक-भाजन से निकाल कर उसी में या भ्रस्यत्न रखी हुई वस्तु 
ग्रहण करने का प्रभिग्नह कर भिक्षाटन करना । 

(८) निक्षिप्तउक्षिप्त चयों : निल्लिप्त और उन्षित्त दोनों को ग्रहण करने का प्रभिग्रह 
कर भिक्षाटन करना ग्रथवा पाक-भाजन में रखी हुई वस्तु भोजन-पात्र में निकाली हुई 
हो उसे ग्रहण करने का श्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना । 

(६) परिवेष्यमाण चर्या : परोसे जाते हुए में से लेने का प्नभिग्रह कर भिक्षाटन 
करना । 

(१०) संहियमाण चर्या : फंलाई हुई वस्तु बटोर कर पुनः भाजन में रखी जा 
रही हो उसे ग्रहण करने का पअ्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना । 

(११) उपनीत चर्या : किसी द्वारा समीप लाई हुईं वस्तु को ग्रहण करने का अभिम्नह 
कर भिक्षाटन करना । 

(१२) अपनीत थर्या : देय द्रव्य में से प्रसारित--अ्रन्यत्र स्थापित वस्तु को भ्रहण 
करने का अभिम्नह कर भिक्षाटन करना । 
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६४२ नव पदार्थ 


(१३) उपनीतापनीत चर्या: उपनीत-श्रपनीत दोनों को ग्रहण करने का प्रभिप्नह कर 
भिक्षाटन करना। श्रथवा दाता द्वारा जिसका गण कहा गया हो वह उपनीत, जिसका गुण 
नहीं कहा गया हो वह अपनीत | एक अपेक्षा से जिसका गुण कहा हो और दूसरी 
प्रपेशा से दोष--उस वस्तु को ग्रहण करने का भ्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना । उदाहरण 
स्वहप--पह जल शीतल है पर क्षारयक्त है--दाता द्वारा इस तरह प्रश्नसित वस्तु 
को ग्रहण करना 

(१४) अपनीतोपनीत चर्या : जिस वस्तु में एक अपेक्षा से दोष और एक अश्रपेक्षा 
से गुण बताया गया हो उसे ग्रहण करने का अभिग्रह कर भिक्षाटन करना । उदाहरण 
स्वहूप--यह जल क्षारयुक्त है पर शीतल है---दाता द्वारा इस तरह अ्प्रबंसित-प्रशंसित 
वस्तु को ग्रहण करना । 

(१४) संसृष्ट चर्या : भरे हुए हाथ या पात्रादि से देने पर लेने का नियम कर 
भिक्षाटव करना ) 

(१६) अलंसष्ट चर्या : बिना भरे हुए हाथ या पात्रादि से देने पर लेने का नियम 
कर भिक्षाटन करना । 

(१७) तज़्जातसंसृष्ट चर्या : जो देय वस्तु है उसी से मंस्रष्ट हाथ था पात्रादि से 
देने पर लेने का नियम कर भिक्षाटन करना । 

(१८) अज्ञात चर्या : स्वजाति या सम्बन्ध श्रादि को जताये बिना भिक्षाठन 
करना । 

(१६) मौन चर्या : मौन रह कर भिक्षाटन करना । 

(९०) दृष्टटाभ चर्यो : दृष्ट श्राहार आदि की प्राप्ति के लिए भिक्षाटन करना 
अथवा पूर्व देख हुए दाता से भिक्षा ग्रहण करना । 

(३२१) अदृष्टछाभ चर्या : अद्ृष्ट भ्राहार भ्रादि की प्राप्ति के लिए भिक्षाटन करना 
झ्रथवा पहले न देखे हुए से भिक्षा ग्रहण करना । 

(२३) प्रष्टलाभ चर्यो : साधु ! श्राप को क्या दें ! --ऐसा प्रश्न कर कोई वस्तु दी 
जाए तो उसे लेना । 

(९३) अपृष्टछाभ चर्या : ब्रिना कुछ पूछे कोई वस्तु दी जाए उसे लेना। 

(२४) भिक्षालाभ चर्या : तुच्छ या भ्रज्ञात वस्तु को ग्रहण करना । 

(२१४) अभिक्षाक्ान तर्या : तुच्छ या अज्ञात वस्तु न लेने का प्रभिग्नह करना । 


निजंरा पदाथ (ढारू २) : टिप्पणी ६ है४३ 


(> ६) अन्नग्छायकचरकत्व चर्या : झन्न बिता विषादप्राप्त साधु के लिए भिक्षाटन 
करना । इस के दो नाम और मिलते हँ--पअ्रन्नग्लानकचरकत्व तथा प्रन्यग्लायकचर- 
कत्व । प्रन्यग्लायकचरकत्व का श्रर्थ है--अन्य वेदनादि वाले साध के लिए भिक्षाटन 
करना । यहाँ 'अन्नवेल' पाठान्तर मिलता है, जिसका प्र्थ है--भोजन कौ बेला के 
समय मिक्षाटन करना । 

(२७) औपनिहित चर्या : जो वघ्तु किसी तरह समीप में प्राप्त हो उसके लिए 
मिक्षाटन करता । इसका झपर नाम 'झौपनिधिकत्व चर्या' भी है, जिसका श्र्थ होता 
है--जो वस्तु किसी प्रकार से समीप लाई गई हो उसके लिए मिक्षाटन करना । 


(२८) परिमितपिण्डपात चउर्यों : द्रव्यादि की संख्या! से परिमित पिण्डपात के लिए 
भिक्षाटन करता । 

(२६) शुद्धपणा चर्या : सात या वंसी ही श्रन्य रपणाओं द्वारा शंकितादि दोषों का 
वर्जन करते हुए सिक्षाटन करना । 

एपणाएं सात हैं-नसंखू:ट, अमसंसस्ट उठता, अल्लिपा, उद्णहीता, प्रणहीता और 
उज््ितधर्मा' | 

संसुष्ट हाथ या पात्र से देने पर लेना ससृप्टा,, असंसष्ठ हाथ या पाछ्र से देने 
पर लेना असंख स्टा , राबने के बर्तन से निकाला हुवा लेता 'उद्धृता', प्ल्य लेववाली वस्तु 
या लेतरहिल वस्तु से लेना 'अल्यलेंतरा, परोस्तने के लिए लाई जाती हुई वस्तु में से लेना 
'उदयदीता', प्रासने के लिए हाथ में ग्रहण की गई या परोमते समय भोजन करनेवाले 
ने अपने हाथ से ले ली हो, उसमें से लना--'प्रण्हीता' श्लौर जो परित्यक्त वस्तु हो - 
ऐसी वस्तु जो दूसरा न लेगा हो, उसको लेता, 'उज्ितधर्मा' एपणा कहलाती है । 

(३०) संस्यादृत्ति चर्या : इतनो दत्ति को ग्रहण करूँगा इस प्रकार का प्रभिग्रह कर 
भिन्लाठटन करना। धार टूट बिता एक बार में जितना गिरे उसे एक दत्ति कहते हैं। पदि 
वस्तु प्रवाही न हो तो एक बार में जितना दिया जाय वह एक दत्ति कहलाती है? । 

झ्ौपपातिक (सम० ३०) और भगवती (२५.७) में भिक्षाचर्या के उपर्युक्त तीस भेद हैं, 
पर यह मेद-संडूया प्रन्तिम नहीं लगती । ठाणाड़ (५.१.३६६) में दो भेद श्रौर मिलते हैं : 





१--उत्त० ३०.२४ की टीका में उद्धुत : 
संसट्टमसंसद्ठा उद्धड तह अप्पलेवडा चब । 
उरगहिया परगहिया उज्कियधम्मा य सत्तमिया ॥ 
२--ठाणाज़' ५.१.२६६ की टीका में उद्धृत : 
दत्ती ड जत्तिए बारे खिदई होंति तत्तिया । 
अवोच्छिन्षणिवाथाजो दत्ती होइ दवेतरा ॥ 
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(३१) पुरिमाकर्ष चर्या : पूर्वाह्न में भिक्षाटन करने का प्रभिग्रह । 

(३२) भिन्‍्नपिशडपात चर्या : टुकड़े किए हुए पिण्ड को प्रहण करने का भ्रभिग्रह । 

उत्तराध्ययन में कहा है : “झ्राठ प्रकार के गोचाराग्र, आठ प्रकार की एषणा तथा 
चन्य जो प्रभिप्रह हैं उन्हें भिक्षाचर्या कहते हैं! ।' 

गाय की तरह भिन्नाटन करना---जिस तरह गाय छोटे-बड़े सब घास को चरती हुई 
प्रागे बढ़तो है, उसी तरह धनी-गरीब सब घरों में समान भाव से भिक्षाटन करना--- 
गोचरी कहलाती है । 

अग्न प्र्थात्‌ प्रधान--पभ्राठ प्रकार की प्रधान गोचरी का उल्लेख इस प्रकार मिलता 
है--(१) पेटा, (२) प्रद्धोंटा, (३) गोमूजिका, (४) पतंगवीशिका, (५) प्राभ्यन्तर शम्बू- 
कावर््त, (६) बहिर्शम्बूकावत्त, (७) श्रायतगंतुं और (८) प्रत्यागत । कहीं-कहीं भ्रंतिम दो 
को एक मान कर पवें स्थान में ऋजुगति का उल्लेख मित्रता है। प्राय: गोचराग्रों का 
अर्थ पहले दिया जा चुका है । 

झम्बूकावत्त के लक्षण का वर्णन पहले किया जाचुका है । शंख के नामिक्षेत्र से ग्रारंम 
हो ग्राठृत्त बाहर झ्ाता है, उसी प्रकार भीतर के घरों में गोचरी करते हुए बाहर वस्ति में 
प्राना भाभ्यन्तर शम्बूकरावर्त्त गोचरी है । शंख में बाहर से भीतर की श्रोर श्राइत्त जाता 
है, उस प्रकार बाहर वस्ति में भिक्षाटन करते हुए आशभ्यन्तर वस्ति में प्रवेश करना 
चहिई्शघ्वूकावत्त गोचरी कहलाती है। इन शब्दों के श्रर्थ में सम्प्रदाय भेद रहा है, यह 
निम्न उद्धरणों हरणों से प्रकट होगा : 

“यरूयां क्षेत्रव हि भांगात्‌ शंखबृत्तःवगत्या5ट न्‌ क्षेत्रमच्यभागमायाति सा5भपनन्‍्तर संबुक्का 
यहां तु मज्यभागाद्‌ बहियाति सा बहिः सम्जुक्केति/” (ठाणाज़ ५.३.४१४ की टीका) 

“तत्य अब्सितरसंजुकाए संखनाभिल्लेत्तोवमाएणु शागि[ए अंतो आठवदह बाहिरओ 
सब्नियडहू, हयरीए विवजञओ |” (उत्त० ३०.१६ की टीका) 

“अभि तरसंजुज्ा मज्काममिरों वहि विणिल्सरद । तव्यिवरीया भगणद बहि संबुक्ता 
य भिकख त्ति।? 

सात प्रकार की एषणाओं का वर्णन पहले किया जा चुका है। (देखिए पु० ६४३) 
(--छउत्त० दे ०,३१५ : 


अट्विदगोयरग्गं तु तहा सत्तेव एंसणा । 
अभिग्गहा य जे जन्‍ने भिक्‍खायरियमाहिया ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल : २) ४ टिप्पणी ७ ६४५ 


झमिग्रह--द्वव्य, क्षेत्र, काछ शोर भाव के भेद से चार प्रकार का कहा गया है । 


उनके लक्षण पहले दिये जा चुके हैं। (देखिए पु० ६४०-१) 


है । 


-श्खसपरित्याग (गा० १३) : 
रसों के परिवर्जन को रस-परित्याग ब्रत कहते हैं' । यह अनेक प्रकार का कहा गया 
ग्रौपपातिक सत्र में इसके नौ भेद मिलते हैं। वे इस प्रकार हैं--(१) निविकृति 


(२) प्रणीतरसपरित्याग, (३) भ्राचाम्ल, (४) ग्रवश्रावणगतसिक्थभोजन, (५) श्नरसाहार, 
(६) विरसाहार, (७) भ्रन्त ग्राहार, (5) प्रान्त्य प्राह्दार और (६) लक्षाहार* | 


संध्षप में इनका विवरण इस प्रकार है : 
(१) निविकृति : विकृतियां नो हैं ?--दूध ५ ,दहो,नवनीत,घी”, तेल * , गुड़ *, मधु“, मद्य ' 


१ -- उत्त3 ३०.२६ 


खीरदहिसप्पिमाई पणीयं पाणभोयणं ! 
परिवज्ज्णं रसाणं तु भणियं रसविवज्जणं ॥ 


२--औपपात्तिक सम ३० 


३- 


से कि त॑ रसपरिच्चाए ? २ अणेगविहे पगणत्त | त॑ जहा--₹ निब्चीहए २ पणीयरस- 
परिच्चाए ३े आयबिलिए ४ आयामसित्थभोईह् ५ अरसाहारे ६ विरसाहारे 
७ अंताहारे ८ पंताहारे ६ लूहाहारे । 

ठाणाजः 6 .३.६७४ : 

णव विगतीतो पं० तं: खीर दर्घि णवरणीतं सप्पि तू गुलो महुं सज्जं मंस 


४--शद्गगाथा के अनुसार गाय, मेंस, ऊंटनी, बकरी और भेड़ का दूध । 
४--बृद्धगाथा में कहां गया है कि ऊँटनी के दूध का दही आदि नहीं होता अत्तः गाय, 


भैंस, बकरी और भेड़ के भेद से दही, नवनीत और घी खार-चार प्रकार के 
होते हैं । 


६--ब्रद्गगाथा के अनुसार तिल, अलसी, कुसूंभ और सरसय का तेल। अन्य महुआ 


आदि के तेऊछ चिक्ृति में नहीं आते । 


७--चद्धगाथा के अनुसार गुड़ दो प्रकार का होता है-द्रवगुड़ ( नरम गुड़) और 


पिडशुद ( कठोर गुड़ ) | 


८--अ्रृद्धभाथा के अनुसार मधु तीन प्रकार का होता है ( १) साक्षिक--म्क्‍्खी 


सम्बन्धी, ( २) कॉँतिक--छोटी मक्खी सम्बन्धी और (३) अमरज--भअ्रमर 
सम्बन्धी । 


€--बृद्धगाथा के अनुसार मद्य दो तरह का होता है--(१) काप्ठनिष्पन्न---ताड़ी 


आदि और (२) पिष्टनिष्पन्न--चावल आदि के पिप्ड से बना । 
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और मांस” | इनका परिवर्जन निविकृति तप है । 

जो शरीर झोर मन को प्रायः विकार करनेवाली हों, उन्हें विक्ृति कहा है (विकृतय:ः 
शरीरमनसोः प्रायो विकार हंतुत्वात )। मधु, मांस, मद्य और नवनीत--इन चार को 
महाविक्रथाँ कहा जाता है (ठाणाड़ु ४.१९.२७४) । इसका कारण यह है कि महा रस के 
फलस्वरूप ये महा विक्रार तथा महा जीवोषघात की हेत हैं । 


ठाणाजू में उल्लिखित नौ विक्रृतियों के उपरांत श्रौप० टीका द्वारा उद्धृत दृद्धगाथा 
में 'प्रोगाहिमगं --भ्रवगा हिम--घरृत या तेल में तली वस्तु को भी विक्ृति कहा है। 
गाथा इस प्रकार है --- 
खीरदहि णवणीयं, घयं तहा तल्‍लमंव गुडमज्जं । 
महु मंस चव तहा, ओगाहिमगं च दुसमी उ* ॥ 
(२) प्रणीवरस-परित्याग--प्रणीत३--घी आदि से अत्यन्त श्निम्ध-रसग्रक्त पय 
झौर भोजन का विवर्जन ! 


(३) आचाम्ल--कुल्माप, श्रोदन आदि और जल का आहार । 
१--बृद्धगाथा के अनुसार जलचर, थल्चर ओर खेचर जीयों की अपक्षा से मांस 
तीन प्रकार का होता हैं । अथवा मांस, वस्ता-- चरबी और शोणित के भद से 
तीन प्रकार का होता हैं । 
२--वहां यह स्पष्ट कर दिया गया हैं कि प्रथम तीन पायों सं तली वस्तु ही चिकृति है । 
घी या तरू-भरी कड़ाही में जब प्रथम यार पुरियां डाली जाती हैं तो उस प्रथम 
पावा कहा जाता है | चौथ पाचे में त्ली पुरियाँ विक्ृत्ति में नहीं जाती यथा-- 
आइलल तिन्‍नी चलू चछ, ओगाहिमग च विगईओ । 
सेसा न हॉति बिगई अ, जोगवाहीण १ उ कप्पंत्ती ॥ 
इसी प्रकार स्पप्ट किया गया हैं कि ते पर घी आदि डालकर पहली बार जो 
चीज पूरी जाती है, वह विकृति है । पर उसी तव्रे के उसी घी में जो दूसरी- 
तीखरी बार में पूरी जाती है, वह वस्तु विकृति नहीं है । उस लेपकृत कहा ज्ञाता है -- 
एक्केण चेव तवओ, पूरिजइ पृथएण जो ताओ। 
विश्भोअवे स पुण कप्पद; निश्चिगईअ लेवडो नवरं ॥ 
३--(क) अतिस्नेहवान---समवायाडु सम? २५ टीका 
(ख) गलदूषृततदुग्धादि बिन्दु:--ओऔपपातिक सम ३० दीका 
(ग) अति बृ हक--उत्तराध्ययन ३०: ३६ टीका 


निर्जरा पदार्थे (हाल ; २) ; टिप्पणी ७ ६४७ 


(४) अवशध्रावणणत सिक्थभोजन--पकाये पदार्थों से दर किये गये जल में प्राये 
सित्रथों का भोजन । 

(५) अरसाहार--हिंगादि व्यंजनों से असंस्क्ृत आहार का सेवन । 

(६) विरसाहार-विगतरस--पुराने धान्य प्रोदनादि भाहार का सेवन । 

(७) अन्त आहार ?--घरवालों के भोजनोपरान्त झ्वशेप रहे श्राहार का सेवन । 

(८) प्रान्त्य आहार*-- घरवालों के खा चुकने के बाद बचे-खु्चे प्रत्यन्त श्रवशेष 
आहार का सेवन । 

(९) छुक्षाहार *--रूखे प्राहार का सेवन । 

वाचरू उमास्वाति ने रस-परित्याग तप की परिभाषा देते हुए कहा है-“मद्य, मांस, 
मध झोौर तवनीत ग्रादि जो-जो रसविक्ृतियाँ हैं, उनका प्रत्याव्यान तथा विरस--रूक्ष 
झादि का प्रभिग्रह रसपरित्याग तप है । 

श्राचार्य पूज्यपाद कहते हैं--“घतादि व्रष्य--गरिष्ठ रसों का परित्याग करना रस- 
परित्याग तप है/ ।' 

कहीं-कहीं पट्रस के त्याग को हो रस-परित्याग तप कहा है । पद-रस का 
झ्रथ दो प्रकार से किया जाता है। कहीं घुत, दूध, दही, शक्कर, तेल, और नमक को पट- 
रस कहा है और कहीं मधर, अम्ल, कट, कपाय, लवण श्र तिक्त इन छह 
स्‍्वादों को । 
१--(क) अन्तेभवम्‌ कन्‍्त्यं जघन्यधान्यं वत्छादि (औपपातिक सम० ३० टीका) 

(ख) भन्ते भवस्‌ आन्तं--भुक्तावशेषं बल्‍्लादि (ठाणाड़' ५.१.३६६ टीका) 
२--[क) प्रकर्पग अन्त्यं बल्‍्लादि एवं भुक्तावशेपं पर्य पितं वा (औप० सम? ३० टीका) 

(ख) प्रकृष्टं अन्त प्रान्तं--तदेव पर्यषितं (ठाणाज़ः ५.१.३६६ टीका) 
३--कही-कहीं तुच्छाहार मिलता है | तुच्छ--अल्प सारवाला 
४--तत्त्वा० £. ६१६ भाष्य ४ : 

रसपरित्यागो3नेकविध: । तथथा--मांसमघुनवनीतादीनां मद्मरसविक्ृतीनांप्रत्या- 

ख्यानं विरसरूक्षाद्यमिप्रहश्य 
५--तत्त्वा ० £. १६ सर्वार्थसिद्धिः 

घतादिरृिष्यरसपरित्यागश्वतुर्थतपः 
६---नवतत्त्वस्तवन ( श्री विवेकविजय विरचित ४८५. 

पट्‌ रसनों करें त्याग, ए्‌ च्रोथो छक्यों सोभागी ॥ 
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यहाँ यह ध्यान में रखने की बात है कि सिक्‍्था का मोजन, प्रसंस्कृत पदार्थों का 
भोजन, विगतरस पदार्थों का भोजन आ्रादि झ्रादि तप नहीं पर सिक्‍यथों से भिन्‍न भोजन 
का त्याग, संस्कृत पदार्थों का त्याग आ्रादि तप है। यही बात ध्राचाम्ल तप के विषय 
में समझनी नाहिए। उड़द श्रादि का खाना आचाम्ल तप नहीं, इनके सिवा प्रन्य 
पदार्थों का न खाना ठप है । 

इन्द्रियों के दर्प-निग्नह, निद्रा-विजय और सुखपूर्वक स्वाध्याय की सिद्धि के लिए 
यह तप प्रत्यन्त सहायक है" । 

झनशन आदि प्रथम चार तपों में परस्पर इस प्रकार अन्तर है--अनशन में आहार 
मात्र की निवृत्ति होती है, श्रवमोर्दय में एक दो आदि कवल का परित्याग कर श्राहार 
मात्रा घटायी जाती है, बद्रतिपरिसंख्यान में क्षेत्रादि की अवेज्ञा कायचेष्टा झादि का 
नियमन किया जाता है। रस-परित्याग में रसों का ही परित्याग किया जाता है । 
८--कायक्लेश तप (गा० १४) : 

उत्तराष्ययत (३०.२७) में इस तप की परिभाषा इस प्रकार मिलती है : “वीरा- 
सनादि उग्र कायस्थिति के भेदों को यथारूप में धारण करना कायक्लेश तप है | पाठ 
इस प्रकार है : 

टाणा वीरासणाईया जीवस्स उ छहावहा । 
उग्गा जहा धरिज्जन्ति कायकिलेसं तम्ाहिय॑ ॥ 

स्वामीजी की परिभाषा इसी आगम गाया पर झ्ाधारित है । 

कायक्लेश तप अनेक प्रकार का कहा गया है?। ठाणाडु में एक रथल पर इसके 
१--तत्त्वा €. १६ सववाथंसिद्धि : 

इन्द्रियद्पनिग्रहनिद्वाविजयस्वाध्यायसुखसिद्धयाद्रथों 
२---तत्त्वा ६. १६ राजवात्तिक : 

भिक्षाचरणे प्रवर्तमान: साधु: एतावस्क्षेत्रदिषयां कायचेष्टां कर्वीत कदाचिद्था- 

शक्तीति विधयगणनाथ दृत्तिपरिसंख्यान क्रियेत, अनशनमस्यवहर््तव्यनिव्त्ति, एक्म्‌ 

अवमोद्यरसर्परित्यागौ अन्यवहर्तन्येकदेशनिवृत्तिपराविति महान्‌ भेद: । 
३--(क) कऔऔौषपातिक सम? ३० 

(ख) भगवती २४.७ : 

से कित कायकिलेसे ? कायकिलेसे क्षणेगविददे प० 


निजंरा पदार्थ (टाल : २) : टिप्पणी ८ (४६ 


सात भेद बतलाये गये हैं । श्रत्य स्थल पर दो पंचकस्थानकों में दस ताम मिलते है? । 
झ्ौपपातिक में इसके बारह मंद बतलाये गये हैं । इससे स्पष्ट है कि कायक्लेश तप के मंदों 
की कोई निश्चित रांख्या निर्धारित नहीं की जा सकतो। वह प्रनेक प्रकार का है | 

झौपपातिक में वरणित इस तप के बारह भेदों के नाम दस प्रकार है; १--स्थाना- 
यतिक, २--उत्कटुकासनिक, ३--प्रतिमास्थायी, ४--वौरासनिक, ५- नैषधिक, 
६--डंडायतिक, ७--लगंडशायी, ८--श्रातापक, &--प्रप्राहतक, १०--अ्रकष्ड्यक, 
११-झनिष्ठितरक श्लौर १२--सववंगात्रप्रतिकम विभवाविप्रमुक्त २ । 

टूल भेदों की व्याख्या क्रमश: इस प्रकार है : 

१--हथानायतिक : कायोत्सर्ग में स्थित होना। इस काय-क्लेश तप के 'स्थानस्थितिक' 
“मथानातिग', 'स्थानातिय' आदि नामों का भी उल्लेख पाया जाता है । 

२--डत्कदुकासनिक : उत्कटुक प्रासन में स्थित होता । जिसमें केवल पेर जमीन को 
स्पर्श करें, पुत जमीन से ऊपर रहे, इस तरह बैठने को 'उत्कटुक झासन! कहते हैं। 

३--प्रतिमाध्थायी : प्रतिमाओों में स्थित उोना । एक राजिक झ्ादि कायोत्सर्ग 
विशेष में स्थित होना प्रतिमा है । 

४--जीरासनिक : वीरामन में स्थित होता । जमीन पर पर रखकफर सिंहासन पर 





१--ठाणाड़् ७.३.४४४ : 
सत्तविधे कायकिलेसे पशणत्त, तं०--ठाणातिते उक्‍्कुइयासणिते पडिमठाती वीरास- 
णितते णंसज्जिते दंडातिते छगंडसाती । 

२--राणाजु ४.१ ३६६: 
पंच ढाणाइं० भवंति, तं:--ठाणातिते उक्‍्कडुआसणिए पढिमद्वाती वीरासणिए णेस- 
ज़्जिए, पंच ठाणाइं० भषंति, तं०--दंडायतिते रूगंडसाती कातावते अवाठडते 
अकंड्यते । 

३---औपपातिक सम० ३० : 
ते कि त॑ कायकिलेते? २ अणगविद्दे पणणत्ते | सं जहा--१ डाणहिहए [ठाणाइए] 
२ उक्कुदुयासणिए रे पढ़िमदठाई ४ वीरासणिएण ५ नेसज्जिए [दंडायतिणु छठदसाई] 
५ै आयावए ७ अवाउदडए ८ अकंड्यणए € अणिद्दृहए [घ्केसमंसुछोमे] १० 
सब्वगायप रिकम्मविभूसणिप्पमुक्के, से सं कायकिलेसे । 

४--(क) ठाणाज़ सू० ५४.१.३९६ और ७. ३.५५४ की टीका 
(ख) औपपातिक सम० ३० की टीका 
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द्ह्ठि नव पदार्थ 


बैठे हुएं पुदष के नीचे से सिहासन निकाल लेते पर जो प्रासन बनेता है, उसे वोरासन 
कहते हैं। ह 

५--नैं बच्चिक्त : निषया प्रासन में घ्थित होता । बठने के प्रकार विशेषों को निषद्या 
कहेंते हैं। निषया पाँच प्रकार की कही गई है : 

(१) श्रासन पर केवल पर हों भौर पुत लगा हुश्ला न हो--इस प्रकार परों के बल 
पर बठने के भ्रासत को उत्कटुक कहते है। इस श्रासत से बंठना--उर्कटुक निषद्या 
कहलाता है । 

(२) गाय दुद्ते समय जो श्रासन बनता है, उप्ते गोदीहिका भ्रासव कहते है। उसमें 
बंठना गोदोहिका निषद्या कहा जाता हे । दूसरी परिभाषा के अनुसार गाय की तरह 
बठने रूप प्रासत गो निषद्या कहलाता है । 

(३) जमीत को पर श्ौर पुतर दोतों स्पर्श करें, ऐसे भ्रासत को समपादपुत प्रासन 
कहते हैं। उसमें बैठना समपरादपुत निपद्या कहलाता है । 

(४) परद्मासत को--पलत्यी मार कर बेठने को पर्यक-प्रासत कहते हैं । इस श्रासन 
में बंठना पर्यक निषद्या है । 

(५) जंघा पर एक पर चढ़ाकर बेठना 'प्रद्धेयक-प्रामनत! कहलाता है। इस प्रासन 
में बठना भ्रद्धं-पर्यक निषद्या है । 

६--'ंडायतिक : दाड की तरह श्रायाम--देह प्रसारित कर--पर लम्बे कर बेठना। 

७४-- छगंदशायी * : टेट्रे-बकि लकड़े की तरह भूमि फे पीठ नहीं लगाकर सोना । 

८--आतापक : मर्दी-र्मी--शीत-श्रावत आदि सहनहप श्रातापना तग। बह 
कल्प में प्रातापना तप के बारे में निम्न वर्णन मिलता है : 

(६) प्रावापना तप के तीन भेद हैं--उत्कृष्ट, मध्यम और जधघन्य | सोते हुए की 
उत्कृष्ट, बडे हुए की मध्यम झोर खड़े हुए को जधन्य प्रातापना है-- 

आयावणा य तिबिहा उक्कोसा मज्किसा जहना य | 

उल्कोसा उ निवन्‍्ना निम्तक्ष मज्का ठिय जिहन्ना ॥ 





१--बरीरासनिक, दृषढायतिक और छगंदशायी के जृहतकल्प में निम्न लक्षण दिए हैं-- 


दीशासणं तु सीहासणेब्व जहमुकलाणगणिविद्दों । 
इंढे छगंडठवमा आययकुज्जे य दोगहंपि ॥ 


निजरा पदार्थ (दाल : २) ; टिप्पणी ६ ६४९ 


(२) सोते हुए की उत्कृष्ट श्रातापना तीन प्रकार को है---(क) नीचे मुखकर सोना-- 
उत्कृष्ट-उत्कृष्ट, (श्र) पाइर्व --बाजु के बल सोना--पत्कृष्ट-मध्यम भौर (ग) उत्तान-चित 
होकर सोना उत्कृष्ट जघन्य--- 

तिबिद्दा होइ निवनना ओमंधियपास तदय उत्ताण । 

(३) मध्यम झ्रातापना के हीन भेद हँ--(क) गोदोहिका रूप सध्यम-उत्तृष्ट,(ल) 

उरकुटिका रूप मध्यम-मध्यम और (ग) पर्यक रूप मध्यम-जघस्थ-- 
'गोदुदडक्छुडथछियं कमेस तिविहाय मज्मिमा होई। 

(४) जघन्य प्रातापना के तान मंद हैँ---(क) दृश्तिकोडिका १ रूप जधन्य-उत्कृष्ट, 
(ख) एकपेर श्रद्धः और एक पंर जमीन पर रखकर खडे रहना जघन्य-मध्यम झौर 
(ग) दोनों पेर जमीन पर खड़े रह प्लातायता लेना जघन्य-जपन्य आलापना है-- 

सहया उ हत्थिसोडंग पावस भवाइया चध । 
€--अ्रप्रावृतक : अ्रनाच्छादित देह-- नप्त रहना । 
१०--अकणइुय : खाज न वरना | 
१६--अनिप्डिवक : थूक न निगलना । 
१२--सर्वगान्रप तिकर्मविभूषा पिप्रमुक्त : शरीर थे: किसी भी प्रकु का प्रहिकर्म-- 
शुश्रूषा श्लौर विभूषा नहीं करना । 
६--प्र।तेसंलीनता तप (गा १७-२८) : 

छुठा तप प्रतिमंलीनता तप है। यह चार प्रकार का कहा गया है : १-इन्द्रिय 
प्रतियंलीतता, २>शपाय संनीनता, ३-पोग प्रतिसंलीनता और ४-विविक्तशयनासन- 
सेंबलता * | 

उत्तराष्ययन (३०.उ) में छह बाह्य तप्रो के नाम बताते समय छठा बाह्य तप 
'संलीयणा--'संलीनता बतलाया गया है । यही नाम समवाया ड्व (सम ० ६) में मिलता है । 
छड बाह्य तत्र का लतग बताते समय उत्तराध्यपन (३०.२८) में (विवित्ततयणासणं-- 
“विविकतदयतासतता शहद] का प्रयोग किया है। टीकाकार स्पष्टीकरण करते हुए लिखते हैं : 
“अतेन लव विविक्तत्यां नाम संलीनतोक्ता । शेष सकीनतोपलक्षणमेषा यतश्रचतुथिधा 


१---पुत्र पर घेढकर एक पेर को उठाना हस्तिसौशिडका आसन है| 
३--उत्त० ३०.१८ की टीका में उद्धृत : 

ईं देयकसायजोगे, पडुछ् संलीणया मुणेयव्धा । 

तह जा विपित्तचरिया, पन्‍नत्ता वीयरागहि ॥ 


६४२ नव पदार्थ 


इयमुक्ता ।” यहाँ प्राचार्य नेमिचत्र ने स्पष्ट कर दिया है कि चार संलीनताहओं में 
केवल एक का ही यहाँ उल्लेख है भरत: वह छठे तप का नाम नहीं उसके एक भेंदमात्र 
का संलीनता तप के उपलक्षण रूप से उल्लेख है । शौपपातिक और मगवती से भी स्पष्ट है 
कि 'विविक्तशयनासन' प्रतिसंलीनता तप का एक भंदमात्र है। तत्त्वार्थयृत्र (६.१६) में 
बाह्य तपों का नाम बताते हुए भी इसका नाम “विविक्तशय्यासन' कहा है प्रौर उसका 
स्थान पाँचरवा--कायक्लेश के पहले रखा है | 

प्रति प्रर्यात्‌ विरुद्ध में, संलीनता प्रर्थात्‌ सम्यथक प्रकार से लीन होना | क्रोधादि 
विकारों के विएद्ध में--उनके निरोध में सम्यक प्रकार से लीन--उद्यत होना--'प्रति- 
मंतीनता तप है । 

उपयुक्त चार प्रकार के तपों का स्पष्टीकरण नीचे दिया जाता है: 

१--इन्द्रियप्रतिसंलीनता तप पाँच प्रकार का कहा गया है: 

(१) श्रोतैन्द्रिय की विषय-प्रवृत्ति का निरोध अथवा प्राप्त हुए श्रोतेद्धिय के 
विषयों या ग्रथों में राग-दप का निग्नह । 

(२) चक्षुरिन्द्रिय की विषय-प्रश्नत्ति का निरोध शब्रथवा प्राप्त हुए चक्षुरिन्द्रिय के 
विधयों या श्रर्थों में राग-हंष का निग्रह | 

(३) घ्राणेन्द्रिय की विषय-प्रद्त्ति का निरोध ग्यवा प्राप्त हुए प्राणन्द्रिय के विषयों 
या श्रर्थों में राग-द्वंव का निग्रह । 

(४) रसनेन्द्रिय की विषय-प्रवृत्ति का निरोध अथवा प्रात हुए रसनेर्द्रिय के विषयों 
या प्रर्थों में राग-देंष का निम्नह । 

(५) स्पश्ननेन्द्रिय की विषय-प्रद्धत्ति का निरोध अ्रथवा प्राप्त हुए स्पर्दनेन्द्रिम के 
विधयों या भ्रर्थों में राग-देप का निग्रह । 

२-कपायप्रतिसंलीनता तप चार प्रकार का कहा गया है' : 

(१) क्रोष के उदय का निरोध--क्रोव को उदय न होने देना अथवा उदयप्रास-- 
उत्पन्न हुए क्रोध को विफल करना । 
१--द्वाणाज़ ४,२.२७८ की टीका में उद्धुत : 

उदयस्सेव निरोहो उदयप्पत्ताण वाउफलीकरणं । 


जे एत्थ कसायाणं कसायसंलीणया एसा ॥ 


निर्जरा पदार्थ ( ढाल : २) ; टिप्पणी ६ ह३ 


(२) मान के उदय का निरोध--मात्र को उदय न होने देता भ्रथवा उदयप्राप्त--- 
उत्पन्न हुए मान को विफल करना । 

(३) माया के उदय का निरोध--माया को उदय न होने देना झ्रघवा उदयप्राप्त-- 
उत्पन्न माया को विफल करना । 

(४) लोभ के उदय का निरोध--लोम को उदय न होने देना भ्रथवा उदयप्रात-- 
उत्पन्न लोभ को विफल करना ! 

३-- योगप्रतिसंलीनता तप तीन प्रकार का कहा गया है* : 

(१) प्रकुशल मत का निरोध, कुशल मन की उदीरणा-प्रदृत्ति प्रौर मन को 
एकाग्रमाव करना *--यह मनयोग प्रतिसंलीनता है । 

(२) अ्रकुशल बचन का निरोष, कुशल मन की उदोरणा--प्रत्॒त्ति श्लरौर वचन को 
एकाग्रभाव करना २---यह वचनयोग प्रतिसंलीनता है । 

(३) हाथ-पेरों को सुसमाहित कर कुम्म की तरह गप्तेन्द्रिय भौर सबं अंगों को 
प्रतिसंलीन कर स्थिर रहनता--यह काययोग प्रतिमंनीनता हैर ॥ 


१--बागस्ंछी नता के विषय मं टाणाड़् ४.३.२७८ की टीका में उद्धत निम्न गाथा 
मिलती है : हु 
अपसत्थाण निरोहो जोगाणमुदीरणं च कुसलाणं । 
कज्जंमि य विही गमण जोगे संलीणया भणिया ॥ 
२--म्रुछ --'मणस्स वा एगत्तीसावकरणं' (भगवती २५.७)। इस तीसरे भेद का 
आपपातिक में उल्लेख नहीं है । 
३ै--मूल--“वहुए वा' एगत्तीभावकरणं (भगवती २४.७५)। इस तीसरे भेद का 
आपपातिक में उल्केख नहीं हैं । 
४-- औपपातिक (सम०३०) का मूल पाठ इस प्रकार हे : 
“जंणं उसमाहियपाणिपाए कुम्मी इव गुत्तिदिए सब्बगायपश्सिष्टोणे चिट, से 
त॑ कायजोगपदिसंलीणया 
भगवती सूत्र में (२५.७) काययोगप्रतिसंडीनता की परिभाषा इस प्रकार 
है--' ' जन्नं उसमाहियपसंतसाहरियपाणिपाएं कुम्मो इव गुत्तिदि अछीगे पल्लीण 
चिट्रुति; सेस कायपडिसंलीणया ।” 
अर्थ हस प्रकार हे--छसमाह्वित प्रशांत हो हाथ-परों को सकोच कुंभ की तरह 
गुप्तेन्द्रिय और आलऊीन-प्र्ीन स्थिर रहना काययोग प्रतिसंदीनता हैं; 





६४४ नव पंदा्थ 


४--विविक्तस्पतासनसेवनता पभ्ाराम, उद्यान, देव॒कुल, समा, पौ, प्रणीतगह, 
प्रणीतशाला, स्त्री-पशु नपुंसक के ससर्ग से रहित बस्ती में प्रापुक एपणीय पीठ, फलक, 
बाग्पा और संस्तारक को प्राप्त कर रहता विविक्तसयनासनसेवनता तप है । 

उत्तराध्यमन में कहा है: - 

“एकांत में जहाँ छित्रियों आदि का प्रतियात ते होता हो त्र्ह तथा स्त्री-पशु से 
विवर्जित--रद्वित शयन, भ्रासन का सेवन विविक्तशवनासनसेवनता कहलाता है* । 
१०-बाह्य और अभ्यन्तर तप (गा० २६) : 

ऊार में जिन छह तपों का वर्णन ग्राया है, स्वामीजी ने उन्हें बाह्य तप कहा है । 
धागे जिन छह तपों का वर्णन करने जा रहे हैं उन्हें स्वामीजी ने आम्यन्तर तप कहा है। 

उत्तराष्ययन में कहा है--''तप दो प्रकार का होता है। एक बाह्य और दसरा 
श्राम्यन्तर | बाह्य तप छह प्रकार का है वंस्ते ही भ्राम्यन्तर तप भी छह प्रकार का हैं । 
झनशन, प्रवमोदरिका, मिक्षा्र्या, रसत्याग, कायकलेश ग्रीर प्रतिसतीनता--ये छह 
बाह्य तत हैं। प्रायदिवतर, विनय, वयवृत्त्य, स्वाध्याय, ध्यान झर ब्युत्सगं--ये छह 
आम्पन्तर तप हैं (” 

स्वामीजी का विवेचन इसी क्रम से चल रहा है । 

बाह्य तप झौर आाम्पन्तर तप की झनेक परिभाषाएं मिलती हैं : 

(१) जो तप मुख्य रूप से बाह्य शरीर का झोपण करते हुए कर्म क्षय करता है, बह 
बाह्य तप कहलाता है और जो मुख्य रूप से प्रन्तरव॒ त्तियों वा परिदद्ध करता हुम्ना 
१ --उत्त० ३० "रेष : हु 

एगंतमणावाए इत्थीपछुविबज्जिए । 

सयणासणसेबणया बिवित्तसयणास्॒णं ॥ 
३--वद्ढी : ३०. ७-८, ३: : 

सो तो दुविद्यों वृत्तो बाहिरमब्भन्तरों तहा। 

बाहिरों छब्विह्ो दुक्तो ऐय्मब्भन्तरों तवो ॥ 

अणसणमू्णोयरिया भिक्‍्खायरिया य रसपरिच्चाथों । 
कायकिल धो संलीगया य बज्को तबो होंइ ॥ 
पायच्छितं विणभो वेयानचु्च तददेव सक्काओं । 

काणं चर विश्रोसरगों एसो अब्सिन्‍्तरों तथो ॥ 


निर्शरा पदार्थ (टाल : २) : टिप्पणी १० ६५५४ 


कर्म ज़यका हेतु होता है, वह झ्राम्यन्तर तप कहलाता है*। 

(२) प्रायः बाह्य शरीर को धपानेवाला होने से जो लोकिक दृष्टि में मी तप खरूप 
में माना जाय वह बाहा तप और जो मुख्यत्र: झात्तर शरीर को तपानेवाला होने से 
दूसरों की दृष्टि में शीघ्र तप रूप प्रतिमाषित न हो, जिसे केवल सम्यक दृष्टि ही तप रूप 
माने वह प्राम्यन्तर तप है' । 

(३) लोकप्रतीरय होने से कुतीधिक भी जिसका प्रपने श्रभिप्राय वेः भ्नुसार शझ्ासेवन 
फरते हैं, वह बाह्य तप है शौर उससे भिन्न भ्राम्यन्तर तप है? । 

(४) जो वाद्य-द्रव्य के भ्रालम्बत से होता है झौर दूसरों के देखने में ग्राता है, उसे 
बाह्य तप कहते हैं तथा जो मत का नियमन करनेंवाला हूंता है, वह प्राभ्यन्तर तप है*। 

(५) प्रतशन श्रादि बाह्य तप निम्न कारणों से बाह्य कहलाते हैं : 

(की इनमें बाह्य-दरव्य की झ्रपेता रहती है, इत्तप्ते इन्टे बाह्य संता प्राप्त है। ये 
प्रशनादि द्रव्यों की प्रपेमा से किए जाते हैं । 

(व) ये तप दूयरों के द्वारा प्रत्यक्ष जय होते हैं श्रतः बाह्य हैं । 


विजन बत-- ०५ ०० ५ लक *->०००>कन_»-»>०«+क 


१--समवायाज़ सम० ६ की ऋमयदेव सरिकृत टीका : 
बाह्मतपः बराह्मशरोरस्यथ परिशोषणन कर्मक्षपणहेलत्वादिति, आभ्यन्तरं--चित्तनिरो ध- 
प्राधान्येन क्मक्षपणद्वेतुस्वादिति। 

२--औपपातिक सूत्र २० की अभयदेव सूरिकृत टीका : 
अब्मिंतरए---अम्यन्तरम्‌--आन्तरल्येव शरीरस्य तापनात्सम्यरष्टिमिरेव 
तपलतया प्रतीयमानत्वात्य, 'बाहीरए” त्ति धाह्मस्थेव शरौरस्य तापनान्मिध्यादुष्टि- 
प्रिरप्ति तपरूतया प्रतीयमानत्वाज्चति । 

३---उत्त ० ३०.७ की श्री नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका : 
लोकप्रतीतत्वात्‌ कुत्तीथिकंश्न स्वाभिप्रायेणाउ्सेप्यमान:वाद्‌ बाह्य तदितरक्या5- 
स्यन्तरमक्तम्‌ । 

४--तत््या० ६.१६-२० सर्वार्थसिद्धि : 


याद्ावन्यापेक्षत्वात्परप्रत्यक्षत्वाद्ध वाह्मत्यम्‌ । कथमस्याभ्यन्तरत्यम्‌ ? मनोमियम- 
नार्थत्वात्‌ । 


ह्ई नथ पदार्थ 


(ग) प्रनशन आदि तप प्रन्यतीर्थी और शहस्थों द्वारा भरी किए जाते है श्रत: ये बाह्य 
है । | 
प्रामदिचतादि ध्ाम्यन्तर तप निम्न कारणों से भ्राम्यन्तर कहलाते है : 
(१) ये भन्य तीर्ियों से प्रनभ्यत्त भौर अप्राप्तपार द्वोते हैं श्रतः आम्यन्तर है | 
(२) ये भ्रन्त:ःकरण के व्यापार से होते हैं श्रतः आभ्यन्तर हैं । 
(३) इन्हें बाह्य द्रव्यों की अपेज्ञा नहीं होती प्रत: ये प्राम्यन्तर हैं* । 
निश्चय से बाह्य और आम्यन्तर तप दोनों भ्रम्तरजु हैं क्योंकि जब दोनों ही वे राग्य- 
वृत्ति श्लोर कर्मो को क्षय करने को द॒ष्टि से किये जाते हैं तमी गद्ध होते हैं । 
११९--प्रायश्चित (गा० २२) : 
जिससे पाप का छेद हूं अथवा जो प्रायः चित्त की विशोधि करता हो, उसे प्रायश्चित 
कहते हैं। कहा है : 
पापं छिनति यस्मात प्रायश्चितमसिति भगग्नते तस्मात्‌ । 
प्रायेण वापि चित्त विशोधयति तेन प्रायश्चितम्‌? ॥ 
दोष-शद्धि के लिए योग्य प्रायश्चित प्रहण कर उसे सम्यक हूप से वहन करना 
प्रायज्िचत तप कहलाता है । 
आलोयणारिद्वाईयं पायच्छित हु दुसविह्द । 
ज॑ भिक्‍सख्‌ वहद्द सम्म॑ पायच्छित्त तमाहिय॑? । 
प्रायडिचित तप दस प्रकार का कहा गया है--(१) झालोचनाह, (२) प्रतिक्रमणाह, 
(३) तद॒भयाई, (४) विवेकाहं, (५) व्यत्सर्गाह, (६) तपाहं, (७) छेंदाई, (८) मलाहें, 





१--ततक्त्वा० €,१६ राजवातिक : 
बाह्मदृव्यापेक्षत्वाद बाह्मत्वस्‌ | १७ । 
परप्रत्यक्षत्वात्‌ | (८॥। 
तीध्यंगृहस्थकार्यत्वाल्च । १६ । अनशनादि हि तीथ्यंग हस्थेश्न कियते तसो5प्यल्य 
बाह्मत्वम्‌ । मु 
२--वही ६.२० राजवातिक : 
अन्यतीथ्यानन्यस्तत्वादुसरत्वम्‌ । १ । 
अन्तःकरणन्यापारात्‌ । २ । 
ब्राह्मव्रन्यानपेक्ष त्वाच्च । ३ | 
ई--दसवेकाछिक सूत्र १.१ की हारिभद्वीय टीका में उद्धृत 


४--डत्च ० ३० : ३१ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल ;: २) : टिप्पणी ११ ६५७ 


(६) अनवत्थाप्याह प्लौर (१०) पाराविकाई ९ । प्रत्येक की व्याल्या नीचे दी जाती है : 

(१) आछोचनाई : पभ्रालोचतार करने में जिस दोष की थद्धि होती हो, वह 
झालोचनाई दोष? कहलाता है। ऐसे दोष की श्रालोचना करना आलोचनाहें प्रायश्चित 
कहलाता है? । 

(२) प्रतिक्रमगाह : प्रतिक्रमण४ से जिस दोष को शरद्धि होती हो* उसके लिए 
प्रतिक्रमण करना प्रतिक्रमणाई प्रायद्चित है। 

(३) तदुभयाहं : झालोचना और प्रतिक्रणण दोनों से जिस दोद की शुद्धि होती 
हो” उसकी झालोचना और प्रतिक्रमण करना तदभयाहूं प्रायश्चित कहलाता है । 

(४) विवेकाह : किसी वस्तु के विवेक--त्याग--परिप्ठापन से दोष की शुद्धि हो 
तो उसका विवेक- त्याग करना--उसे परठना विवेकाह प्रायश्चितत कहलाता है। 
१ -[फ) औपपातिक सस० ३० 

(सख) आलोयगपडिक्कम गे मीसविवेगं सहा विउस्सग्गे । 

तब्रद्देभमुक्श्षणवट्टया य पारंश्िए चंब ॥ 
(देश १.६ की हारिभदीय टीका में उद्धत ) 
२--अपने दोष को गुर के सम्मुख्य प्रकाशित करना--ग८ से कहना आलोचना 
कह्दकाती है । 
ई--भिक्षाचर्या आदि में कोई अतिचार हो ज्ञाता है, पह आलोचनाए दोष है । कहा 
है--भिक्षाचर्या आदि में कोई दोष न होने पर भी आलोचना न करने पर 
अविनय होता है । दोष हो जाने पर तो क्षाकोचना आवश्यक है ही । 
४--ठाणाज़ः १०.१.७२३ की टीका : 

स्राछ्ोचता गुरुनिवेदर्न तयव यत्‌ शुद्धपति झतिचारजातं तत्तदहंत्वादाछोचनाह तत्त 

शुद्ध यत्प्रायश्चित्त तदपि आलोचनाहं तत्‌ ले आलोचना एवं इत्येव सर्वत्र 
४--मिथ्यादुष्कृत ग्रहण को प्रतिक्रमण कहते हैं। “मेरा दुष्कृत मिथ्या हो -- ऐसी 

भावना प्रतिकमण कहलादो है| 
६--रूमिति या गष्ति की कमी से जो दोष हो जाता है, वह प्रतिक्रमणाई दोष 
कहलाता है । 
७--मन से राग-हे व का होगा तशुभवाई दोष है | उपयोगयुक्त साधु हारा एकेन्द्ियादि 
. ज्षीयों क्रो संघ से जो परिताप आदि हो जाता है, वह तदुभयाई दोष कहलाता है 
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(४) व्यू सर्गाई : व्यत्स्ग--कार्योत्सगे--कायचेष्टा के निरोध करने से जिस दोप 
की शुद्धि हो? उसके लिए वसा करता व्यत्मर्गा् प्रायशिदत कहलाता है । 

(६) तपाह : तप करने से जिस दोष की शुद्धि हो उसके लिए तप करना तपाह 
प्रायश्चित कहलाता है । 

(७) छेदाहं : चारित्र पर्याव के छेद से जिस दोष की शद्धि होती हो, उसके लिए 
चारित्र पर्यात्॒ का छेद करना छेदाह प्रायश्वित कहलाता है । 

(5८) मूछाह : जिस दोष की शुद्धि स्व त्रतपर्याय का छेद कर पुनः मल--महात्तों 
के भ्रारोपन से होती हो उमके लिए वंसा करना मलाई प्रायडेचत कहलाता है । 

(६) अनवस्थाप्याई : जिस दोष की शुद्धि झ्ननावस्था रो--अमक चिशिष्ट हप 
न करने तक महाब्रत भौर वेष में न रहने से होती हो उसके लिए वंसा करना 
श्रनवस्थाप्याई प्रायश्चित कहलाता है । 

(१०) पारांचितकाहं “ जिस महादोष ? की शुद्धि पारांचितक--वेश झौर क्षेत्र त्याग 
कर महातय करने से होती हो उसके लिए बसा करता पाहाबितकाई प्रायश्वित 


पहलाता है ।४ 


१ -- उदाहरणस्व्रूप नाव से नदी पार करने पर यह प्रायश्वित किया जाता है| 

२--साथमिक की चोरी करना, परघर्भा की चोरी करना, किसी को हाथ से मारना-- 
गुले दोष हैं । 

३--दुष्ट, प्रमत और अन्योन्य मेथनसंदी एसे दोप के भागी होते हैं। 


० 


४--छेदाई, मूल्याह, जनवस्थाप्याई और प रां चउकाई प्रायश्चितों में परस्पर निम्नछिखित 
भेद है : 

क्दाह् में चारिक्रपर्याय--चार्रित्रक आयु एक हद तक घटा दी जाती है| दोषा- 

नुसार पूर्व चारित्र-प्याय---वा रिव्रिक आय को दिवस, पक्ष, मास या बप से छेद-- 

घटा कर साधु को छोटा कर देना छंद प्रायश्चित हैँ । मूलाहं में सम्पूर्ण चारिश- 

पर्याय--चारि त्रिक आशथु का छेद कर दिया जाता है और साधु-जी बन पुनः शुरू करना 

पड़ता हैं। अतवल्थाप्याई में साथु अपुक काल के लिए बतों से अनवस्थापित कर 

दिया जाता--हदा दिया जाता है आर फिर अमुक तप कर चुकने के बाद उसे 

: घुन: ब्र्तों में स्थापित किया जाता है। पार्रांबिक में बिशेता यह है कि साथ को 

, छड्ज, क्षेत्र आदिसे भी ब्रद्चिभूत कर द्विया जाता है. (ठाण़ाज़ १०,१.७३३ की टीका) | 
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११-थिंनय (गा० २३-१७): 9 

विनय तप सात प्रकार का कहा है; १-ज्ञात विनय, २-वर्शन विनय, ३-चारित्र 
विनय, ४-मत बिनय, ५-वचन विनय, ६-काय विनय श्लौर ७-लोकोपचार विनय* । 
इनमें प्रत्येक का स्वषूप संतेय में नीचे दिया जाता है : 

१--जान विनय पाँच प्रकार का कहा है--१) प्राभिनिवोधिक ज्ञानविनय, 
(२) श्रुतज्ञान विनय, (३) झवधिजञान विनय, (४) मनःपर्यवज्ञान विनय और 
(५) केवलज्ञान विनय । 

२--दर्शत विनय? दो प्रकार का कहा गया है: (१) सुक्नघावितय और 
(२) पनाश्ञातता विनय । 

(१) शुक्षषा विनय प्रनेद प्रकार का वहा गया हैई : ग्रभ्यत्यान--भ्रासन से खड़ा 


१--(क) औपपातिक सम: 
(ख) भगवत्ती २५.७ 
(ग) णाणे दंसगचरण सजवइकाओवयथारिओ विणओ | 
णाण पंचपगारों मद्गाणाईण सदहद्वर्ण ॥ 
भत्ती तद्ट बहुमाणो तहिट्वत्थाण सम्मनावणया | 
विहिंगहणठभासोतवि अ एसो विणओ जिणासिह्ििओं ॥ 
(दश० १.१ की द्वारिभद्वीय टीका में उद्धुत) 
ज्ञान के प्रति अद्धा, भक्ति, वर मान; दृप्टार्थो की सम्यग्भावनता-विशारना: 
तथा विश्रिषूर्तवक ज्ञान-पढ्ण और उसके अभ्यास को ज्ञान विनय कहते हैं । ज्ञानी 
साधु के प्रति विनय को भी ज्ञान विनय कहते है । 
+--पायूरिप्पणी १ (ग) 
३--सम्यकत्व का विगय | दशन से दशशनी अभिन्‍न होने से गुगाधिक सकल चारिश्री मं 
श्रद्धा करना--उसकी लेवा ओर अनाशातना को दर्शन विनय कहते है । 
--मिलाघें उत्तराष्ययन २.३९ की निम्नलिखित गाथा 
अब्भुट्राणं अंजलिकरणं तद्देवासणदायणं 
गुरुमक्तिभावछुस्सूसा विणक्षो एस वियाहिओ ॥ 
तथा निम्मलिखित गाथाएँ : 
छल्यूसणा अणासायणा य विणओ ज दइसंण दुविद्दो । 
दंसणगुणाहिएसे कजइ सुस्सूसणाविणओं ॥ 
सक्वारब्भुट्राण सम्माणासण अभिरगदहों तह य । 
आसणअणप्पयाणं किहिकम्म॑ भंजलिंगहों भ ॥ 
एंतहसणगच्छणया डिअल्स तह परज्जुवासणा भणिया । 


गच्छंताणज्वयण एसो छुस्सूलगाविणओों ॥ 
(दसवकालक १.१ की ह्ारिभद्वीय टीका में उद्धृत) 
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होना, (२) भ्रासताभिग्रह --जहाँ-जहाँ बेठने की इच्छा करे वहाँ-वहाँ प्रासत ले जाता", 
(३) भझासनप्रदान--प्रासत देता, (४) सटकार-स्तवन वन्दनादि करना, (५) सम्मान 
करता, (६) इृतिकर्म --वंदना करना, (७) प्र»तपल्लिकरणग्रह--दोनों हाथ जोड़ना, 
(८) प्रनुगच्छता--सम्मुख जाना, (६) पर्युवासंता--बेडे हुए की सेवा करना औौर 
(६०) प्रतिसंसाघनता-- जाने पर पीछे जाना । 

प्रनाशातना विनय३ ४५ प्रकार का कहा है : (१) भ्ररिहृंतों को भ्रनाशातंना, 
(२) प्ररिहंत प्रहपित धर्म की श्रनाशातना, (३) झाचार्यों की श्रनाशातना, (४) उप- 
ध्यायों की प्रनाशातना, (५) स्थविरों" की अ्रनाशातना, (६) कुल६ की प्रनाशातना, 
(3)गण* की श्रनाशातना, (८५) सघ< की अनाशातना, (६) क्रियावादियों* की प्रना- 
दातना, (१०) संभोगी (एक समाचारी वालों) की श्रनाशातना, (११) भाभिनिबोधिक 


१--यह अर्थ अभयदेव (औपपातिक टीका ) के अनुसार है । ठाणाड़् टीका में उन्होंने 
इसका अथ भिन्न ही किया हें--'आसना अिग्रहः: पुनस्तिष्ट आदरेश आसनान- 
यनपूर्वकमुपचिशतात्रेति भणं '-- इसका अथ है--बठने के थाद आदरपृरंक आसन 
लाकर 'यहां बेट” इस प्रकार निमंत्रित करना । 

« -टागाज़ टीका में उद्धृत गाथा में 'आसगअनुप्रदान नाम मिलता है--जिसका 
अर्थ अभयदरेव न किया है--आसनस्य स्थानाह्सथानान्तरसष्चार्ण । यही अर्थ 
उन्होंने औपपातिक की टीका में 'आसनाभिप्रह' का छिया है। 

इ--मुत्रुगा विनय और अनाशातना विनय यें अन्तर यह हैं कि शुश्रपा विनय उचित 
क्रिया-करण रूप है और अनाशातना विनय अनुचित क्रिया-निवृत्त रूप । 

४-- मिलाव--- 

तित्थगर घम्म आयरिअ वायगे थर कुछगणे संघे । 
संभोदय किरियाए मद्ृणाणाईण ये तहदेव ॥ 
कायव्या पुण भत्ती बहुमाणों तह थे वगणचाओं अ । 
अरिहंतमाइयाणं केवछणाणावसाणाणं ॥ 
(दश० १.१ की हारिभदीय टीका में उद्धुत) 

४--जों गच्॒छ की संस्थिति करे वह ह्थविर अथवा जो दीक्षावय या ध्रुतपर्याय में बढ़ा 
ह्ठो। 

६--.साथुओं के गच्छ--समुदाय को 'कुछ' कहते हैं । 

७--साथुओं के कुछ समुदाय को 'गण' कहते हैं । 

८--गण के समुदाय को 'सथ' कहते हैं । 

६--जीव हैं, अजीब है आदि में श्रद्धा रखता है, उसे क्रियावादी कहते हैं। 
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जान की प्रराशावता, (१२) श्रुपत्तान की श्रनाशातना,(१३) अ््रधिज्ञान की प्रनाशातना, 
(१४) मन पर्यवज्ञान की ग्रनाशातना, (१५) केवलजान की झ्नाशातना, (१६-३०) 
प्ररिदंत यावत्‌ केवललात--इन पंद्रह की भक्ति और बहुमान, (३१-४५) भरिहंत यावत्‌ 
केवलज्ञान -- इन पंद्रह का गृुणवर्णन कर कीति फंचाना । 

३--च्ारित्र विनय' पांच प्रहार का कहा हैं: (१) सामायिकर चारित्र विनय, 
(२) छेरेःस्यायतीय चारित्र विनय, (३) परिद्वारविशुद्धि चारित्र विनय, (४) सूद्ष्म- 
संतराय चारित्र विनय और (५) यथारूयातचारित्र वितय । 

४--मन वितय* दो प्रकार का कह्दा है: (१) भप्रश्स्त मनविनय झ्ौर (२?) प्रशस्त 

सनविनय । 

(१) प्प्रजस्त मन विनय बारह प्रकार का कहा है : (१) सावय--सन का द्सा 
ग्रादि पात्रों में प्रतरतत होता (२) सक्रिय--मन का का्यि। श्रादि क्रियाओ्रों से युक्त होना 
(३) कर्कश--मत का कक्रशभावापँव होता (४) कटक--मन का प्रनिष्ट होना 
(५) निष्ठुर -मत्र का निष्ठुर--मादेव रहित द्वोना (६) कठोर--मन का कठोर -- 
स्वेहरदित होता (७) प्राश्ववकर -मत का अशुभ कर्मों का उपाजन करनेदाला होना 
(5) उ इनका रो >मन का छेंदनकारी होना (६) मेदनकारी --मन का भेदतकारी होना 
(१०) परितातकारी-मन का परितापकारी होता (११) उपद्वकारी--मन का 
मारणान्तिक वेइना करतेवाला होना ग्रौर (१२) ऋतोपपरातिक--मत का भूतोपधातिक 
होना । इस प्रकार प्रप्रशस्त मन का प्रवर्तन नहीं करना चाहिए। 

(२) प्रशस्त मन वितय बारह प्रसार? का कहा है: (१) प्रसावत--मनकी पाप 


१--चारित्रि में श्रद्धा तथा काय से चारित्र का संल्पर्श तथा भव्य सत्तों को उसकी 
प्र्यवणा करना चारिन्र विनय वहलाता हैं | कहा हे: 
सामाइयाइचरणस्स सद्ृहाणं तद्देब काएग॑ । 
संफासणं परुतवणमह् पुरओ मच्वसत्ताणं ॥ 
(दश : ६.६ की हारिभद्वीय टीका में उद्धूल) 
३---मन को असावद्य, अपापक आदि (खना मन विनय तप है । 
३--औषपा तिक में अयशह्त मन के १९ अइ बताये हूं और उनसे विपरीत प्रशस्त 
मन के भेद जान छेने को कहट्दा है । 
भगवती (२४.७) में प्रशसत मन के सात द्वी मद बताये गए इं जो इस प्रकार 
हैं -- (१) अपापक (२) अल्लावद्य (३) अधियक (४) नि .प५ लेशक (५) अनाध्रवक र 
(६) अजमिकर (७) अभृवासिशइन । अप्रशल्त सन के सात भंद ढीक इनके 
विपरीत बताये हैं यथा पापक, सावध् इत्या दे । 
डाणाज़ (:.३.४८०) में प्रशल्त और अप्रशस्त दोनों मन-विनय के सात-सात 
संदु बछिसित हैं जो भगवती के वर्णन से मिछत हैं । 


६६२ पु : नव पदांथ॑ 


व्यापार में क्‍्यवृत्ति (२) भ्रक्रि---मन का कायिकादि क्रिया रहित होना (३) झक्कश 
--मन का कर्कश मावरिहत होना (४) झ्रकटुक--मन का इष्ट होना (५) प्रनिष्ठुर-- 
मन का मार्ददभावयुक्त होता (६) भ्रकठोर--प्त का कठो रता रहित होता (७) गन क्षव- 
कर--मन का ग्रशुभ कर्मो को उपार्जज करनेवाला न होता (८) प्रछेदनकारी--मन 
'की वृत्ति का छेदनकारी न होना (६) प्रभेदकारी-- मत की जूत्ति का प्रभेदतकारी 
होता (१०) श्रपरितापकारी--मन से दूपरों को परिताप पहुँचानेवाला न होना 
(११) प्रनुपद्वकारी--मन से उपद्रव करनेवाला न होना और (१२) प्रमतोपधातिक--- 
मन से प्राणियों को घात करनेवाला न होना । 

५--बचन विनय दो प्रकार का कहा है--(() प्रप्रशस्त बचन विनय श्ौर 
(२) प्रशस्त वचन विनय । श्रप्रशस्त वचन विनय प्र प्रशस्त वचन विनय का वर्णन 
ऋमदा: अप्रशस्त मत विनय और प्रशस्त मन विनय की तरह हो करना चाहिए? । 

६---काय विनय ) दो प्रकार का कहां है (५) प्रशस्तकाय विनय (२) श्रप्रशस्त 
काय विनय । 

(१) अप्रशस्त काय विनय सात प्रकार का कहा गया है: (१) श्रनायक्त गसन-- 
बिता उपयोग (सावधानी) जाता (२) प्रतायुक्त स्थिति--बिना उपयोग ठहरना 
(३) श्रतायुक्त निषदत--बिता उायोग बेंठना (४) प्रतायक्त शबन -- बिना उपयोग 
सोता (५) अ्वायुक उल्लत्र7--बिता सावबानी कर्दम झादि के ऊपर से निकलना 


(--वचन को असावद्य आदि रखना--वचन-विनय तप है 
२--औपपातिक में १२-१३ मेदों का वर्णन हैं जब कि भगवती (२५.७५) और ठाणाड़ः 
(७,३.५८४) में ७-७ भेदों का ही वर्णन है | 
३--गमनादि क्रियाएँ करते समय काय (शरीर) को सावधान रखना--काय घिनय तप 
है । मन, वचन और काय विनय की परिभाषा निम्न गाथा में मिलती है : 
मणवद्वकाइयविणओ आयरियाईण सब्वकाछूपि । 
अकुसलमणोनिरोहों कुस्तछाण उदीरणं तहय ॥ 
(दश० १. की हारिभद्रीय टीका में उद्धत) 
इसका अथ ई--आचार्यादि के प्रति सदा अकुशल मनादि का निरोध और 


कुशल मनादि की उदीरणा | पर यह अर्थ मम-वचन-काय विनय के यहाँ वर्णित 
भेदों को देखने से घटित नहीं दोता । 


निरजरा पदार्थ (ढाछ : २) : टिप्पणी १२ ६६३ 


(६) प्रतायक्त प्रलंघत भौर (७) अ्तायक्त सर्वेन्द्रियकाययोगयोंजनता *---सर्व इन्द्रियों 
की बिना उपयोग योगप्रज्गत्ति । 

(२) प्रशस्त काय विनय तस्ात प्रकार का कहा गया है: (१) प्रायक्त गमन-- 
उपयोगपूर्वक गमन (२) प्रायुक्त स्थिति---उपयोगपृर्वक ठद्दरना (३) भायुक्त निषदन-- 
उपयोगपूर्वक बेठना (४) ब्रायुक्त हयन-- उपयोगपूर्वक लेटना (५) प्रायक्त उल्लंघन-- 
उपयोगपूर्वक ऊपर से निकलना (६) भायक्त प्रलंघन--उपयोगपृर्वक बार-बार उल्लंघन 
(७) प्रायुक्त सर्वेन्द्रिकाययोगयोजनता-- सर्व इन्द्रिय की उपयोगपूर्वक योगप्रश्भत्ति | 

७--लोकोपचार विनय कै सात प्रकार हैं: (१) प्रम्यासबृत्तिता--प्राचार्यादि के 
समीप में रहना (२) पराभिप्रायानुवर्तत--उनके भ्रभिप्राय का झतुसरण (३) कार्यट्रेतु ४ 
कार्य के लिए हेतु प्रदान--उदाहरणध्वह्प ज्ञानादि के लिए भाहार देना (४) कृतप्रति- 
कृतिता"५ -प्रसन्‍त ग्राधार्य प्रधिक ज्ञान देंगे, ऐसी बदल की भावना (५) भार्तगवेषणता -... 
धार्त--रोगी श्रादि साध की सारसंमाल (६) देशकालशता--प्रवसरोचित कार्य-सम्पादन 


लिन 


१---ठाणाज़ (७,२.५८४) में हुसका नाम सर नद्रिययोगयोजनता मिछता है । 

२---कोकज्यवहा रानुकूल वंम । 

३--छोकोपचार विनय को 'ठफ्चार' विनय भी कहां गया हैं। उसके प्रकारों का 
ब्रणन निम्न गाथा मे मिछता है : ह 

अड्भ स पच्छगछंदाणवत्तणं कयपडिक्किई तहय | 
कारियणिमित्तकरणं दुक्खत्तावेसणा तहय ॥ 
तह देसकाछजाणण सब्वत्येह तहयणुमई भणिया । 
उचआरिओ ड विणओो एसो भणिश्रो समालेणं ॥ 
( दशवेकालिकि १.१ की इरिसद्रीय टीका में उद्धृत ) 

४ --टिप्पणी श० ओ में डद्धुत गाथा में 'कार्यहेतु के ल्थान में 'कारियनिभित्तकरणं मंद 
बतछाया है | दसका अर्थ किया है--सम्यगथपदम्‌ भ्रध्यापितं अस्माक विनयेन 
विशेषेण वर्तितव्यं--ह_रिभद । 

४--इसका अर्थ हरिमद्र ने ( दश० १.१ की टीका में ) इस प्रकार किया है: ध्सन्‍्ना 
जआाचार्या: सून्नमथ तदुभयं वा दाल्यल्ति न नाम निजेरेति आदह्वारादिना थरतितत्यं 


६६४ नव पदा ये 


और (७) सर्वार्थ में! झ्रापतिलोमता--प्राराध्ययोग सर्व प्रयोजनों में भ्रनुकलता । 

यह ॒ विनय तप है? । हु 
१३--वयावृरुष (ग।० ३८) : 

प्राचार्याद की मयाशक्ति सेवा करना चंयाघृत्त्य तप» कहा गया है। वह दख 
प्रकार का है* : 

(१) प्राचार्य का बंयाधृत्य । 
(२) उप्राष्याय का वंयादृत्त्य । 





१--- स्व थ' का अर्थ मालवगियाजी ने स्थानांग समव्रायांग (ए० १४६) में सर्वार्थ न 
कर--'सेवार्थ' किया है जो अशुद्ध मालम देता है । 
२--विनय तप के फल के विषय में (इश० (१.९ की हारिमदरीय टीका में) निम्नलिखित 
गाथाएँ मिलती हैं : 
विनयफलं शुश्रपा गुरुशुधूष फर्छ श्रतज्ञानम्‌ । 
जशानस्य फ़छ॑ विरतिविरतिफर् चाश्नवनिरोध: ॥ 
सत्ररफरछ तपोबचक्मथ तपसो निज़रा फछ दृष्टम्‌ । 
सस्मात्क्रियानिवृ सि: क्रियानिदृत्तरयों गित्वम्‌ ॥ 
योगनिरोबादवसन्ततिक्षयः सन्‍्ततिक्षयान्मोक्ष: । 
तस्मात्कल्याणानां सबर्पा माजनं विनय: ॥ 
३--वेयादृत्य शब्द की त््याख्या निम्न प्रकार है : 
(क) आहार आदि के द्वारा उपटम्म--सेवा--ऊरना वेयावृक््य है। ध्यावृतभाव 
तथा धत्रेसाथन के निर्मित अन्नादि का आधायांदि को विधि से देना वयाधृस्‍्त्य 
कट्टछाता है: 
वेयावछ्च॑ घावडभावों तह धम्मखाहणनिमित्त | 
अम्नाइयाण . विहिणा संपायणमेस भावत्थों ॥ 
(उत्त० ३०.३३ की नेमिच्न्द्राचार्य टीका में उद्धृत) 
(ख) व्याशतल्य शुतत्यापार्रतों साव: कर्म्त वा वेयाहृत््य---मुम न्यापारवाले 
का भाव अथवा करत वेयावृत्य कहछाता है| 
(हाणाज़ ५.१.२६$ की टीका) 
(ग) व्यावृ तल्‍्य भावः कर्म्म वा वेयाउस्यं सक्तादिसिह्पष्टम्म:--विशेष रूप से 
रहते का भाव अथवा कर्म--भोजन आदि के द्वारा उपष्टम्भ--मदव । 
(दाणाड़ः ३.३ १८८ की दीका) 
४--छत्त ० ३०.बेर : 
आयरियमाइए वेयरावश्चमि दसविहे । 
भातेषणणं जशद्दाथाम॑ वेयावच्च  दमाहिय॑ ॥ 


हो 
00] 
नॉय 


निजरा पदार्थ (ढाल : २) ; टिप्पणी ५३ 


(३) शैक्ष' का बंयाद्रत््य । 

(४) ग्लान* का बंयाघृत्य । 

(५) तास्वी साधु का वेयाबृच्य । 

(६) स्थविर ३ का वयात्रृत्त्य । 

(७) साधर्मिकर का वंयाद नये । 

(-) कुल” का वंयाडून्य । 

(६) गण६ का वंयाज्र्य । 

(१०) संप* का बयावृत्त्य” । 

ठाणाडु में कहा है- आचार्यादि की श्रग्लान मन से--अखिन्न माव से वंबादत्य 
करनेवाला श्रमण निर्ग्व महा निर्जरा और महा पर्यवसान का करनेवाला होता है" । 


१-जव प्रवर्जित साथ 
7२--रौगी साधु 
*--शद् साथ 
४--साथु-साध्यी 
४-कुल- साधुओं का गदछ--समृदाय 
६--गण<-कुछ समुदाय 
७४-- संघ-गण सम्रदाय 
८--जयाउत्त्य के ये दत भद सआ-पात्न की अपेक्षा से किये गये हैं । यहाँ जो क्रम बताया 
सया है बह औपपातिक सू) के अनुसार है । भगवती सूत्र ( २५.७) तथा टाणाज़ 
(५४.१.२६६-६७) में क्रम दसपे भिन्‍त है; यथा--१-(६) १-(१'१, ३-($), 
४-(५), ४-(४), 3-१), २-८), ६-(६), ६-०३, (२०-(७) । 
एक और भी क्रम मिलता है जो निम्न गाथा में परिछक्षित है 
आायरिय उवज्भाए धर तबस्सी गिलाण सेहाणं । 
साहम्मिय कुछ गण संघ्ंगयं तमिह कायच्य ॥ 
(उत्तर ३०.३३ की नेमिच्रस्द्दीय दीका में उद्धृत) 
६--ठाणाड़ ५४.१.३६८६-३ 
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१७-स्वाध्याय तप (गा० ३६): 
स्वाध्याय* पांच प्रकार का कहा गया है: (१) बाचता" (२) प्रच्छता 





१---उत्तम मर्यादापूर्वक अध्ययन--श्रत के विशेष अनुसरण को सह्वाध्याय कहे है । 
नन्दि आदि सत्र विषयक बाचना को स्वाध्याय कहते हैं । 
टाणाज़ के अनुसार चार महा प्रतिज्ञ-आपाढ़ की पृणिमा के बाद की 
प्रतिषदा-ह॒दूं महप्रतिपदा, कातिक की प्रतिपदा भौर चेन्न प्रतिषदा--में स्वाध्याय 
करना नहीं कल्पता (४.२.२८५)। 
इसी तरह ठाणाडुः में पहली संध्या, पश्चिमा संध्या, मध्याह और भर्द रात्रि में 
ल्‍्वाध्याय करना अकल्पनीय बताया गया है तथा पूर्वाद्य, अपराह, प्रदोष और 
प्रत्युष में स्वाध्याय करना कल्पनीय बताया है। पहली संध्या--सर्योदय के पहल 
पश्चिमा-संध्या--- सर्यात्त के समय, पर्वाइ--दिन का प्रथम प्रहर और अपराह-- 
बिन का द्वितीय प्रदर । प्रदोष--राश्नि का प्रथम प्रहर और प्रत्युष--रात्रि 
का अन्तिम प्रहर (४.२.२८४५) | 
अफाछ में स्वाध्याय करना असमरादि के श्रीस स्थानों में णक स्थान बहा 
गया है (समवायाज़ सम. २०) | 
अकाछ घ्व्राध्याय के दोष इस प्रकार थताय गये हैं : 
छयणाणंमि अमत्ती छोगविरुद्धं पमत्ततलछणा य | 
विज्नासाहणवेगुन्नधम्मया एवं मा कणस ॥ 

*--बाचना, प्रच्छना, परिवर्तना, अनुप्रेक्षा और धमकथा शब्दों का अर्थ क्रमशः इस 
प्रकार दै--अध्ययन, पछना, आजूत्ति, सूत्र भौर कर्य का बार-बार चितन-मनन 
तथा ष्याख्यान । 

इन सयका परस्पर सम्बन्ध इस प्रकार है: पढाने के लिए कहने पर शिष्य के 
प्रति गरु का प्रयोजक भाव अर्थाव्‌ पाठ घराना धाचना है । धाचना ग्रहण करने के 
बाद संशयादि उत्पन्न होने पर पुनः पूछना अर्थात्‌ पूर्व अचीत सूत्रादि में शह्वा होने 
पर प्रश्न करना प्रच्छना कह्छाता है । प्रच्छना से विशोधित सत्र कह्दीं फिर न मर 
जाय, इस हेतु से सूत्र का बार-बार अभ्यास--गुणन करना परिदर्तना कहलाती है । 
सूत्र की तरह ही अर्थ के विषय में भी विल्मृति का होना संभव होने से अर्थ का 
बार-बार जनुप्रेक्षणफ--ज्रिन्तन अनुप्रेक्षा कह्वछाता है । हरिभद्वसूरि के अनुसार 
सन से गुणन करने को »नुप्रेक्षा कह्दत हैं--वाचा से नहीं । इस प्रकार अभ्यास 
किये हुए झुत द्वारा ध्-कथा कहना--अतर्र्म की ध्यास्या करना धर्मक्था है 
(ठाणाज़' २.१.६४ की टीका) । हरिमदसूरि के अनुसार सर्वश्षप्रणीत अहिसादि 
कऊक्षणरूप धर्म का अनुयोग--कथन घर्मकथा है ( दश, १.१ की दीका ) । 
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( ३) परिवर्तना (४) प्ननुप्रेक्षा और (५) घर्मकथा ' । 
स्वाध्याय के भेंदों का फल-वर्णन इस प्रकार मिलता है : 


(१) वाचना से जीव निर्जरा करता है। ४त के झनुवर्तन से वह श्रनाशातना में 
बर्तता हैं। इससे तीथं--बर्म का अवलम्बंध॒ करता है। जिसमे कर्मो की महा निर्जरा 
झोर महा पर्यवसानवाला होता है। 

(२) प्रतिपुच्छा से जीव, सुत्र शौर श्र दोनों को, विशद्धि करता है तथा कांक्षा- 

मोहूतीय कर्म को ग्युच्छिन्न करता है। 

(३) परिवर्तना से जीव ब्यंजनों को प्राप्त वरता है तथा ब्यंजन-त्ब्धि को उत्पादित 
करता है । । 


(४) प्रनुप्रेन्ना से जीव प्राय छोड़ सात कम प्रकृतियों को, जो गाढें बंधन से बंधी 
हुई होती हैं, शिथिल बंधन से बंधी करता है, दीरधंकाल स्थितिवाली से हस्वकाल 
स्थितिवाली करता हैं । बहुप्रदेशवाली को प्रन्य-प्रदेशवाली करता है । श्रायुष्य 
कर्म को वह कदाचित्‌ बांधता है, कदा।चत्‌ नहीं बांधता दथा अ्रसातदेदनीय को बार- 
बार नही बांधता तथा अनादि, प्रनन्त, दीर्घ चारगति रूप संसार-कान्‍्तार को शीघ्र ही 
व्यतिक्रम बर जाता है । 

(५) धर्मकथा से निजरा करता हैं। धर्मकथा से प्रवचन की प्रभावना करता है 
श्रौर इससे जोब भविष्यकाल में केवल शुभ कर्मों का ही बंध करता हैः । 

स्वाध्याय से जीव ज्ञानावरणीय कर्म का क्षय करता है? । कह्दा है : 

कम्ममसंखेज्जभवं खबइ क्णसमयेव उबउत्तो। 
अन्नयरम्मि वि जोए सल्कायम्सि य विसेसेणं* ॥ 





१९-.. उत्तराष्ययन (३०.३४) मे इनकी संग्राहक गाथा इस प्रफार है : 
वायणा पुच्छणा चेव तद्देण परियट्टणा । 
अणुप्पेह्ा धम्मकहा सज्काओ पंचहा भव ॥ 

२--उत्त० ३६.६६०२ ३ 

३--उक्त> २६.१८ 

४--उत्त> १६.६८ की नेमिचन्द्रीय, टीका में उद्धृत 


८ नव पदाथ 


नो 


१०--ध्यान तप (गा० ४०): 
ध्यान" तप चार प्रकार का कहा गया है: (१) झार्त ध्यान (+। रद ध्यान 

(३) धमम ध्यान प्रौर (४) णुक्क ध्यान । 
१--प्रार्त ध्यान* चार प्रकार का होता है: (१) ममनोज-सम्प्रयोग से सम्प्रयक्त 

होने पर उसके विप्रयोग की स्मृति से समन्वागत होना? (7) मनोज्ञ-सम्प्रयोग से 

सम्प्रयुक्त होने पर उसके प्रविप्रयोग की स्मृति से समस्वागत होना४ (३) श्रातंक-सम्प्रयोग 
से सम्प्रयुकत होने पर उसके विप्रमोग की स्मृति से समन्‍्डागत होना (४) भोग में प्रीति- 
कारक कामभोगों के सम्प्रयोग से सम्प्रयक्‍त्त होने पर उनके अविप्रयोग की स्मृति से 

समस्वागत होना । ह 
आतं ध्यान के चार लक्षण कहे गये हैं : (१) कऋऋन्‍्दन, (३) साच-फिक्र-दीनता, 

(३) वैपनता--अर्ु बहाना श्रौर (४) बिलपतनत।४--बार-बार क्लेशयुक्त बात कहना । 
२--रौद् ध्यान * चार प्रकार का कहा गया है : (१) हिंसानबंबी* (२) सषानवंधी 

१--छ्थिर अध्यवसान को ध्यान कहत हैं। चित्त चल है, इसका किसी एक बात में 
स्थिर हो जाना ध्यान हैं (ज॑ थिरमब्जवसाणगं तं॑ कराणं ज॑ चल तयं चित्त) । 
एकाग्र चिन्तानिरोध ध्यान है (डाणाड़ ५.२ .५१६ की टीका) | 

२--भोग-उपभार्गों में मोहवश आति इच्छा---अभिछापा का होना आतं ध्यान है । 
३--इसका णथ है अहचिकर संग्रोग से संयक्त होने पर उसका वियोग द्रा जाय, इस 
कामना स्‌ निरन्तर ग्रस्त रहना । 

४--इसका अर्थ है रुचिकर संयोग से संयुक्त होन पर उसका दियोग न हो जाय, इस 
कामना से निरन्तर ग्रस्त रहना । 

५- - भगवती सूत्र (२५.७) में 'विल्वणया'--विलपनता (औप: समर २८) के स्थान 
मे 'परिदेवगया--परिदेवना शब्द हैं। इसका अर्थ है बार-पार कक्‍्लेश उ८पत्र 
करनेवाली भाषा का बोलना। ढाणाज़ (४.१.२४७) में भी 'परिदेवणया' ही 
प्रिलता है । 

$--आत्सा का हिसा आदि रौद--भयानक भादों म॑ परिणत होना रौध्र ध्यान है । 
जिसका छंदन-भदन-सारण कादि कर भाषों में राग होता है उसके रौद ध्यान 
कहा जाता हैं । 

७--दूसरों को मारनें-पीटने, काटन-बाढ़ने की भावना करते रहते को हिलानुबंधी 
रद ध्यान कहते हैं । 

८--भूठ बोलने की भावना करते रहना झयानुअंधी रोज ध्यान हैं । 
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#श 
कि 


(३) स्तेयानवंधी' झौर (४) संरक्षणानुबंधी* । 

रौद् प्यान के चार लक्षण कहे गये हैं: (१) आासन्न दोष१ (२) बहुल दोष ” 
(३) भ्ज्ञान दोष भ्ौर (४) आमरणान्त दो | 

रे--धर्म ध्यान ” चार प्रकार का कहा गया है : (१) प्राज्ाविचय८ (२) प्रपाय 
विचय* (३) विपाक विचय * * और (४) संस्थान विचय* १ । 

धर्म ध्यान के चार लक्षण कहे गये हैं : (१) श्राज्ञामचि'* (२) निसर्ग दक्षि* २ 
(३) उपदेश रुचि* ४ और (४) सूत्र रुचि१४ | 
धर्म ध्यान के चार अवलंबन कहे गये हैं--(१) वाचना (२) प्रतिपृच्छा 


१-- परधन अपहरण की भावना करते रहना स्तेयानुबंधी रौठ ध्यान है । 
*--धन आदि वस्तुओं के संरक्षण के लिए कर भावों को पोषित करत रहना 
संरक्षणानुबंधी रद ध्यान है । 





३ -- दिसा आदि पापों ते बचने की चप्टा का न होना ! 

४---हिसा आदि पापों में रात-दिन प्रवृत्ति करते रहना । 

५ - हिसा आदि पार्पों को धर्म मानते रहना । 

६ ---मरने तक पाप का पम्चाताप न होना । 

७ सर्वभूर्तों के प्रति दया की भावना, पचों इन्द्रियों के विषयों से व्यूपरम-- 
उपशान्त भाव, बन्ध भौर मोक्ष, गसन और आगमन के द्वेतुओं पर विचार, पंच 
महाव्रतादि ग्रहण की भावना--यथ सब धर्म ध्यान हैं । 

८-- प्रवचन की प्रयालोचना--जिर -आज़ा के गुर्गों का चितन । 

«७ --रागद पः दि जन्य दोषों की पर्यालोचना । 

१०--कर्मफल का चिन्तन | 

११--जीव,लछोक आदि के संस्थाव का विचार | 

१२--जिन-आज्ञा--जिन-प्रववन में रुचि का होना। 

१३--स्वाभावक तत्त्वरुचि । 

१४--साथधु-सन्तों के उपदेश में रुचि | औपपातिक (सम० ३०) में सूछ शब्द 'उव्सरुई? 
हैं। इसके स्थान में भगवती (२५, ७) में “भोगादरुणि'--भवगाढ़ रुचि है और 
डाणाड़ (४.१.२४७) में 'ओगाद़रुती' है। इस शब्द का अर्थ हे आगम में 
विस्तृत अधगाहन की रुचि । 

१४--आगसों में रच का होना । 


५७० नव पदार्थ 
(३) परिवर्तना श्रौर (४) घर्मकथा १ । 

धर्म ध्यान की चार श्रनुप्रेज्नाएँ कही गई हैं : (१) भनित्य भनुप्रेज्षा' (२) प्रशरण 
प्रनुप्रेआा ३ (३) एकत्व अनुप्रेज्ञा४ शौर (४) संसार अनुप्रेक्षा" । 

४- शुक्ल ध्यान * चार प्रकार का कहा गया है : (१) पृथकत्ववितर्क सविचारी* | 
(२) एकत्ववितर्क प्रविचारी: (३) सूद्षमक्रिया झनिम्वत्ति' श्र (४) समु'च्छिन्नक्रिया 
ग्रप्रतिपाती १ * । 

हुक ध्यान वे चार लज्ञषण** कहें गये हैं: (१) विवेक*१ (२) स्युस्तर्ग? ३ 
(३) ग्रव्यया* ४ औौर (४) पझसंमोह? ५ । 


६--ठाणाडु सूत्र में 'घर्मकथा' के स्थान प९ 'अणप्पेष्टा' (अनुप्रेक्षा) शब्द है। इसका 
अथ है गहरा चिन्तन । 

२--संपत्ति आदि सर्व चह्नुएं अनित्य हैं--ऐसी झरावना या चिन्तन । 

३--हुःख से मुक्त करने के लिए धमं के सिवा कोई शरण नद्दीं--ऐसी भाजना । 

४--में अकेला हूँ, मेरा कोई नहीं इत्यादि चिन्तन । 

पू--संसतार जरा-मरणादि स््रूपयाला हैं आदि चिन्तन । 

६--जिसकी इन्दियाँ विषयों से सत्रथा पराज्रमुख होती हैं, सकल्प- विकल्प का विकर 
जिसे नहीं सवाता, जिसके तीनों योग वश में हो चुके हों ऑर जो सम्एण रूप से 
अन्तरात्मा होता है उसका सर्वात्तम ल्व॒च्छ ध्यान शुक्ल ध्यान कहलाता है । 

४--_क वब्य के आश्रित नाना पर्यायों का श्रत (शास्त्र) के अवलन्यन से मिह्ृ- 
सिन्‍न विखार करना | ' 

८--उत्पाद आदि पर्यायों में किसी एक पर्याय को अभदरूप से छेकर श्र के 
आलूंबन से अर्थ और शब्द के विचार से रहित चिन्तन ! 

६--उस वक्त का ध्यान जब मन-बचत-योग रोका जा बंका ही, पर क्रथ्योग-- 
उच्छवास आदि सूक्ष्म क्रियाओं स निश्नत्ति नहो पाई दो | यह चौदहवथ गुणस्थान 
में योग निरोध करते समय केवली के होता हैं । 

१०--जिस समय समस्त क्रियाओं का उच्छेद हो जाता हैं उस समय का अनुपरति 
स्वभावचाछा ध्याम । 

११---भगजती सूत्र (२५.७) में इन्हें शुक्र ध्यानका अवर्लबन कट्दा गया है । 

१९२--गरीर में आत्मा की भिलता का वित्रेक । 

१३--निःसड्रता--देह और उपधि का निसंकोच त्याग । 

१४--ज्यथा या भय का सभाव | 

१४--विषयों में मृढता--संमोहन का क्षमाव । 
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शुक्क ध्यान के चार भ्रवलम्बन कहे गये हैं: (१) क्षान्त्रि' (२) मुक्तिर (३) श्रार्जव * 
झ्रौर (४) मार्दवष् । ४ 
छुक्क ध्यान की चार झनुप्रेज्ञाएं कही गई हैं: (१) प्रपायानुप्रेक्षा७ (२) प्रशुभानु- 
प्रेज्ञार (३) अनन्तवृत्तितानूप्रेता * झौर (४) विपरिणामानुप्रेत्ा< । 
झ्रार्त श्ौर रोद ध्यात को छोड़ कर सुसमाहित भाव से घर्म झौर शुक्ल ध्यान के 
व्याने को बुढ्ों ने ध्यान तप कहा है । 
१६--ध्यत्सग तप (गा० ४१-४७) : 
ब्युत्मर्ग) * तप दो प्रकार का कहा गया है १-दव्य व्यूत्मगे) * और (२) भाव व्यूसर्ग* *। 
१--दरव्य ब्यूत्मग तप चार प्रकार का कहा है : (१) शरीर-व्यत्सर्ग* १ (२) गण- 
१- क्षमा 
२---निर्लोभता 
३ - अऋजुता-सरलता 
४--झडुता-निर जिमानता 
५---हिस्ता आदि आध्रत जन्य अनर्थो' का विन्तन । 
६ - यह संसार अशुभ हे-पेसा चित्तन | 
७ -जअनन्‍तबृत्तिता -संसार को जस्म-मरण की अनन्‍तता का चिन्तन । 
८---वस्तुओं में प्रति समय परिणाम--अवस्थान्तर होता है, उसका चिन्तन । 
६ --उत्तर ३०.३५: 
अट्टरद्गराणि बज्ञिता फाएपा छसमाहिए । 
धम्मछकाई काणाईं भाणं त॑ तु बुहावण ॥ 
६०--युत्सर्ग अर्थात्‌ त्याग । 
१६--शारीरिक हलन-चलनादि क्रियाओं के त्याग, साधु-सम्रदाय के सहवास, वस्त्र, 
पान्नादि उपधि तथा भाहार के त्याग को द्रव्य व्युत्सर्ग तप कहते हैं । 
१२--क्रोधादि भाव तथा संसार और कर्म-उत्पत्ति के हेतुओं का व्याग--भाव थ्युत्सर्ग- 
तप कहलाता है । 
१३- शरीर ब्युत्सर्ग तप की परिभाषा निम्न प्रकार मिलती है (उक्त० ३०.३६) : 
सयणासणदाणे वा, जेंड झ्िक्ख न वाघरे। 
कायम्स विउस्सगो, छट्टों सो परिकित्तिओ ॥ 
-- शयन, आसन और स्थान में जो भिक्षु चलनात्मक क्रिया नहीं करता--शरीर का 
हिछाता-डुछाता नहीं, उसके काय-द्युत्स्ग मामक छठा आभ्यन्तर ठप कट्टा गया है। 
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व्युत्सर्ग' (३) उपधि-श्युत्सर्ग' झौर (४) भाद्वार-व्यत्सर्ग ३ । 
२--भाव ब्युत्सग तप तीन प्रकार का कहा है-- (क) कपाय-द्युत्सर्ग ९ (व) संसार- 
व्यूत्तर्ग भोर (ग) कर्म-व्यूत्सग । 
(क) कषाय-व्युत्स्ग तप” चार प्रकार का कहा है: (१) क्रोधकषाय-द्युत्सगं, 
(२) मानकयाय-व्यूत्वर्ग (३) सायाकृपराय-व्युस्सनग श्रौर (४) लोमकृषाय-व्यत्तर्ग । 
(ले) संवार-व्यूमर्ग तप* चार प्रकार का कहा है: (१) नेरगिकसंसार-ब्युत्स गे 
(२) वियंहपंपार०-व्युत्सग (३) मनुष्यपंपार-चुत्समर्ग और (४) देवसंसार-व्युत्सर्ग । 
(ग) कर्म-ब्यूत्सर्ग तप< श्राठ प्रकार का कहा है: (१) ज्ञानावरणोयक्र्-व्यूत्सर्ग 
(२) दर्शतावरणीयऊर्म-व्युत्तर्ग (३) वेदनीयकर्म-व्यत्मर्ग (४) मोदहनीयकर्म-व्युत्स्ग 
(५) प्रायुष्यकर्म-ब्यूत्मग (६) नामकर्म-ब्यूत्सग (७) गोत्रकर्म-व्यत्सग और 
(८) प्रन्तरायकर्म-व्यत्मर्ग । 
१--तपस्या या उत्कृष्ट साधना के लिये साधु-समुद्याय का स्थाग कर एकाकों रहना -- 
गण-ध्युत्सग तप कहलाता हैं | 
२--बस्त्र, पाम्न आदि उपधि का न्याग-- उपधि-व्युत्सर्ग तप कहालाता है । 
३--भक्त-पान आःदि का त्याग --आहार-अ्युत्सर्ग कहलाता हैं । 
४--अनुच्छेद १, २ और ३ के जिपय को सशथ्रह करनेवाली निम्नलिखित गाथाएँ 
मिलती हैं : 
दब्ये जे अ तहा दुद्दा, विसग्गों चउठ्विहों दत्ने । 
गगरेह्ोवष्िम ते, भावे कोहादिचाओ त्ति॥ 
काले गणदेहागं, अतिरित्ताउद्ूमन्रपाणाणं । 
कोहाहयाण सययं, कायब्वो होई चाओ त्ति॥ 
(द्श+ १.१ की हारिभद्रीय दीका में उद्धृत) 
५४--क्रोध, मान, माया और लोभम--ये चार कपाय हैं! इनमें ले प्रत्येक का स्थाग 
कपाय-च्युत्सर्ग तप कहलाता हे | 
4६ -नरक, तिर्यक्च, मनुष्य और देव--ये चार गतियाँ हैं। इन गतियोँ में ज्ञीव के 
छमण को संसार कहत हैं। उन भावॉ--ह॒त्सों का त्याग जिनसे जीव का मरकादि 
गतियों में भ्रमण होवा है--पंसार-न्युत्सर्ग तप कहलाता है । 
७--7५्वी, जछ, अग्यि, वाधु और वनस्पति--हन एकेन्द्रिय ले लेकर पशु, पक्षी आदि 
तिय॑श्ञ पंचेन्द्रिय तक के जीत्रों की मति । 
८--जिनसे जीव संसार में बंघा हुआ है और भव्र-भ्रमग करता है, उन्हें कर्म कदतत 
हैं। ये ज्ञानावरणीय भेद से आठ प्रकार के हैं। उन भावों--कार्या का त्याग जो 
इन क्षाद प्रकार के कमों की ठत्पत्ति के हेतु हों--कर्म-म्युत्स्ग तप कहवछाता है । 
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१७- तफः संबर, निजेरा (गा० ४६-५२) : 

इन गाथाप्रों में व्वामीजी ने निम्न तथ्यों पर प्रकाश डाला है : 

१--भारम-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक की हुई तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती 
है (गा० ४६) । 

२-आत्म-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक तप किसके हो सकता है (गा० ४७-५१)। 

३--संवर भौर निजरा का सम्बन्ध (गा० ४७-५९) | 

४--तपस्या की सहिमा (५०-५२) | 

नीचे इन पर क्रमश: प्रकाश डाला जा रहा है: 

१--आस्म-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक की हुई तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती है: 

स्वामीजी ने सकाम तप की कार्य-प्रणाली को चम्बक रूप में इस प्रकार बताया है : 
“ते करम उदीर उदे भ्रांण खेरे/--यह कर्मों को उदोर्ण कर, उदय में ला उन्हें बिल्वेर 
देता है। इस विषय का सामान्य स्पष्टोकरण पहले श्रा चुका है ।* जिस तरह समय 
पाकर फल प्रपने श्राप पक जाते हैं उसी तरह नाना गति भौर जोब-जातियों में श्रमण 
करते हुए प्राणी के शुभाशुभ कम क्रम से परिषाक-काल को प्रास हो भ्रनुभवोदयावलि में 
प्रविष्ट हो फल देकर भ्रपने प्राप झड़ जाते हैं। यह विपाकजा निर्जरा है। सकाम तप 
इस स्वाभाविक क्रम से कार्य नहीं करता । वह अपने सामर्थ्य से जिन कर्मों का उदय- 
काल नहीं झाया होता है, उन्हें भी बलात्‌ उदयावलि में लाकर झाड़ देता है। जिस 
तरह ह्राम प्रौर पत्स को झौपक्रमिक क्रिया पभ्रकाल में ही पका डालतो है उसी तरह 
सकाम तप उदयावलि के बाहर स्थित कर्मों को खींचकर उदयावलि में ले भ्राता है। इस 
तरह उन कर्मों का बेदन हो उनकी निर्जरा होती है। सकाम तप झविपाकजा निर्जरा 


का हेतु होता है* । 





१--देखिए पृ० ६१० (ऊ) 
२--तक्था० ८.९३ सर्वाथसिद्धि : 
तत्र चतुर्गतावनेकजआातिविशेषायघूर्णिते संसारमहार्णबे चिरं परिश्रमतः शुभाशुमस्य 
कर्मण: क्रोेण परिपाककालछप्राप्तल्थानुभवोव्यावलिस्तोतो उनुप्रविष्टल्यारब्धफलस्य 
या निवृत्ति: सा विपाकज़ा भिर्जरा । यत्कर्माप्राप्तविपाककालमौपकमिककिया- 
विशेषसामस्यांदनुदी्ण बलादुदीयोद्यावल्लि प्रवेश्य वेधते आज़पनसातविपाकवत सा 
अधिपाकजा निर्जरा । 
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कर्म-प्रायोग्य पुद्गल प्ात्मा की सत्‌-अ्रसत प्रवृत्ति द्वारा गहौत होकर कर्म बनते हैं । कर्म 
की पहली प्रवस्था बंध है झौर प्रन्तिम प्रवस्था है वेदना । कर्म के विसस्बन्ध की भ्रवत्था 
निज्ञरा है। कर्म-फल का भ्रनुभव वेदना है| वेदना के बाद भुक्तरस कर्म-पुदुगल झ्ात्मा 
से दूर द्वो जाते हैं। यह निर्जरा है। बन्ध घ्लौर वेदना या निर्जरा के बीच कर्म सत्तारूप 
में प्रवस्थित रहता है, किसी प्रकार का फल नहीं देता। झवाधा काल--पकने का 
काल पूरा नहीं होता, तब तक कर्म फल देने योग्य नहीं बतता । अ्बाधा काल पूर्ण होते 
के परचात्‌ फल देने योग्य नि्षेक बनते हैं, श्रौर फिर विपाकप्राप्त कर्म वेदना--फलानुभव 
के बाद झड़ जाते हैं। 

बन्धे हुए कर्म-पुदूगल विपाकप्राप्त हो फल देने में समर्थ हो जाते हैं, तब उनके 
निषेक प्रकट होने लगते हैं--यह उदय है । 

पबाधा काल में कर्म का प्रवस्थान मात्र होता है, पर कर्म का कतृ त्व प्रकट नहीं 
होता । उस समय कोरा अवस्थान होता है, प्रनुभव नहीं। पअ्रनुभव अ्रबाधा काल पूरा 
होने के बाद होता है । 

काल मर्यादा पूर्ण होने पर कर्म का बेदन या भोग प्रारम्भ होता है। यह प्राप्त- 
काल उदय है। ऐसे स्वाभाविक प्राप्त-काल उदय के श्रतिरिक्त दूसरे प्रकार का उदय 
प्र्यात्‌ भ्रप्राप्त-काल उदय भी सम्भव है । 

भगवान महावीर ने गौतम से कहा था--“अनुदीर्ण, किन्तु उदीरणा-भव्य कर्म- 
पुदूगलों की उदीरणा सम्भव है! ।” 

कर्म के काल-प्रात्त (स्वाभाविक) उदय में नये पुरषार्थ की आवश्यकता नहीं होती। 
ब॒त्व-स्थिति पूरी होतो है, कर्म-पुदुगल झपने श्लाप उदय में झा जाते हैं। उदीरणा द्वारा 
कर्मों को स्थिति-क्षय के पहले उदय में लाया जाता है। यह पुरुषार्थ-साध्य है । 

एक आर गौतम ने पूछा --''भगवन ! झनुदीर्ण, उदीरणा-भव्य (कर्म-पुदृगलों) की जो 
उ दीरणा होती है, वह उत्थान, कर्म, बल, वीय॑ पुरुषकार प्रौर पराक्रम के द्वारा होती है 
प्रथवा अनुत्यान, प्रकमं, झबल, प्रवीर्य, भ्रपुरुघकार और अ्रपराक्रम के द्वारा १” 

भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम ! जीव उत्थान झादि के द्वारा प्रनुदीर्ण, उदोरणा 


गोयमा ! नो डब्िशिणं उदीरेह, नो अणुद्सिर्ण उदीरेद, अणविक्ज उदीरणाभवियं 
कम्म॑ डवीरेड, णो उदयाणं तरपच्छाकर्ड कम्म॑ उदीरेइ । 
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सब्य (कर्म-पुदूगलों) की उदीरणा करता है, किन्तु अभ्रनुत्यात आदि के द्वारा उदीरणा 
नहीं करता" |”? 

उदीरक पुरुषार्थ के दो रूप हैं। कर्म की उदीरणा करण के द्वारा होती है। करण 
का प्र्थ है--मोग । योग तीन प्रकार के हैं--(१) काय व्यापार, (२) वचन व्यापार 
झौर (३) मन व्यापार । उत्थान प्रादि इन्हीं के प्रकार हैं। योग शुभ झौर प्रशुभ दोनों 
प्रकार का होत। है। शुभ योग तपस्या है, सत्यवृत्ति है। वह उदीरणा का हेतु है । 
उदीरणा द्वारा लम्बे समय के बाद तीन भाव से उदय में भ्ाने वाले कर्म तत्काल और 
मन्द भाव से उदय में आ जाते हैं। इससे आत्मा शीघ्र उज्बल बन जाती है। 

क्रोध, मान, माया और लोम की प्रवृत्ति भ्रशुम योग है । उससे भी उदीरणा होती 
है, पर ग्रात्म-शुद्धि नहीं होती; पाप कर्मों का बन्ध होता है? । 

उदोरणा उदयावलिका के वहिभूत कर्म पुद्गलों की द्वी होती है। उदयावलिका में 
प्रविष्ठ कर्म पुदूगलों की उदीरणा नहीं होती । उदीरणा झनुदीर्ण कर्मो की ही होती है । 
झ्रनुदित कर्मो की उदीरणा तप के द्वारा सम्भव है । 

यहाँ प्रश्न उठता है क्या उदीरणा सभी कर्मों की सम्भव है ? कर्म दो प्रकार के 
होते हैं---एक निकाचित और दूसरे दलिक । तिकाचित उन कर्मों को कहते हैं जिनका 
विपाक अन्यथा नहीं हो सकता । दलिक उन कर्मो को कहते हैं जिनका विपाक अन्यथा 
भी हो सकता है। इसी आधार प्र कर्म के अन्य दो भेद मिलते हैं--(१) सोपक्रम और 
(२) निहपक्रम । जो कर्म उपचार-साध्य होता है वह सोपक्रम है। जिसका कोई प्रत्ती- 
कार नहीं होता, जिसका उदय श्रन्यथा नहीं हो सकता वह निरूपक्रम है। 

ऊपर में एक जगह ऐसा वर्णन आया है कि तप निकाचित कर्मों का भी क्षय 
करता है। यह एक मत है। दूसरा मत यह है कि निकाचित कर्मों की अपेक्षा जीव 
परवश है । 


१--वही 
गोयमा ! त॑ उद्ठाणेण वि, कम्मेण वि, बलेण थि, वीरिगेण वि, पुरिसक्ारपरक्षमेण 
वि अणुदिणणं उदीरणाभवि यंकम्स उदीरेइ ; णो तं॑ अणद्राणेणं, अकम्मेणं 
भबलछेणं, अवीरिएणं, अपुरिसक्तारप रिक्रमेणं अण॒ुद्िणणं उदीरणाभविय॑ कृस्मं 
उदीरेह । 
२--देश्षिए ए० ६१३ 
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मिकाबित कर्मोदय की प्रपेक्षा जीव कर्म के प्रधीत ही होता है। दलिक की प्रपेक्षा 
दोनों बातें हैं। जहाँ जीब उन्हें प्रन्यथा करने के लिए कोई प्रयक्ञ नहीं करता बहाँ वह 
उस कर्म के भ्रघीन होता है भ्ौर जहां जीव तप की सहायता से सत्प्रवक्शील होता है 
वहाँ बह कर्म उसके भ्रधीन होता है। उदय काल से पूर्व कर्मों को उदय में ला तोड़ 
डालता, उनकी स्थिति झर रस को मन्द कर देना--मह सब इसी स्थिति में हो सकता 
है । यही उदीरणा है । 


२--आतत्म-शुद्धि के लिए इृच्छापूर्वकत तप किसके हो सकता है ? 

उमास्वाति लिखते हैं--'संव्ततपउपधानात्तु निर्जुरा*”---संवरयुक्त जीव का तप 
उपधान निर्जरा है। उन्होंने हक्त्वार्थवृत्न में कहा है--“सम्यग्हष्टि, श्रावक, विरत, 
प्रतत्तानुवन्धिवियोजक, दर्शनमोहक्षपक, मोहोपशमक, उपशांतमोह, मोहक्षपक, क्षीणमोह 
प्रौर जिन--इलके क्रमश: भ्रसंख्यातगृणी प्रसंस्यातगृणी निर्जरा हुआ करती है? ।” 


साधु रलसूरि लिखते हैं--''सकाम निजरा साधु के होती है। वह बारह प्रकार के 
तप से होनेवाली कर्मक्षयरूप निर्जरा है।।” 


स्वामी कार्तिकेय लिखते हैं: “निदानरहित, भहंकार-शून्य ज्ञानी के बारह प्रकार 
के तय से तथा वराग्य भावना से निर्जरा होती है। ।” 


१---जन धर्म और दर्शन ४० २६२९-६६ ; ३०४-३०७ ; ३२१०-१६ 
२--नवतस्त्वसा दित्यसंग्रह : उमास्वातीय नवतस्वप्रकरण गा० रै३े 
३--तत्त्वा ० € ,४७ 
४---नवतक्त्वसाहित्यर ग्रह : वृत्यादिसमेत नव॒तत्त्यप्रकरण गा: १६ । ४१ की साधु 
रज्सूरिकृत अवचूण्ि: 
तत्र सकामा साधनां। “ते तत्र सकामा द्वावश प्रकारतपोषिष्ित- 
कर्मक्षयरूपा 
४--ह्वादशानुप्रेक्षा : निजरा अनुप्रेक्षा गा० १०३ : 
वारसविदेण तबसा, णियाणरहियस्स णिल्ररा होदि । 
बेरग्गभावणादों णिरहंकारल्स णाणिस्स ॥ 
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उपर्युक्त प्रवतरणों से स्पष्ट है कि सकाम तप का पात्र कौन है, इस सम्बन्ध में सिन्न- 
भिन्न मत हैं। कई विद्वानों ने साधु को ही इसका पात्र माना है भौर कइयों ने श्रावक 
झरोर सम्यक्दृष्टि को भी। पर मिध्यात्वी का उल्लेख किसी ने भी नहीं किया । इससे 
सामान्य मत यह लगता हैं कि सकाम तप मिध्यादृष्टि के नहीं होता । 
ध्वामीजी ने साधु, श्रावक झौर सम्यक्दृष्टि की तरह मिथ्यात्वी के भो सकाम तप 
माना है, इसका उल्लेख पहले किया जा चुका है। वे लिखते हैं : 
निरवद करणी करे समदिष्टी, तेहीज करणी करें मिथ्यातों तांम । 
यां दोयां रा फल आाछा लागें, ते सूतर में जोबों ठांम ठांम" ॥ 
पेंहलें गुणठांणे करणी करें, तिणरे हुवें छे तिरजरा घर्मं । 
जो धणों घणों निरवद प्राकम करें, तो घणा घणा कटे छे कर्म * । 
उपयु क्त उद्गारों से स्पष्ट है कि स्वामीजी ने भिध्यात्वी के लिए भी निरवद्य करनी 
का फल वंसा ही प्रच्छा बतलाया है जंसा कि सम्यक्त्वी को होता है। भिश्यात्वी गुण- 
स्थान में स्थित व्यक्ति के भी निरवद्य करनी से निर्जरा धर्म होता है। उसका निरवय 
पराक्रम जंसे-जैसे बढ़ता है वंसे-वंसे उसे प्रधिक निर्जरा होती है । मिथ्यात्वी के भी शुभ 
योग होता है--*"मिथ्याती रे पिण छखुम जोग जाण हो ।” वह भी निरवद्य करनी से 
कर्मो को चकचूर करता है--"ते पिण कर्म करें चकचूर रे ।” 
झ्रागम में शीलसम्पन्न, पर श्रत श्रौर सम्यकत्व रहित को भी मोक्ष-मार्ग का देश 
झाराधक कहा है। स्वामीजी कहते हैं--मिथ्यात्वी को देश भ्राराधक कंसे कहा ? उसके 
जरा भी विरति नहीं फिर भी उसे देश झाराधक कहने का क्‍या कारण है 2 मिथ्यात्वी 
भी यदि शीलसम्पन्न होता है तो उसके निर्जरा घर्म होता है इसो प्रपेक्षा से उसे देश 
झाराघक कहा है : 


सीलें ध्राचार करें सहीत छे रे, पिण सुर नें समकत तिणरं नांहि रे । 
तिणन पाराधक कह्ों देस थी रे, विचार कर जोबों होया मांहि रे ॥ 


१--भिक्षु-प्रन्थ रलाकर (ख० १) : भिध्याती री करणी री चौपई ढा० १ गा० ३६ 
*१--बही : ढा० २ दो० रे 
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देस थकी तो प्राराधक- कह्ों रे, पहलें गुणठांण ते किण न्याय रे । 
विरत नहीं छें. हिणरें. सर्वथा रे, निरजरा लेखें कह्यों जिणराय रे* ॥ 
भगवती में श्रसोज्चा केव॒ली का उल्लेख है। वह धर्म सुने बिना निरयधद्य करनी 
करते-करते केवली बन जाता है। यदि उसके मिथ्यात्व दशा में निर्जरा नहीं होती तो 
यह केबली कैसे बनता ? स्वामीजी लिखते हैं : 
प्रसोचा केबलो हुआ इण रीत सूं रे, मिध्याती थकां तिण करणी कीघ रे । 
कर्म पतला परथा मिथ्यातों थर्कां रे, तिण सूं प्रनुक्रमें सिवपुर लीध रे ॥ 
जो मिथ्यात्वी थकों तप्सा करतों नहीं रे, मिथ्याती धकों नहीं लेतों क्‍्लाताप रे, 
क्रोधादिक नहीं पाइतों पातला रे, तो किण विध कटता इणरा पाप रे ॥ 
जो लेस्या परिणांम भला हुंता नहीं रे, तो किण विध पांमत विभंग श्रनांण रे । 
इत्यादिक कीयां सूं हुवों समकती रे, अनुक्रमें पोहतो छे निरवांण रे ॥ 
पेहलें गुणठांणे मिथ्याती थककां रे, निरवद करणी कीथधी छें तांम रे । 
तिण करणी थी नीवं लगी छे मुगत री रे, ते करणी चोखी ने सुध्र परिर्णाम रे* ॥ 
मिथ्यात्वी भो बरागी हो सकता है। उसकी निरवध करनी वराग्य भावनाश्रों से 
उत्पन्न हो सकती है। स्वामीजी लिखते हैं : 

'“मिध्यात्वी बेराग्यपूर्वक शील का पालन कर सकता है, वेराग्यपूर्वक तपस्या कर 
सकता है, वराग्ययूवं क बनस्पति का त्याग कर सकता है--इस तरह वह वेराग्यपूर्वक 
झनेक निरवद्य कार्य कर सकता है ।” 

शील पाले मिथ्याती वेराग सू रे, तपसा करें वेंराग सूं ताय रे । 
हरियादिक त्यागें वराग सूंरे लाल, तिणरें कहें दुरगत रो उपाय रें ॥ 
इत्यादिक निरबद करणी करें रे, वेंराग मन महिं श्रांण रे । 
तिणरी करणी दुरगत रो कारण कटे रे लाल, ते जिण मारग रां भ्रजांण रे? ॥ 
भिध्यात्वी के ज॑से वेराग्य संभव है, वैसे ही उसके लेश्या भौर परिणाम भी प्रशस्त 
हो सकते हैं अत: तकाम तिर्गरा मी संभव है। 








१--भिक्ु-प्रन्थ रलाकर (ख० १): मिथ्याती री करणी री चौपई : ढा० २ गा० २४-२४ 
२--वही : ढा० २ गा० ४४-४० 
३ई--बही : ढा० ३े गा० २६-३० 
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तामली तापस की तपस्या का वर्णन करते हुऐ स्वामीजीने लिखा है : 

तामलीतापस तप कीधों घणों रे, साठ सहंस वरतां लग जांण रे। 

बेले बेले निरंतर पारणों रे, वेराग भावे सुमता श्रांण रे ॥ 

प्राहार वेंहरी नें ल्यायों तेहनें रे, पांणी सूं घोयो इकवीस वार रे। 

सार काड़ेनें कूकस राखीयो रे, ऐह्वो पारणें कीयों स्‍ग्राहार रे ॥ 

तिष संथारो कोयों भला परिणाम सूं रे, जब देवदेवी भ्राया तिण पास रे । 

त्यां नाटक पोंड विवध परकारना रे, पछे हाथ जोड़ो करें प्रदास रे ॥ 

म्हे चमरचंचा राजध्यांनी तणा रे, देवदेवी हुप्ना म्हें सर्व श्रनाथ रे । 

इन्द्र हंतों ते म्हारों चव गयो रे, थे नीहाणों कर हुबों म्हांरा नाथ रे ॥ 

इस कहे नें देवदेती चलता रह्या रे, पिण तामली न कीयों नीहाणों ताय रे । 

तिण करम निरजरिया मिथ्याती थर्का रे, ते इसांण इन्द्र हुवों छे जाय रे ॥ 

ते देव चंवी नें होसी मांनत्री रे, महाविदेह खेलर मज्नार रे । 

ते साथ थई नें सिवपुर जावसी रे, संसार नी श्रावागमण निवार रे ॥ 

इण करणी कीघीं छें मिथ्याती धर्क रे, तिण करणी सं घटीयों छे संसार रे । 

इन्द्र हुवों छे तिण करणी थकी रे, इण करणी सूं हुवों एका अवतार रे । 

मिश्यात्वी के सकाम निजजरा होती है या नहीं, इस विषय की चर्चा 'सेन प्रश्नोत्तर' में भी 

है। सार इस प्रकार है --- 'चरक, परिब्राजक, तामस्य ग्रादि मिथ्यात्वी तपरचर्यादि भ्रज्ञान 
कष्ट करते हैं उतके सकाम निर्जरा होती है श्रथवा अकाम ? कुछ लोगों का मत है कि 
उनके श्रकाम निर्जरा हो होती है। इस प्रदइत का उत्तर इस प्रकार है। भिध्याटष्टि 
चरक, परिव्राजक श्रादि हमा रा कर्म क्षय हो-- ऐसी बुद्धि से तपश्चरणादि झज्ञान कष्ट करते 
हैं उनके सकाम निर्जरा सम्भव है। सकाम निर्जरा का हेतु द्विविध तप है । बाह्य तपों 
को, बाह्य द्रव्य की भ्रपेक्षा होने से, पर-प्रत्यक्षत्व होने से तथा कुतीथिकों द्वारा स्वाभि- 
प्राय से प्रासेव्यत्व प्राप्त होने से, बाह्यत्थ माता गया है। इसके प्रनुसार षट्विघ 
बाह्य तप कुतीधिकों द्वारा भी भासेव्य होता है और उनके भी सकाम निर्जरा होती है 
भले ही बह सम्यग्हष्टि की सकाम निर्जरा की श्रपेक्षा थोड़ी हो। भगवती (५.१०) 
में कहा हैं--बालतपस्थी--देसाराउए---देशाराधक होता है। सम्प्धोष के न 





१--भिक्लु-धस्थ हत्माकर (ख० १): सिध्याती री करणी री चौपई:ढा०२ आा० २८-३४ 
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होने से भले ही उसे मोक्ष-प्राप्ति न होती हो पर क्रियापरक होने से स्वल्प कर्माश्न की 
निर्जरा उसके भी होती है ।' 

३--संवर और निर्जरा का सम्बन्ध: 

वाचक उमास्वाति ने तत्वार्थसूत्र (६.२) में गुप्ति, समिति, धर्म, धनुप्रेक्षा, परीषहजय 
प्रौर चारित्र से संवर की सिद्धि बतलाई है--"सत गुप्तिसमितिथर्मानुपेक्षापरीपदहजय 
चारित्रे:।” इसके बाद धन्य सूत्र दिया है--“तपसा निर्जर व (£,३)” इसका प्रर्थ 
उन्होंने स्वयं इस प्रकार किया है--“तप बारह प्रकार का है | उससे संवर होता है भौर 
निर्जेरा भी" ।!' 

संवर के उपर्युक्त हेतुओं में उल्लिखित 'घर्म' के भेदों का वर्णन करते हुए तप को 
भी उसका एक भेद माना है" । प्रएइन होता है कि धर्म में तप समाविष्ट है तब सूत्र- 
कार ने “तपसा निर्जरा च” यह सूत्र झग्रलग रूप से क्‍यों दिया! इस प्रइन का उत्तर 
देते हुए ग्राचार्य पुज्यपाद लिखते हैं--'तप संवर भौर निर्जरा दोनों का कारण है प्रौर 
संवर का प्रमुख कारण है, यह बतलाने के लिये प्रलग कथन किया है? ।” 

श्री प्रकलड्ूदेव कहते हैं---'““तप का भलग कथन प्रतर्थंक नहीं क्योंकि वह निजरा 
का कारण भी है” । तथा सब संवर-हेतुझों में तप प्रधान है । यह दिखाने के लिये भी 
तप का झ्लग उल्लेख किया गया है” । 


१--तस्या० €.३ भाष्य : 
सपो द्वादशबिधं वक्ष्यतं । तन संवरो भवति निर्जरा थे । 
२--तस्या ० ६.६ 
३---तस्वा० ६,३ सर्वार्धसिद्धि : 
तपो धर्मेंस्तभृंतमपि 'एथगुज्यते ड्यसाधमत्वस््यापनाथ संबर॑ प्रति प्राधान्य- 
प्रतिपाददार्थ से । 
४--तक्त्या० €.३ राजवातिक १: 
घम्मे अन्तर्भावात्‌ एृथग्ग्रहणसनर्थकमिति चेत्‌; न; निर्जराकारणत्वर्थापनार्थत्वात्‌ 
४--तस्वा० €.र३ राजवातिक २ : 
सर्वेषु संवरहतुषु प्रधान तप इट्यस्थ प्रतिपत्यथ च प्थर्ग्रहण॑ क्रियते । 


मिंजेरा पदार्थ (दाल ; २) : टिप्पणी १७ ६८१ 


उपर्युक्त विवेचन से निम्न निष्कर्ष लिखते हैं : 

(१) संबर के कथित साधन--गप्ति, समिति, धर्म श्रनुप्रेश्ा, परीषहजय, चारित्र 
झौर तप में केवल तप ही संवर झौर निर्जरा दोनों का हेतु है, प्रन्य नहीं । 

(२) तप से निजंरा भो होती है पर वह प्रधान हेतु संबर का ही है' । 

(२) संवर से गृप्ति, समिति झादि कथित हेतुओं में तप सर्व प्रधान है। 

(४) समिति, भनुप्रेक्षा शऔौर परिषहजय जो छुभ योग रूपहूँ उनसे भी संवर होता है । 

(५) गप्ि भौर चारित्र की तरह समिति, अनुप्रेज्ञा श्रादि योग मी संवर के हुंतु हैं। 

इन निष्कर्षों पर नीचे क्रमश: विचार किया जाता है : 

प्रथम निष्कर्ष : 

श्री उमास्वाति ने परीषहजय को प्रन्यत्र निर्जरा का हूंतु माना है* । भरत: झलग 
सुत्र के ग्रोचित्य को सिद्ध करने के लिये टीकाकारों द्वारा जो प्रथम समाधान 
'उम्यताधनतत्वख्यापनाथंम्‌” दिया गया है, वह एकान्ततः ठीक प्रतीत नहीं होता । 
कारण संबर के भ्रन्य कथित हेतुओ्नों में मी निर्जरा सिद्ध होती है । 

द्वितीय निष्कर्ष : 

एक बार भगवान महावीर से पूछा गया--“भगवन्‌ ! तपसे जीव क्या उत्पन्न 
करता है १” भगवान ने उत्तर दिपा--“हप से जीव पूर्व के बंधे हुए कर्मों का क्षय करता 
है? ।” 

इसी तरह दुसरी बार प्रश्न किया गया--'मभगवन्‌ ! तप का क्या फल है £” 
भगवान ने उत्तर दिया--'"हे गौतम | तप का फल बोदाण--पृर्व-संचित कर्मों 
का क्षय है* ।” 


१--(क) तस्वा० €.३ राजवातिक १: 
तपो निर्मराकारणसपि भवतीति 
(ख) वही : राजवातिक २ : 
तपसा हि अभिनवकर्मसंवन्धाभाव: पूर्वोपच्ितकर्मक्षयश्क, अविपाकनिजेरा- 
प्रतिज्ञानात्‌ 
१३---क) तस्‍्त्या० ६.७ आाच्य ६ : 
निजरा. . .कुशलूमूछश्व “तप: परीषहजयकृत: कुशछमूल : 
(ख) वही ६.८: 
मार्गाख्यवननिरजरार्थ परिषोढज्याः परीषहाः । 
३०-उच्ष० २६.२७ : 
तवेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयद्द ॥ तवेणं बादा्ण जणयह ॥ 
४--(क) भगवती २.४५ : 
तवे बोदाणफले 
(ख) ठाणाज़ ३,३.१६० : 
तथे चेव घोदाणे 
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६८२ नव पदार्थ 


इन वार्सालापों से स्पष्ट है कि तप निर्जरा का हेतु है ; संवर का नहीं | संवर का 
हेतु संयम है" । “तबसा निञ्ञरिज्जई *---तप से नि्जरा होती है, ऐसा उल्लेख प्रनेक 
स्थलों पर प्राप्त है। 

प्रागम में कहा है--'जंसे शकुनिका पक्षिणी अपने शरीर में लगी हुई रज को पंख 
झाड़-झाड़ कर दूर कर देती है, उसी तरह से जितेन्द्रिय अहिंसक तपस्व्री अनशन श्रादि तप 
द्वारा भपने प्रात्म-प्रदेशों से कर्मों को झाड़ देता है? 

इससे भी तप का लक्षण निजरा ही सिद्ध होता है, संवर नहीं । 

प्रन्यत्र प्रागम में कहा है--“तपरूपी वाण कर्मरूपी कवच को भेदन करनेवाला 
है ! 

“हप-समाधि में सदा लीन मनुष्य तप से पुराने कर्मों को धुन डालता है। । 

इन सब से स्पष्ट है कि तप को संवर का हेतु मानना और प्रधान हेतु मानना 
झ्रागभिक परम्परा नहीं है । 

"तप से संवर होता है झ्लौर निजंरा भी” स्वामीजी ने इस सूत्र के स्थान पर निम्न 
विवेचन दिया है---'“तप से निजंरा होती है। तर करते समय साध के जहाँ-जहाँ निरवद्य 
योग का निरोघ होता है वहाँ संवर भी होता है । श्रावक तप करता है तब जहाँ सावच्च 
योग का निरोध होता है वहाँ विरति संवर होता है। शप निर्जरा का ही हेतु है। तप 
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१--अगवती २.४ : 
संजमे ण॑ मंते ! कि फ़ले ? तते णं भत्ते ! कि फछे ? संजमे णं अज्नो ! अणगहय- 
फले तथे वोदाणफले | 
३--उत्त० ३०.६ 
३--छयडांग १,२.१.१५ : 
सडणी जह पंछगुग्डिया, विहुण्यि चंसयह सिय॑ रयं । 
एवं दविओोव्ाणवं, कम्म॑ खबह तवस्सि माहणे ॥ 
३--ठक्ष० €,२२ : 
तबनारायजुत्तेण लिसृण कम्सकंचयं । 
मुणी बिगयसंगामों भवाओं परिमुथ्ण ॥ 
घू--दुश० €. है: 
विविहगुणतवोरए निच्य भपह निरासए निज्जरट्रिप्‌ । 
तवसा धुणह पुराणपावर्गं, जुत्तो सलथा तकसमाहिंए्‌॥ 


निजंरा पदाथ (ढाल : २) ; टिप्पणी १७ ६८३ . 


करते समय जहाँ-जहाँ शुभ-प्रशुभ योगों का निरोध होता है वहाँ तत्सम्बन्धित संबर की 
भी निष्पति होती है। संवर का हेतु योग-निरोध है घौर निर्जरा का हेतु तप ।” 

स्वामीजी का यह कथन उमरास्वाति के निम्न उद्गारों से महत्वपूर्ण भ्न्तर रखता 
है---'तप संवर का उत्पादक होने से नये कर्मों के उपचय का प्रतिषंधक है श्ौर निर्जरण 
का फलक होने से पूर्व कर्मों का निर्जरक है? ।” वास्तव में तप संवर का द्वेतु नहीं योग- 
निरोध---संयम---संवर का हेतु है । 

भगवान महावीर से पूछा गया--“भगवन्‌ ! संयम से जीव क्या प्राप्त करता है ।' 
भगवान ने उत्तर दिया--'संयमत से जीव आखव-निरोध करता है ।” भगवान से फिर 
पूछा गया--“भगवन्‌ ! तप से क्या होता है १” भगवान ने उत्तर दिया---“तप से पूर्व- 
बद्ध कर्मों का क्षय होता है* 

प्रागम में संवर के जो पांच हेतु बताये गये हैं? उनमें भी तप का उल्लेख नहीं है । 
ऐसी हालत में तप संवर का प्रधान हेतु है, ऐसा प्रतिपादन फलित नही होता । 

तृतीय निष्कष : 

तप जब संवर का हेतु नहीं तब कथित संवर-हेतुओं में वह सब से प्रधान है, 
इस कथन का आझ्राधार ही नहीं रहता । संबर के हेतु गुप्ति और चारित्र हो कहे जा सकते 
हैं, तप नहीं। कहा भी है--“चरित्तम निर्गिग्हाइ तवेण परिछज्कई' '--चारित्र से 
कर्माश्रव का निरोध -संवर होता है झौर तप से परिशुद्धि--कर्मों का परिशाटन । 

चौथा निष्कर्ष 

सम्यक रूप से श्राना-जाना, बोलना, उठाना-रखना ग्रादि समिति है। शरीर 
झादि के स्वभाव का बार-बार चिन्तन करना श्रनुप्रेक्षा है। क्षुदादि वेदना के होने पर 
उसे सहना परिषह-जय है । ये सब प्रत्यक्षतः योग रूप हैं। श्री उमास्थाति के अनुसार 


१- तक्त्वा० ६.४६ भाष्य : 
तदाभ्यस्तरं तपः संवरत्वादृभिनवक्मोपचयप्रतिषेघक निजरणफलत्वात्कर्मनिजरफम्‌ 
३--(क) उत्तर: २३६.२६-१७ : 
संजमएणं भंते जीये कि जगयहू ॥ सं० अग॒गहयसं जणयह ॥ 
तवेणं भन्‍्ते जीबे कि जणयह ॥ तथेणं वबोदाणं जणयइ ॥ 
(ख) ठाणाज़ ३२.२.१६० 
३--समवायाजू सम ४ 
४--उच्त ० २८,२४५ 
५--ठस्वा? €,२ सर्वार्थसिद्धि : 
सम्यगयनं सम्रिति : ; शरीरादीनां स्वभावानुचिन्तनमनुप्रेक्षा ; झ्ुदाविवेदनोत्वत्तौ 
कर्म निर्जराथ सहन परिषद: । परिषहस्य जय: परिचहजय: 


६८४ लव पदार्थ 


योग से भी संवर होता है। स्वामीजी कहते हैं शुभयोग से निर्जरा होती है भौर पुष्य का 
बंध होता है--"शुभ योगा थी निर्जरा धर्म पुण्य पिण थाय रे” पर संवर नहीं होता । 
शुभयोग संवर नहीं निर्गरा का जनक है। 
झागम में भी शभ योगों से निर्जरा हो बताई गयी है । 
पाँचवा निष्कर्ष : 
गुप्ति--निवृत्ति रूप है और चारित्र भी निषृत्ति रूप। ये दोनों योग नहीं। उधर 
समिति, अनुप्रेक्षा, परिषह-जय श्रौर तप योग हैं। निमृत्ति श्रौर प्रव्ञत्ति दोनों से ही निर्जरा 
सिद्ध नहीं हो सकती। संयम से संवर सिद्ध होता है भौर शुभ योगसे निर्जरा। 
संयम झौर शम योग दोनों निर्जरा के साधक नहीं हो सकते । 
स्वामीजी ने उपर्युक्त विषयों पर विशद प्रकाश डाला है। हम यहाँ उनके विवेचन 
को उद्धृत करते हैं : 
सुम जोग संवर निदर्चे नहीं, सुभ जोग निरवद व्यापार । 
ते करणी छे निरजरा तणी, तिण सूं करम न झूकें लिगार ॥ 
समुदघात करें जब केवली, कांय जोग तणों व्यापार । 
तिण सूं करम तणी निरजरा हुवे, पुन पिण लागें तिण वार ॥ 
त्यांरो निरजरा सूं पुदगल झर्या, त्यां सूं सर्व लोक फरसाय । 
जोगां स्‌ं निश्चें निरजरा हुवें, चोडे देखो सूतर रों न्याय* ॥ 
प्रकुशल जोग रुंधता निरजरा हुवे, ते निरजरा रुघे त्यां लग जांणों रे । 
वले निरजरा हुवें कुसल जोग उदीख्ं, ते प्रवरतें छे त्यां लग पिछांणों रे ॥ 
भों तो परिसलोणया तप कह्मों श्री जिणेतर, सृतर उबाई मांझो रे । 
त्यां सुभ जोगां नें कोई संवर सरधें, ते तों चोड भूला जायो रे ॥ 
. प्रसस्त जोग पडवजीयों साधु, श्रणंतघाती करमा ने खपायो रे । 
ए उत्तराधेन गुणतीसमें झधेनें, सातमों बोल कह्मों जिणरायो रे ॥ 
सामायक रो फल सावद्य जोग निवरतें, इणरो ए गुण नीपनों ताह्यों रे । 
ए प्रिण उतराधेन गुणतीस में घने, कह्मो प्राठमा बोल रे मांहयो रे ॥ 


१--मिक्षु-प्रथ रक्ञाकर (ख० १) : टीकम् ढोसी री चऔौर्पा ढा० ३ दो० १-३ 


निर्जरा प्रदा्थ ( ढाल : २) ; टिप्पणी १७ ६८४ 


पांच परकार नीं सझाय कीयां सूं, निरजरा हुई कटीया करमों रे । 
सझाय करें ते निरवद जोगां सूं, जब नीपनों निरजरा धर्मो रे ॥ 

ए पिण उत्तराधेन गृणहीसमें धेनें, उगणीस स्‌ तेबीस तांई रे ॥ 

त्यां सुम जोगां ने संवर सरधें, ते भूल गया भर्म मांही रे । 

जोग तणां पचरस्नांण कीयां सूं, भ्रजोंग संवर हुवो रे ॥ 

ते भ्रजोग संवर चारित नांहीं, प्रजोग संवर चारित सूं जवो रे ॥ 

झजोग संवर सुभ जोग रूंध्या नीपनों, जब छूटो निरवद व्यापारो रे । 
चारित नीपनोीं सर्व इवरित त्याग्यां, बाकी इवरित न रही लिगारो रे ॥ 
भजोग संवर हुवें निरवद जोग त्याग्यां, तिणमें सावद्य रो नहीं परिहारो रे । 
चारित हुये सर्व इविरत त्याग्यां, नव कोटि त्याग्यों सावध् व्यापारों रे ॥ 
तीन करण जोगां सर्व सावधद्य त्याग्यों, ते तों तीन गुपत संवर धर्मों रे । 
पाँच सुमति छें निरवद जोग व्यापार, त्यांसूं कटें छें भ्रागला करमों रे ॥ 
गुपत संवर तो निरंतर साधू रे, पांच सुमत निरंतर नांही रे । 

पांच सुमंत तो निरंतर नहीं छें, ए तों प्रवरते छें जठा तांई रे ॥ 

ईर्या सुमत शो चाले जठां ताई, भाषा सुमत बोलें जठा तांद रे । 

एसणा सुमत तों प्रवरतें छे त्यां लग, त्यांने संवर कहीजें नाहीं रे ॥ 
प्रायाणभंडमतनिर्खेवणा सुमत, ते तो लेबें मंंके तठा ताई रे । 

परठणा सुमति परेठ जठा तांड, त्यानें पिण संबर कहीज नाहीं रे ॥ 
सुमति छें मुभ जोग निरजरा री करणी, सुभ जोर्गा ने संवर कहें कोयो रे । 
यानें एक कहें तिणरोी उंधी सरघा, संबर ने सुभ जोग छे दोयो रे ॥ 

सुभ जोग रुंध्यां मिटें निरजरा री करणी, पुन ग्रहवारा दुवार रूंघांणा रे। 
जब प्रजोग संवर नीपनों तिण काले, करण वीर्य जोग मिटांणो रे ॥ 

जीव तणा प्रदेश चलाबें, तेहीज जोग व्यापारों रे । 

ते प्रदेश थिर हुवां प्रजोग संवर छे, सुभ जोग मिस्या तिणवारो रे ॥ 

सुम जोग व्यापार सूं करम कटे छें, जब जीव रा प्रदेस चाले रे । 

जीव रा प्रदेस घालें तठा ताई, पुन रा प्रदेस झालें रे ॥ 

चारित ना परिणाम धिर प्रदेस, स्पांरों सीतलभूत सभावो रे । 

तिथ सूं तुम जोग ने घारित न्यारा न्यारा छं, भोंतों देखों उघाड़ो ध्थावो रे॥ 


६८६ नव पदार्थ 

वीयावच करण रो फल वतायों, बंधे होथकर नांम करमो रे । 
ते वोयावच करें सुम जोगां सूं, त्यांसंं हुवों निरजरा धर्मो रे ॥ 
बंदणा करता नीच गोत खपावें, वले बांधे उंच गोत करमों रे । 
बंदणा करें छे सुभ जोगां सूं, तिण सूं हुवों निरजरा धर्मो रे ॥ 
निरजरा री करणी करंता पुन हुवें छे, तिण करणी महि नहीं खामी रे । 
निरवद जोर्गा सूं निरजरा ने पुन हुवें छे, ते पुन तणा तहीं कांमी रे ॥ 
सुभ जोगां सूं निरजरा हुवें छे, तिण सुं निरजरा री करणी में चाल्या रे । 
बले सुभ जोगां सूं पुन पिण लागें, तिण सं झआश्वव मांहे घाल्या रे ॥ 

स्वामीजी ने इसी विषय पर दूसरी तरह इस प्रकार प्रकाश डाला है : 
चारित संवर ने सुभ जोग सरधें, इण सरधा सं होसी घणा खराब । 
सुभ जोग नें संवर जिण कह्मा न्यारा, त्यारों सुणजों विवरा सुध जाब । 
तेरमें गुणठांणे श्रातमा सात, तिहां कपाय भ्ातमा टल गई ताय। 
चवदमें गुणठाणे छ आ्रातमा छे, तिहां जोंग श्रातमा गई छे विललाय ॥ 
जोग झातमा मिटी चवदमें गुण्ाणे, चारित भझ्रातमा तो मिटी नहीं कोय । 
इण लेखे चारित नें सुभ जोग, प्रतख जुप्मा जुझा छे दोय ॥ 
चारित ने जोग एक सरधे तो, श्राठ प्लातमा री हुवे प्रातमा सात । 
सुभ जोग नें चारित एक सरधें तिण, चोइई पंडवजीयो मिथ्यात ॥ 
बारेमें तेरमें चवदमें गणठांणं, पायक चारित छें जयाबूयात । 
ते चारित निरं4र एक धारा छे, ते तो बंधें घट नहीं थे तिलमात ॥ 
चारित मोहणी पषय हुवे जब,पायक च रित नीपजें ताय । 
इण चारित संवर रो एक सभाव, सुभ जोग ते चारित कदेय न थाय ॥ 
चारित मोहणी उपसम हुर्वे जब, उपभ्रम चारित नीपजें ताय । 
परयउपसम हुआ पयठपसम चारित, ख़य हुँझां पायक चारित थाय ॥ 
जारित मोहणी षथय परयउपसम हुआ, तिण सूं तो घृभ जोग नीपजें नांहीं । 
मोह घर्व्या सुभ जोग नींपना सरधें, ते पड गया मोह मिध्यात रे मांदीं ॥ 

प्रन्तराम करम पय वयउपसम हुआ, नीपजें पायक षयउपश्रम ताय । 

ते लबद वीर्य छ उजलों निर्मल, तिण वीर्य सूं करम न लागें झ्लाय ॥ 
तिण लबंध वीर्य सूं करम न रुकें, वले वीय॑ सूं करम कटे नहीं ताय । 
लबद वोर्य छें पुदगल नें संजोगे, तिण नें वीर्य भ्रातमा कही जिणराय ॥ 


१--मिक्षु-प्रस्थ रत़्ाकर (ख० १) : टीकम ढोसी री चोपईढा० हे गा० १-३०,२६,३५ 
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लबद वीर्य तणों जीव करें व्यापार, ते व्यापार छें करण बीय जोग। 

तिण व्यापार नें भाव जोग कहीजें, त्यांरों व्यापार छें पुदगल रे संजोग ॥ 

सावशद्य कांम करें ते सावद्य जोग, निरवद काम करें ते निरवद जोग | 

तेतों दरब जोग पुदगल नें संघातें, दरब नें भाव जोग रों भलों संजोग॥ 

सावद्य जोर्गा सूं पाप लागें छे, निरवद जोगां सूं निरजरा होय । 

बले निरवद जोगां सूं पुन पिण लागें, सुभ जोगां ने संवर सरधों मत कोय ॥ 

सुभ जोग छे करणी करम काटण री, संवर सूं तो रुके छे करम । 

सुभ जोगां नें संवर सरधे छें मोला, तेतो करमां तर्ण बस भूला छे मर्म ॥ 

मन वचन जोग उतकष्टा रहें तों, भ्रन्तर मोहरत तांइ जांण। 

चारित तो उतकष्टों रहें तों, देसउणों कोड पूर्व परमांण ॥ 

सुभ मन वचन जोग चारित हुवें तों, चारित पिण श्रतर मोहरत तांइ । 

जो उ चारित री थित इधकी परूपें, तिणनं आपरा बोल्या री समझ न कांई । 

मन वचन रा दोय दोय तीन काया रा, ए सात जोग तेरमें गणठांणे । 

जोग नें संबर कहें तिण ने पृछा कीजं, तूं किसा जोग ने संबर जांणें ॥ 

कदेयक तो सत मत जोग बरतं, कदेसक वरते जोग ववहार भन। 

एक एक समें दोनूं मन नहीं वरतं, इमहीज बरतें दोनूं जोग वचन ॥ 

काया रा तीन जोग साथ नहीं बरतें, एक समय वरतें काया रो जोग एक । 

चारित संवर तो निरंतर एक, जोग तो जूजूबा बरतें प्रनेक ॥ 

जो उ सातोंइ जोगगा नें संवर सरधें, ते सातोंद जोग नहीं एक साथ । 

कदे कोई बरतें कदे कोई वरतें छें, संवर तो एकधारा रहें छें साख्यात" ॥ 

स्वाभीजी ने अपने विचारों का उपसंहार इस प्रकार दिया है : 

जोग तो व्यापार जीव तणों छें, जीव रा प्रदेश हाल त्यांही । 

थिर प्रदेस नें जोग सरघें छे , तिणरें मोटों मिथ्यात रह्यो घट मांहि ॥ 

सुभ जोग नें संवर जूझा जुझ्ना छे', त्यां दोयां रो जुझो जुझ्ो छे' स्माव | 

त्यां दोयां नें एक सरध भश्रग्यानी, तिण निरचेद्र कीधों छे मोटों अन्याव ॥ 

सुभ जोगां सूं पुन करम लागें छे, झ्सुभ जोगां सूं लागें पाप करम | 

सुभ प्रमुभ करम संवर सूं रुके छे, वले सुभ जोग सूं हुवें निरजरा धर्म ॥ 
१--मिक्षु-प्रन्थ रक्षाकर (ख्र० १) : टीकम ढोसी री चौपद् ढाछ २ ग्रा० १-८,१ १-२२ 


६८८ नब पंचा्थ 


संवर सूं जीवा रा प्रदेस बंध हुवे छे' जोग सूं जीव रा प्रदेस री हुव॑ छे छूट। 
या दोयां नें एक सरघें छे भ्रग्यांनी, ते निशचेंद नेमा छे हीया फूट* ॥ 
४--तप की सहिमसा : 

/हुपसा निर्जरा च” इस सूत्र की टीका में टीकाकारों ने एक महत्त्वपूर्ण शंका-समाधान 
किया है। प्रश्न है--शप को भ्रभ्यदय का कारण मानना दृष्ट है, क्योंकि बह देवेन्द्र 
प्रादि त्थान विशेष की प्राप्ति का हेतु स्वोकार किया गया है । वह निर्जरा का हेतु कसे 
हो सकता है! प्राचार्य पृज्यपाद कहते हैं--''जंसे भ्रम्नि एक है तो मी उसके विक्लेदन, 
भस्म भौर प्॒द्भार भादि प्रतेक कार्य उपलब्ध होते हैं, वंसे ही तप को धम्युदय श्रौर 
कर्म-क्षय दोनों का हेतु मानने में कोई विरोध नहीं है* ।” 

इस बात को श्री प्रकलड्ड देव ने बड़े ही सुन्दर ढंग से समझाया है । वे कहते है-- 
“जैसे किसान को खेती से प्रभीष्ट धान्य के साथ-साथ पयाल भी मिलता है, उसी तरह 
तप-क्रिया का प्रयोजन कर्मक्षय ही है। श्रम्यदय की प्राप्ति तो पयाल की तरह आ्ानु- 
षंगिक है? | 

स्वामीजी ने कहा है : 

“गोहूं नींपावे छें गोहां कें कारणें, पिण खाखला री नहीं चावो रे। 
तो पिण साथ खाखलो नींपजे छे, बुधबंत समझों इण न्यावों रे ॥ 
ज्यू करणी करें निरजरा रे काजें, पिण पुन तणी नहीं चाबवों रे। 
पिण पुन नीपजें छें निरजरा करता, लाखला ने गोहां रे न्‍्यावों रे४ ॥”? 


१--मभिक्षु-प्रन्थ रक्ञाकर (ख० १) : टीकम डोसी री चौपई ढा० ५ गा? १४-१७ 

२---तस्वा ० ६.३ सर्वार्थसिद्धि : 
ननु च॒ तपोध्स्युदयाज़मिष्टं देवेन्त्रादिस्थानप्रापतिहेतुत्वाभ्युपतमात्‌, सत्‌ कर्थ 
निर्जराज़ स्यादिति ? नेष दोषः:, एकस्थानेककार्य दृर्शनाद्शिषत्‌ । था 5प्रिरेको5पि 
विक्केदनभस्मांगराद्परियोजन उपकृभ्यते तथा तपो:स्युदयकर्मक्षयहत्रित्यत्र 
को विरोध: । 

३---तप्या० ६.३ राजवातिक ५ : 
गुणप्रधानफलोपपत्तेवा कृषीयछवत्‌ । अथवा, यथा कृषीवलछस्य कृषिक्रियायाः 
परलावश्प्यफलगुणप्रधानफलाभिसम्बन्ध: तथा मुनेरपि तपस्क्रियायाँ प्रधानोपस- 
अताम्बुद्यनि:क्षेबसफला मिसम्बस्घो 5भिसन्धिवक्ा है दितव्य: । 

४--मिझ्ु-प्रन्‍्भ रजञाकर (स्वटड १) : टीकम ढोसी री औपई ढा? ३े गा० ३६-३७ 
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श्री प्रकलब्डदेव ने श्रागे जाकर लिज्षा है--'“किसीकों प्रभितसच्धि--विशेष इच्छा 
से तप के द्वारा प्रम्यदय की भी सहज प्राप्ति होती है" ।” 

पंडित सुखलालजी तत्त्वाथंसूत्र के उक्त सृत्र (६.३) की व्याल्या करते हुए लिखते 
हँ--- “सामान्य तौर पर तप भश्रम्युदय भ्रर्थात्‌ लोकिक सुख की प्राप्ति का साधन माना 
जाता है, ऐसा होने पर भी यह जानना चाहिए कि वहू निःश्रेयस भ्रर्थात्‌ प्राध्यात्मिक 
सुख का भी साधन बनता है; कारण कि तप एक होने पर मी उसके पीछे रही हुई 
भावना के भेद को लेकर वह सकाम श्रौर निष्काम दोनों प्रकार का होता है। सकाप्त 
तप भ्रम्यदय को साधता है, श्रौर निष्काम तप निःश्रेयस्‌ को साधता है? ।” 

प्रागमों में ऐसे स्थल मिलते हैं जहाँ देखा जाता है कि लौकिक कामना से तपस्या 
करनेवाले का लौफिक प्रभीष्ट पूरा हुआ है । उदाहरणस्वरूप गर्भवती रानी धारिणी को 
मस्द-मन्द वर्षा में भ्रमण करने का दोहद उतपन्न हुआ । उस समय वर्षा-काल नहीं 
था। भमयकुमार ने प्राभूषण, माला, विलेपन, धास्त्रादि उतार डाले शौर पौषध- 
शाला मैं जा ब्रह्मचयंपूर्वक पोषध-प्रहण कर दर्मसंस्तारक बिछा, उसपर स्थित हो तेला 
ठान दिया धौर देव को मन में स्मरण करने लगा । तैला सम्पूर्ण होने पर देव का आसन 
चला । वह पमपकुमतार के पास श्राया । वर्षा-फाल न द्वोने पर भी उसने वर्षा उत्पन्न 
की । इस तरह घारिणो का दोहद पूरा हुभा? ! ऐसी घटनाप्ों से तप लोकिक सुख 
की प्राप्ति का साधन है--ऐसी मान्यता चल पड़े तो प्रादवर्य नहीं पर उससे सर्व व्यापक 
सिद्धान्त के रूप में ऐसा प्रतिपादन युक्तियुक्त नहीं कि “सकाम तप भ्रम्युदय को साधता 
है, भौर निष्काम तप नि:श्ेयस्‌ को साधता है।” तथ्य यह है कि निष्काम तप (प्रात्म- 
शुद्धि की कामता के भ्रतिरिक्त भ्न्य क्रिसी कामना से नहीं किया हुश्ना तप) कर्मों का 
क्षय करता है प्रतः वह नि:श्रेयस्‌ का कारण है। शुभ योग की प्रशृत्ति के कारण कर्म-क्षय 
के ताथ-साथ पुण्य का भी वन्ध होता है जो सांसारिक अभ्युदय का हेतु होता है। जब 
तय के साथ ऐहिक कामना जोड़ दो जातो है तब बह तप सकाम होता है । तप के साथ 
जुहो हुई ऐहिक कामना कभो-कमी ऐहिक सुख की प्राप्ति द्वारा सफल होती देखी जाती 





१--देलिए पा० टि० २ का अस्तिम अंश 
२---त स्वार्थसूत्र गुजराती (० आ०) ए० ३४६ 
३--शाताधर्मक्थाज़ १.१६ 
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है पर वह सफल होती ही है --ऐसा नियम नहीं है | झ्रात्मिक दृष्टि से तप के साथ जुड़ी 
हुई कामता पाप-बन्ध का हो कारण होतो है। स्वामीजी ने कहा है : 

पुन तणो वंछा कीर्या, लागे छे एकंत पाप हो लाल । 

तिण सुं दुःख पामें संसार में, वधतों जाये सोग संताप ही लाल ॥ 

पुन री वंछा सुं पुन न नींपजें, पुन तो सहज लागे छे झ्राय हो लाल । 

ते तो लागे छे निरवद जोग सूं, निरजरा री करणी सूं ताय हो लाल ॥ 

भली लेश्या ने मला परिणाम थी, निइचेंद निरजरा थाय हो लाल । 

जब पुन लागे छें जीव रे, सहज सभावे ताय हो लाल ॥ 

जे करणी करें निरजरा तणी, पुन तणी मन में धार हो लाल । 

ते तो करणी खोए नें बापड़ा, गया जमारों हार हो लाल" ॥ 

धभ्ागम में कहा है--धर्म-क्रिया वेबल कमं-लग् के लिए करनी चादिए अन्य किसी 

तांसारिक-हेतु के लिए नहीं । इससे सम्बन्धित एक श्रन्य सिद्धान्त भी है। जस्ते धर्म- 
क्रिया मोन्न के लिए करना उचित है उसी तरह प्र्म-क्रिया करने के बाद उसके बदले 
में सांसारिक फल की कामना करना भी उचित नहीं। जो पघर्म-क्रिया कर बदले में 
निदान-- सांसारिक फल की कामना करता है, उसकी धर्म-करनी संसार-बृद्धि का 
कारण होती है। स्वामीजी खिखते हैं 

जिन सासण में इम कह्यों, करणी करनी छे मुगत रे काज | 

करणी करें नीहांणों नहीं करें, ते पाममें मुगत रों राज ॥ 

करणी करें नीहाणों करें, ते गया जमारों हार । 

संमृत नीहांणों कर बअरह्मादत्त हुवों, गयो सातमीं नरक मझार ॥ 

करणी करें नीहांणों नहीं कर, ते गया जमारो जोत । 

वामली तापस नीहांणों कोधों नहीं, तो इसाण इन्द्र हुवो बदीत ॥ 

जब देवताओं ने बाल तपस्वी तामली तापस को इन््र बनने के लिए निश्न करने 

की प्रार्थना की तब उसके मन में जो विचार उड़े उनको स्वामीजी ने उसके मुंह से बड़े 
ही मामिक रूप से प्रकट करवाया है । तामली सोचता है : 

मूंन साझ रह्यों पिण बोल्यों नहीं, नींहाणो पिण न कौयों कोय । 

बले मन में विचार इसडो कोयों, करणी बेच्यां प्ाछो नहीं होय ॥ 
१--घुण्य पदार्थ : ढाल १ गा? ५४२, ४५-४७, 





निर्जरा पदार्थ (डाल : २) : रिप्पणी १८ ६६९ 


जो तपसा करणी म्हारे अल्प छे, घणो चिंतरव्यों हुवे नहीं कोय । 
जो तपसा करणी म्हारे प्रति घणी, योड़ो चितव्यों सताव सृ होय ॥ 
जेहवी करणी तेहवा फल लागसी, पिण करणी तो बांझ न कोय । 
तो निहांणों करू किण कारणें, ग्राछों किया निश्चे श्राद्दो होय ॥ 
स्वामीजी उपसंहार करते हुए कद्दते हैं : 
जिन मत महि पिण दम वह्मों, नीहाणों करें तप खोय । 
ते तो नरक शणों हुवे पावणों, बले चिहूं गति मांहे दुखियों होय ॥ 
तप बी महिमा बताते हुए श्री हेमचन्द्रसूरि ने लिखा है-- “जिस प्रकार सदोष स्वर्ण 
प्रदीम अम्रि द्वारा श॒द्ध हा है, बसे ही श्रात्मा तपाग्रि से विशद्ध होती है। बाह्य प्रोर 
प्राम्यन्तर हपाग्नि के देदीप्यमान द्वोने पर यमरी दुर्जर कमो को शत््षण मरम कर देता 
है। ।” उत्तराध्ययन में कहा है--'कोटि भवों के ध्षंचित कर्म तप द्वारा जीर्ण होकर 
झड़ जाते हैं? ।” उसी श्रागम में कहा : “तगरूपी वाण से संयुक्त हो, कर्मरूपी कवच 
का भेदन करनेवाला मुनि, संप्राम का अस्त ह। संसार से--जन्म-जम्मान्तर से मुक्त हो 
जाता है? ।” स्वामीजी कहते हैं उत्कृष्ट भावना से तप करनेवाला तीर्थंकर गोत्र तक 
का बंध करता है। भ्रप्रिक क्या तप से प्रनन्‍त संसारो जीव क्षणभर में करोड़ो भवों के 
कमों को ख्राकर सिद्ध हो जाता है| 
१८--निजरा और निजेरा की करनी दोनों निरवद्य हैं (गा००५३-५६) : 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने निम्न बातों पर प्रकाश डाला है: 
१--निर्जरा और निजरा की करनी दोनों भिन्न-भिन्न हैँ पर दोनों हो निरवदय हैं । 
२--निजंरा मोक्ष का अंश है 
३--नये कर्मों के बंध से निवत्त हुए बिना संगार-अ्मण नहीं मिट्ता 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : क्री हेमचन्द्रसूरिप्रणीत सप्ततत्त्वप्रकरण गा० (२६, १३३ : 
सदोषमपि द्वीप्तन, झछझुव्ण बढ़ना यथा। 
तपो5प्िना तप्यमानस्तथा जीवो विशुध्यति ॥ 
दीप्यमाने तपोवहोँ, बाहये चाम्यन्तरेइप च | 
यमी जरति कर्माणि, दुर्जराणयपि तल्क्षणात्‌ ॥ 
२३---उक्त० ३०.६: 
अवको ढीसं चिय॑ कम्म॑ तवसा निजुजरिज्जइ 
र२े->उत्त० €. २२ (एू० परा० रि० में उद्धुत) 
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नीचे इन पर क्रमशः प्रकादा डाला जायगा। 

१--कर्मो के देश-क्षय से ग्रात्मा का देशरूप उज्ज्वल होता निर्जरा है। जिससे ऐसा 
होता है, वह निर्जरा की करनी है । 

निजंरा पग्ात्म-प्रदेशों की उज्ज्वलता है। इस भ्रपेश्ञा वह निरयशञय है। निर्जरा की 
करती शुभ योगरूप होने से निर्मल होती है । पत: वहू निरवद है। 

२--निर्जरा मोक्ष का अंश किस प्रकार है, इस पर कुछ प्रकाश पूर्व में डाला जा 
चुका है। “धर्म दंतुक निर्जरा नव तत्वों में सातवां तत्त्व है । मोक्ष उम्तीका उत्कृष्ट 
रूप है। कम की पूर्ण निर्जरा (विलय) जो है, वही मोक्ष है। कर्म का श्रपूर्ण विलय 
तिर्जरा है । दोनों में मात्रा भेद है, स्वरूप भेद नहीं" । 

जैसे जल का एक बूल्द समद का ही अंश होता है, वेसे ही निर्जरा भी मोक्ष का ब्रा 
है। प्रन्तर एक देश श्रौर पृर्णता का है। भ्रक्ृत्स्न कमं-द्षय निर्णरा है भौर इत्स्न कर्म- 
क्षय मोक्ष * । 

३--तिर्जरा पुराने कर्मो को दूर करती है पर उससे कमा का श्रन्त तभी भरा 
सकता है जब नये कर्मो का संचय ने किया जाय । जब तक नये कर्मों का संचार 
होता रहता है पुराने कर्मो का क्षय होने पर भी कर्मों का प्रन्त नहीं झाता। जिस 
तरह कर्ज उतारने की विधि यह है कि नया कर्ज न किया जाय और पुराना चुकाया 
जाय । उसी प्रकार कर्म में निवत्त होने की प्रक्रिया यह है कि नथे कर्मो के प्रागमन को 
रोका जाय और पुराने कर्मो का क्षय किया जाय | इस विधि से ही जीव कर्मो से मुक्त 
हो सकता है। उत्तराध्ययन में इसी विधि का उल्लेख तालाब क्रे उदाहरण द्वारा किया 
गया है । वहाँ कहा है--“प्राणिवध, सृषाबाद, चोरी. मंथन और परिग्रह तथा रात्रि- 
भोजन से विरत जीव भ्रना खब--नये कर्म -प्रवेश से रहित हो जाता है। जो जीव पाँच 
समितियों से संब॒त्त, तीन गुप्तियों से गत, चार कपाय से रहित, जितेन्द्रिय तथा तीन प्रकार के 
गे झौर तीन प्रकार के शल्य से रहित होता है, वह अनाखव- नये कमं-संचय से रहित 
होता है। जिस तरह जल झाने के मार्ग को रोक देते पर बड़ा तालाब पानी के 
उलीचे जाने और सूर्य के ताप से क्रमण/ सूख जाता है, उसी तरह ब्रास्ब--पाप-कर्म के 
प्रवेश-मार्गों को रोक देनेवाले संयमी पुरुष के करोड़ों मजों के संचित कम तप के द्वारा 
जीर्ण होकर झड़ जाते हैं? ।” 





१--जन दर्शन के मौलिक तत्त्व पृ० १४७ 
*--तत्त्वा० १.४ सर्वाथसिद्धि : 

एकदेशकर्मसंक्षयलक्षणा निर्जरा, कृत्स्नकर्म वियोगछक्षणो मोक्ष : 
३--उच्त० ३०.३२-३२, ४-६ 


बंध पदाथ 


>व्यर४० 
बंध पदारथ 
दुहा 


१--आठमों पदार्थ बंध छें, तिण जीव नें राख्यो छे बंध । 
जिण बंध पदार्थ नहीं ओलख्यो, ते जीव छें मोह अंध॥ 


२-बंध थकी जीव दबीयो रहें, काई न रहें उघाहे कोर । 
तिण बंध तणा प्रबल थकी, कांई न चले जोर ॥ 


३--तलाव हूप तो जीव छें, तिण में पडीया पांणी ज्यूं बंध जांण । 
नीकलता पांणी रूप पुन पाप छें, बंध नें लीजो एम पिछांण ॥ 


४--एक जीव दरब छे तेहनें, असख्यात  परदेस । 
सगला परदेसां आश्व दुवार छे, सगला परदेसां करम परवेस ॥ 


५- मिथ्यात इचिरत नें परमाद छे, वले बपाय जोग व्ख्यात । 
यां पांचां तणा बीस मंद छे, पनेर आ#ूव जोग में समात ॥ 


६--नालश हप आश्रग नाला करम नां, ते रूंध्यां हुवें संतर दुबार । 
करम रूप जल आवतो रहें, जब बंध न हुवे लिगार ॥ 


श्ह्ट 
बंध पदार्थ 


दोहा 


१े--आठवाँ पदार्थ बंध हैं। इसने जीव को बांध रखा है। 
जिसने बंध पदार्थ को नहीं पहचाना, वह मोहांध है” । 


२--बंध से जीव दवा रहता है (उसके सर्त्र प्रदेश कर्मा से 
आच्छादित रहते हैं)। उसका कोई भी अंश जरा भी खुला 
नहीं रहता । बंध की प्रबलता के कारण जीव का जरा भी 
वश नहीं चलता * । 

३--जीव तालाबरूप हैं। ताछाब में पड़े हुए--स्थित जलूरूप 
बंध दै। पुणय-पाप को निकलते हुए जलरूप समभना 
चाहिए । इस प्रकार बंध को पहचान छो? । 


४--प्रस्थेक जीव द्वल्य के असंख्यात प्रदेश होते हैं। सर्च प्रदेश 
साश्रय-द्वार दैं-- (कर्म-प्रद्धण करने के मार्ग हैं)। सर्व प्रदेशों 


से कर्मा का प्रवेश होता है” । 


४५---प्रिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय ओर योग--ये पांच 
प्रधान आश्रव हैं। हनमें योग आश्रव के पन्‍द्रद्द भेदों को 
जोड देने से कुछ बीस आजख्व होते हैं। । 

६-- जल के आने के नाले की तरह आश्रव कर्मा के आने के 
नाछे हैं। इन नालों को रोक देने पर संवर होता हैं जिस 


से कर्मू्पी जल का आना हक जाता है। और नया बंध 


नहीं होता । 


बंध पदार्थ और 
उसका स्वरूप 
(दो० १-३) 


कम -प्रवेश के मार्ग 
जीव-प्रवेश 


बंध के हेतु 


बंध से मुक्त होने 


का उपक्रम 
(दो० ६-८) 


हद बंध पदार्थ 


3--तलाव नों पांणी घटे त्िण चिघें, जीव रे घटे छें करम । 
जब कांयक जीव उजल हुवें, ते तो छें निरजरा घधम्म॥ 


८--कदे तलाव रीतो हुवें, सर्व पांणी तणों हुवे. सोप । 
ज्यं सर्व करमां नों सोष॑ंत हुवें, रीता तलाव ज्यं मोष ॥ 


&--बंध तो छें आठ करमां तणो, ते पुदगल नीं पर्याय । 
तिण बंब तणी ओलखणा वह, ते सुणनों चित ल्याय॥ 


दाल : १ 
( अद्द २ कर्म बिट ) 
१--बंध नीपजें छें आश्रव दुवार थी, तिण बंध ने क्यों पुन पापों जो । 
ते (न पाप तो दरब रूप छें, भावे बंध क्ह्यों जिणग आपो जी॥ 
बंध पदार्थ ओलखो*॥ 


२->ज्यू तीश्रेंक्र आय उपनां, ते तो दरब तीथंकर जांणों जो । 
भावे तीथंक्र तो जिण मसमे, होसी तेरमें गुणठांणों जी॥ 


३--ज्यू' पुन नें पाप लागो क्यों, ते तो दरब छे पुन ने पापो जी | 
मावे पुत्र पाप तो उदे आयां हुपी, सुख दुःख सोग संतापो जी ॥ 


४-तिण बंब तणा दोय भेद छें, एक पुन तणों बंध जाणों जी । 
बीजों बंत्र छें पाप रो, दोनूं बंध री करजो पिछांगो जो॥ 


+ घह आँकड़ो प्रत्येक गाथा के अस्त में इसी प्रकार समझें । 


नव पदाथ 


७--जिस तरह (सूर्य की गर्मी या उत्सिंचन से) ताछाब का 
पानी घटता हैं, उसी प्रकार (तप आदि से) जीव के कर्म 
धदते हैं। कर्मों के घटने से जीव कुछ--एक देश उज्ज्वछ-- 
निर्मल होता हैं, यही निजरा है । 

८--जिस तरह (घीरे-चीरे) सर्व जरू के सूख जाने से सम्रय 
पाकर ताछाब रिक्त हो जाता है, ढीक उसी तरद्द सर्व कमा 
के क्षय हो जाने पर जीव कमों ले मुक्त हो जाता है| इस 
तरह मोक्ष रिक्क तालाब के समान है । 

६--बंध आठ कर्मा का होता हैं। बंध पुद्गक की पर्याय 
है। में इस बंध तत्त्व की पहचान कराता हूँ। थ्यानपूर्तक 
सुनो * । 


ढाल ; १ 


१(--बंध आश्रव-द्वार ते उत्पन्न होता हैं। बथ को पुण्य और 
वापात्मक दो प्रकार का कहा गया है। ये पुण्य-पाप तो 
वज्य-वंधरूप हैं। भगवान ने भाव बंध भी कहा हैं। 


३-३--जिस तरह तीथंकर उत्पन्न होने पर द्रब्य तीथंकर होते 
हैं परन्तु भाव तीथकर उस समय होते हैं जब कि वे 
तरहवें गुणस्थान को प्राप्त करते हैं। उसी तरह जो पुगय- 
पाप का बंध कहा गया है, वह द्रव्य पुणय-पाप का बंध 
है । भाव पुगय-पाप बन्ध तब होता है जब कि कर्म उदय 
में आकर छख-दुःख, ह्ष-शोक उत्पस्न करते हैं । 


४--बंध दो प्रकार का होता है--एक पुण्य कर्मा का और 
दूसरा पाप करई्सा का। इन दोनों प्रकार के बंध को 
अच्छी तरह पहचानों । 


दर 


बंध श्राठ कर्मो 
का होता हैं 


द्रव्य बंध श्रौर 
भाव बंध 
(गा० १ ३) 


पृष्य-बंध और 
पाप-बंध को फल 
(गा० ४-५) 


ह६८ ब्रंध पदार्थ 
»ापुन नों बंध उदे हुआं, जीव नें साता सुख हुवें सोयो जी । 
पाप नों बंध उदे हुआं, विविध पणे दुःख होयो जी॥ 


६-जंध उदे नहीं ज्यां लग जीव नें, सुख दुख मूल नहोय जी । 
बंध तो छता रूप लागो रहें, फोड़ा न पाडे कोय जी ॥ 


७--तिण बंध तणा च्यार भेद छें, त्वानें रूडी रीत पिछांणों जी । 
प्रकत बंब नें थित बंब दुसरो, अनभाग नें परदेस बंध जाणों जो॥ 


८-पअ्रक्रत बंध छें करमां री जुजड़, ते करमां रा सभाव रे न्‍्यायो जी । 
बांबी छे. लिण समें बंब छें, जेसी बांधी तेसी उदे आयो जी ॥ 


-तिण प्रकत ने मात्री छे काल सूं, इतरा काल तांइ रहसी तांपो जो । 
पछेतो प्रकत बिललावसी, थित्र सूं प्रकत बंध छें आंमो जी ॥ 


१०--अनुभाग बंध रस विपाक छें, जेसो २ रस देसी त्ाह्यों जी | 
ते पिण प्रकत नों बंध रस कच्यों, बॉघ्या तेसां हज उदें आयो जी॥ 


११--.परदेस बंध कह्यों प्रकत बंध तणों, प्रकत २ रां अनंत परदेशों जी । 
नें लोलीभूत जीव सूं होय रहद्या, प्रकत बंध ओलखाई वशेषो जी ॥ 


१२--आठ करमां री प्रकत छें, जूजई एकीकी रा अनंत परदेसों जी । 
ते एकीकी परदेस जीव रे, लोलीमृत हुवा छें वशेषो जी॥ 


नव पदार्थ 


५०-पुयय-बंध के उदय से खीव को सात-छख प्राप्त द्वोत हैं 
और पाप-बंध के उदय इोने से नाना प्रकार के दुःख होत 
हैं। 

६--जव तक बंध डद॒य में नहीं आता तब तक जीव को जरा भी 
छखस-दुःख नहीं होता। (उदय में आने तक) बंध सतारूप 
दी रहता हे और थोड़ी भी तकलीफ नहीं देता<। 


७४--अंघ के चार सेद हैं : (१) प्रकृति बन्ध, (२) स्थिति बन्ध, 
(३) अनुभाग बन्ध भौर (४) प्रदेश बन्ध | इनको अच्छी 
तरद् से पहचानना चाहिए । 


८--प्रत्येक कर्म की प्रकृति भिन्न-भिन्न है। प्रकृति बन्च कमा 
के स्वभाव की अपेक्षा से होता हैं। प्रकृवात के बंधन पर 
प्रकृति बन्ध द्वोता हैँ । प्रकृति जसी बांधी जाती ह बंसी 
ही उदय में जाती हैं । 

६--प्रत्येक प्रकृति काल से मापी गयी हैं। प्रत्यक प्रकृति 
अप्तुक काछ तक रह्दती है, बाद म॑ विलीन हो जाती हैं । 
इस प्रकार स्थिति बन्‍्च कर्म-प्रक्तती के कालमान की 
अपेक्षा से होता है । 

१०---अनशुभाग बन्च रस-विपाक--कर्म जिस-ज्िस तरह का रस 
देगा उसकी अपेक्षा से होता है। यह रस बन्च भी 
प्रत्यक प्रकृति का ही होता हैं । जसा रस जीव बांधसा है 
बसा ही उदय में आता हैं । 

१६९-१२--प्रदेश बन्ध भी प्रकृति बन्ध का ही होता है । एक-एक 
प्रकृति के अनन्त-अनन्त प्रदेश होते £ैं | वे जीच के प्रदेशों 
से लोलीभूत हो रहे हैं। प्रकृति बंध को यही विशप 
पहचान हैं। आठों कर्मो' की प्रकृति मिन्‍न-भिन्‍न हैं। 
एक-एक प्रकृति के अनन्त प्रदेश जीव के एक-एक प्रदेश क 
विशेषख्ष से लोलीभूत हैं" । 


६६ 


कर्मो को सत्ता 
और उदय 


बध के चार भेद 
(गा० ७-१२) 


७०० बंध पदार्थ 
१३--यांनावरणी दरसणात्ररणी बेदनी, वे आठमों करम अंतरायो जी । 


यांरी थित छें सगला री सारिषी, ते घुणनों चित्त ल्‍यायो जो ॥ 


१४--थित छिें यां च्यारूं करमां तणी, अंतरमुद्रत परिमांणो जी ॥ 
उतकष्टी थित वां ज्यारूं करमां तणी, तीस कोडाकोर सागर जांणों जी ॥ 


१५--थित दरत्ण मोहणी करम नीं, जगन तो भ्रंतरमुहरत परमांणों जी । 
उतकष्टी थित छे. एुहनी, सित्तर कोडाकोड सागर जांणों जी ॥ 


१६--जिगन थित चारित मोहणी करम नीं, अतरमुहरत कही जगदीसों जी । 
उतकप्टोी थित छो एहनीं, सागर कोडाकोड चालीसो जी ।॥। 


१७ -थित कही छें, आउश्ा करम नी, जिगन अंतरमुहरत होयो जी । 
उतकष्टी थित सागर तीस नों, आगे थित आउखा री न कोयो जी ॥ 


शै्य-+रथित नांम ने गोत्र करम त्णी, जगन तो आठ मृहरत सोयो जी। 
उतकप्टी एकीका करम नीं, बीस कोडाक्रोड सागर होयो जी॥ 


१६---एक जीव रे आठ करपां तणा, पुदशल रा परदेस अनन्तों जी । 
ते अभवी जीवां थी मापीयां, अनंत गुणां कह्मा भगवंतों जी॥ 


२०-ते अवस उदे आसी जीव रे, भोगवीयां विण नहीं छुटायो जी ! 
उदे आयां व्रिण सुख दुःख हुवे नहीं, उदे आयां सुख दुश्व थायो जी ॥ 


नव पदाथ 


१३--जानावरणीय कर्म, दुर्शनावरणीय कर्म, वेदनीय कर्म और 
क्षाझवें अंतराय कर्म---इन सबकी स्थिति एक समान हैं। 
खित छगा कर छनो | 


१४--हन चारों कर्मो की जधन्य 'स्थति अंतर मुहूर्त प्रमाण और 
उत्कृष्ट स्थिति तीस कोटाकोटि सागर जितनी हैं। 


१४--दर्शनमोहनीय कर्म की कम-सं-कम स्थिति अंतर मुहूर्त प्रमाण 
और अधिक-ते-अधिक स्थिति सत्तर कौटाकोरट सागर 
जितनी हैं । 


१६--भगव्रान ने चारित्रमोहनीय कमर की जघन्य स्थिति अंतर 
उत्कूट स्थिति चालीस कोटाकोटि 


शै 
॥ 


मुहृत की बतलाई हे 
सागर की होती हैं । 


१७--आयुष्य कर्म की जधन्य स्थिति अंतर मुट्दत और उत्कृष्ट 
छिथिति त्तीस सागरोपम् की होती है । इसकी इससे अधिक 
स्थिति नहीं होती । 

१८--नाम और गोन्र--इनमे से प्रत्यक कर्म की जबन्य स्थिति 
आठ मुहत की है और उत्कृष्ट बीस कोटाकोटि सागर 
जितनी ' । 

१६--प्रत्यक जीब के आड़ कर्मो के अनन्त पुदूगल-प्रदेश लगे रहते 
हैं । अभव्य जीवों की संख्या के माप से भगवान ने इम 

' चुदूगर्लों की संख्या अनन्त गुणा बतलाई है । 


२०--ये कम जीव के अवश्य ही उदय मं आधंगे; भोगे बिना 
(बांध हुए करो से) छुटकारा नहीं हो सकता। क्यों के 
उदय में आने से ही सुख-दुःख होता है। दिना उदय के 
उख-दुःख नहीं होता । 


४०१ 


कर्मो की ध्थिति 
(गा० १३-१६) 


अनुभाग बंध 
(गा० १६-२१) 


०२ बंध पदार्थ 
२१--सुभ परिणांमां करम बांघीया, ते सुभ पणे उदे आजसी जी । 
असुभ परिणांमां करम बांघीया, तिण करमां थी दुःख थासी जी ॥ 


२२--पांच वरणा आठोंद करम छें, दोय गंध ने रस पांचुई जी । 
चोफरसती आठंद करम छें, रूपी पुदशल् करम आठोंइ जी ॥ 


२३--करम तो लछखा ने चोपड्या, वले ठंढा उंता होदइ जी । 
करम हलका नहीं भारो नहीं, सुहालो नें खरदरा न कोइ जी॥ 


२४--कोड तलाव जल सं पूर्ण भस्थतो, खाली कोर न रही कायों जी । 
ज्यूं जीव भरकयो करमां थकी, आ तो उपमा देस थी ताहयो जी॥ 


२५--अमंख्याता परदेस एक जीव रे, ते असंख्याता जेम तलावों जी । 
सारा परदेस भरीया करमां थकी, जांणें भरीया चोखूणी वावों जो॥ 


२६--एक <£ परदेस छोे जीव नो, तिहां अनंता करम नां परदेंसो जी। 
ते सारा परदेस भरीया छे बाव ज्यूं, करम पुदगल वीयों छे परवेसो जी ॥ 


२७--तडाव खाली हुवे छेंइण विधे, पंहल्य ता ताला देवे रूंधायो जी । 
पछें मोरीयादिक छोडे तठाव री, जब तलाव रीतो थायो जी॥ 


*८-ज्यूं जीव रे आश्रव नालो रूंध दे, तपसा करें हरष सहीतो जी। 
जब छेहडो आवें सर्व करम नों, तब जीव हुवे करम रहीतो जी॥ 


नव पदाथ 


२१--जो कर्म शुभ परिणाम से बांधे गये हैं, वे शुभ रूप ले 
उदय में जायेंगे और जो कर्म अशुभ परिणामों से बांधे गये 
हैं उनसे दुःख होगा * । 


२२--आर्ठों ही कर्म पाँच वृण, दो गंध और पाँच रसों से युक्त 
होते हैं। आठठों ही कर्म चोस्पर्शी होते है । आठों ही कर्म 
पौद्गलिक और रूपी हैं । 


२३--कर्म रुक्ष और स्निर्ध तथा ढाद़े और गर्म होते हैं। कर्म 
हल्के, भारी, सहावने या खरदरे नहीं होत॑। 


5३४--जमे कोई तालाय जछ से भरा हो, जरा भी खाली न हो 
उसी तरह जीच के प्रदेश कर्मो से भरे रहते हैं। यह उपमा 
एक देश सममनी चाहिए । 


२ ४--प्रत्येक जीव के असंख्यात प्रदेश असश्यात तालाबों की 
तरह हैं। थे सथ प्रदेश कर्मा से भरे रहते हं सानों 
चतुष्कोण वापियां जल से भरी हों। 

२$ -.- जहाँ जीव का एक प्रदेश हैं वहाँ कर्मा के अनन्त प्रदेश रहे 
हुए हैं। इसी तरह असंख्यात प्रदेशी जीव के स्व प्रदेश कमा 
से उसी प्रकार भरे रहत है जिस प्रकार वापियाँ जल से । 
आत्मा के एक-एक प्रदेश में कमो का प्रवेश है* * । 

२७-२८--जिस तरह जल आने के नाले को बन्ध कर जल 
निकलने के नालेको खोल दिया जाय तो भरा हुआ तालाब 
खाली हो जाता है, उसी प्रकार आह्नत्रूपी नाले को रोक 
कर हर्षित चित्त होकर तप करने से कर्मो' का अन्त 
आता है और जीव कर्मरहित हो जाता है । 


०३ 


प्रदेश-बंध और 
तालाब का दृष्टान्त 
(गा० २२-२६) 


मृक्ति की प्रक्रिया 
(गा० २७-२५) 


छ्ण्छ नष पदार्थ 


२६--करम रहीत हुवो जोव निरमलों, तिण जीव नें कहिजे प्ोघो जी। 
ते विष हुवों छें साततो, सर्व करम बंध कर दीयों सोषों जी॥ 


३०--जोड कीत्रीं छे बंध ओलखायवा, नाथदुवारा सहर मारो जो। 
संवतत अठारे नें वर॒म छापनें. चेत विद बारस सनीसर वारो जी॥ 
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२६ --कर्म रहित जीव निर्मल होता है। ऐसे जीव को मुक्त मुक्त जोब 
कट्दा जाता है। वह जीव शाश्वत सिद्ध होता है। उसने 
कर्म-वन्ध का आत्यन्तिक क्षय कर दिया" १। 


३०--यह जोह बंध तत्त्व को समभाने के लिए श्रीजीद्वार मू॑ पना-स्ल व 
सं० १८४६ की चत्र बदी १९ वार शनिवार को रची गई कील 


हे । 


टिप्पणियाँ 

१-वंध पदार्थ (दोः १) : 

स्वामीजी ने बंध को आठवाँ पदार्थ कहा है और उसका विवेचन भी ठीक मोक्ष के 
पूर्व किया है। उसका आधार झ्रागमिक कथन है" । दिगम्बर झ्ाचार्य भी उसका यह 
स्थान स्वीकार करते हैं* उत्तराध्ययन में नव पदार्थों के नाम निर्देश में उसका स्थान 
तनीय है पब्रर्यात इसका उल्लेब जीव और श्रजीव पदार्थ के बाद ही झा जाता है? । 
सात पदार्थों का उल्लेख करते हुए वाचक उमास्वाति ने इसे चतुर्थ स्थात पर रखा है 
प्र्थात्‌ इसे भ्राख़व के बाद और संवर, निज रा और मोक्ष वेः पहले रखा है !। हेमचन्द्रमुरि ने 
तात पदार्थों में इसे छठा पदार्थ बलाता है। । 

प्रागमों में प्रम्य पदार्थों की तरह बंध को भी सद्भाव पदार्थ, तब्यभाव भ्रादि 
कहा गया है* । श्रद्धा के बोलों में कहा है-- एसी राजा मत करों कि बंध और मोशन 
नही हैं पर ऐसी सज्ञा करों कि बंध झ्ौर मोक्ष हैं? |" द्विपदावतारों मे बंध और मोक्ष 
को प्रतिद्वस्दी तत्त्वों मे गिना गया है” । उस तरह यह स्पष्ट है कि बंध को जन दर्शन में 
एक स्वतंत्र तत्तत के हप में प्रतिपादित किया गया है । 

जीव श्रौर पुदूगल क्रमणाः चेतन और जइ होने से परस्पर विरोधी स्वभाववाल 
पदार्थ हैं फिर जी दोनों परस्पर बद्ध है और इसी सम्बन्ध से यह संसार है। लोक के 
हर --ठाणाजु €. ६5६४५ (7० * » पा? दि? £ में उद्धुत) 
२ ->पश्चास्तिकाय २,१५८ (ए० १५० प्रा० २० ४ (को में उद्धत) 
३--ऊत्त० २८.१४ (ए० १४५ पर उद्धत) 
४---तत्त्वा ० १.४ 


५--देख्विए प्ृ० १४९१ पार दि० 
है -- (क) दाणाड़ूः ६,६६५ 
(ख्) उत्त> २८.१४ 
७-- छुयगर् २.५.१ ४: 
पत्थि बंधे व मोक्खे वा, णवं सन्‍न॑ नियेसए | 
अत्थि बन्धे व मोक्सखे वा, एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ 
८-ठाणाड़ २.४६ : 
जद॒त्थिणं छोगे तं सत्य दुपओोआरं त॑ जहा... ,.,बन्ये चेव मोक्ले 'चेव 
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एक भाग विशेष को--उसकी चोटी को-- झ्लग रख दिया जाय तो ऐसा कोई भी स्थान न 
मिलेगा जहाँ कि स्वतन्त्र जीव--पुदगल-मुक्त जीव प्राप्त हो सके । जीव श्रौर पुदगल सत 
पदार्थ होने से --उनका पारस्परिक बन्ध भी सत्य है और वह सत्‌ पदार्थ है। जीव और 
कम का बंध काल्यनिक बात नहीं पर क्षण-क्षण होनेवाली घटना है। इसोलिए बंध को 
श्राठवाँ सद्भाव पदाथ माना गया 

जीव और कर्म के संइलेंष को बंध कहते हैं' । जीव अपनी प्रृत्तियों से कर्म -मोग्य 
पुदुगलों को ग्रहण बरता है। इन ग्रहण किये हुए कर्म-पुदुगल और जाव-प्रदेशों का 
बंधन--संयोग बंध हैं” । 

श्री नेमिचन्द्र सिद्ध।न्त चक्रवर्ती लिखते हैं-- “जिस चेत्य परिणाम से कर्म बंधता 
है, वह भाव बंध है तथा कर्म और झात्मा के प्रदेशों का अन्योन्य प्रवेश--एक दूसरे में 
मिल जाना-- एक क्षेत्रावगाही हो जाना द्रव्य बंध है । 

अभयदेवसूरि बहते है--“बड़ी का बत्पन द्रव्य बन्ध है श्लौर कर्म का बन्धन भाव 
बर्ध * ।! 

जीव और कम के प्रदश-बन्ध को समझ।ते हुए स्वामीजी ने तीन दृष्टास्त दिए 


ठप 


9 -- जिस तरह तल और तिल लोलीभमत-- प्रोतप्रोत होते हैं, टसी तरह बन्ध में जीव 
ग्रौर कर्म लोलीभूत होते हैं । 

४-+जिस तरह घृत और दूध लोलीभूत होते हें, उसी तरह बन्ध में जीव और कर्म 
नीलीभत होते हैं । 


-उत्त० २८.२४ नेमिचन्द्रीय टीका 
'बन्धण्च'.--जीवकर्मणो: संश्झेष : 
२--ठागाड़7 १.४.६ की टीका : 
(क) बन्यन बन्चः सकषायत्वात्‌ जीव: कत्रणों योग्यान पुदूगलान्‌ आदक्ते यत 
स॒ बन्ध हति भाव : 
(ख) ननु बन्धों जीवकम्मंणों: संयोगो5भिपलः 
३--अब्यसंग्रह २.२२ : 
बज्कदि कम्मं॑ जेंग दु चदणभावेण भाववन्धों सो । 
कम्मादपदेसाणंअणणोणणपवेसर्ण इृदरो ॥ 
४--ठाणाडु' १.४.६ दीका : 
दब्यतो बन्धो निगडादिभिर्भावत: कम्म्णा 


७०८ नव पदार्थ 


३--जिस तरह धातु प्र मिट्टी लोलीभूत होते हैं, उसी तरह बन्ध में जीव भौर 
कर्म लोलीभूत होते हैं । 

जीव श्लौर कर्म का यह पारस्परिक बन्ध प्रवाह की प्रपेज्ञा प्रनादि है? । न जीव 
पहले उत्तन्न हुआ, न कर्म पहले उत्पन्न हुआ, न दोनों साथ उत्तन्न हुए, न दोनों झ्नादि 
काल से उत्तन्न हैं पर दोनों श्रादि रहित हैं मौर दोनों का सम्बन्ध आदि रहित है३ । 

बन्ध पदार्थ बेड़ी की तरह है। इसने जीव को जकड़ रखा है। जो मनुष्य प्रपने 

बस्धन को बन्धन नहीं समझता, वह मोहान्ध है। जो ब॑न्धन को बन्धन नहीं समझता 

वह बन्धन को तोड़ कर मक्त नहीं हों सकता । भगवान ने कहा है--'वन्धन को जानो 
और शोडो * । 
२--बन्ध और जीव की परवशता (दो० २) : 

ग्राचाय पुज्यपाद ने बन्ध की परिसापा देते हुए लिखा है --'आत्मकर्मणोरन्यों ३- 
न्यप्रदेशानुप्रवेशास्मकों बन्धः४।'” जीव और कर्म के इस झोत-प्रोत संश्लेप को दूध 
और जल के उदाहरण से अच्छी तरह समझा जा सकता है। जिस ररह मिले हुए दूध 
और पानी में यह नहीं बतलाया जा सकता कि कहाँ पानी है और कहां दूध है-- परन्तु 
सवंत्र एक ही पदार्थ नजर आता है ठोक बेसे ही जीव और कमा के सम्बन्ध में भी 
यह नहीं बदलाया जा सकता कि किस श्रंश में जीव है श्रौर किस अंश में कर्म -पुदुगल । 
परन्तु सभी प्रदेज्ों में जीवर और कर्म का श्रन्पोन्ध सम्बन्ध रहता है। जीव के सर्व प्रदेश 
कर्मों से प्रभावित रहते हैं। उसका थोड़ा भी श्रनत कर्मो से उन्पुक्त नहीं रहता। कर्म 
रहित जीव में--मृक्त जीव में भ्रनेक्त स्वाभाविक शक्तियां होती हैं। परन्तु मंसारी जीव 
प्नन्‍्त काल से कर्म संयक्त होने से उन शक्तियों को प्रकर नहों कर सकता | जीव के साथ 
कर्मो के बन्ध से उसके सब स्व्राभाविक गुण दबे हुए रहते हैं। इसमे वह्‌ परवश--पराधीन 
£--तेराद्वार : दृष्टान्तद्वार .. 
२--टाणाज्र १.४.६ टीका : 

आदि रहितो जीवकर्मयोंग दृति पक्षः 
३-+ढाणा डर १.४.६ टीका 
४-खुथगई ६,१.१.१ : 

बुज्किज सि तिउह्िजा बन्धनं परिजाणिया । 

५--तत्वा ० १,४ सर्वार्थस्िद्धि 
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हो जाता है। न वह पूरा देख सकता है और न पूरा जान सकता है। वह पूर्ण 
न्ञारित्रवान भी नहीं हो सकता । उसे नाना प्रकार के सुख दुख वेदन करने पड़ते हैं । 
एक नियत झायु तक शरीर विदशपष में रहना पड़ता है। उसे अनेक रूप करने पड़ते 
हैं---ताना गतियों में मटकना पड़ता है । नीच या उच्च गोत्र में जन्म लेना पड़ता है | 
वह प्रयनी श्रतन्त वीर्य बक्ति को स्कुरित नहीं कर सकता। इस तरह कर्म के बंधन 
से जकड़ा हुप्ला जीव नाना प्रकार से पराधीन हो जाता है-- वह झ्रपनी शक्तियों को 
प्रकट करने का बल खो-सा चक्रा होता है। इस प्रकार कर्म की पराधीनता से जीव 
निःसत्त्व हों जाता है। उसका कोई वद्ग नहीं चलता | 

श्री हेमचर्द्रसुरि लिखते हैं--'जीव कपाय से कर्मयोस्व पुदगलों को ग्रहण करता 
है, यह बन्ध है। वह जीव की प्रस्वतंत्रता का कारण है" ।* 
३-बंध और तालाब का दृष्ट्रान्‍्त (द्ो० १) : 

जिस तरह तालाब ग्ृहीत जल से परिपूर्ण रहता है, उसी तरह संसारी जोब के ग्रात्म- 
प्रदेश-गह्ीत कर्म हप परिणाम पाए हुए पट ल-स्कंधों से परिपूर्ण रहते है। जिस तरह 
संचित जल तालाब में स्थित रहता है, उसी प्रकार ग्रद्ीत कर्म आत्म-प्रदेशों में स्थित 
रहत हैं। यही बंध है। जिस तरह ताल;4 में स्थित जल निकलता रहता है, वंसे 
ही संचित कर्म भो सुख या दूःखब्प फल देकर प्रात्म-प्रदेशों से निकलते रहते हैं, इस 
तरह पुण्य-पराप निकलते हुए जल के तुल्य हैं श्रौर बन्च तालाब में स्थित जल तुल्य । 
कर्मों का सलाहृप ग्रवस्थान बंध हैं और उनकी उदगहूप यरिणति पुण्य पाप । संचित 
कम फल नहीं देते केवल सत्तारूप में रहते हैं, यह बंध है। संचित कर्म उदय में भ्रा सुख 
या दुःख देते हूँ, तब वे पुण्य या पाप संजा से प्रज्ञापित होते है । 
४-जीव-प्रदेश और कम प्रदेश (दो८ ४) : 

इस विषय में पूर्व में विशेष प्रकाश डाला जा चुका है* । 

जीव श्रसंख्यात प्रदेशी द्रव्य है? । बह प्रत्येक प्रदेश मे कर्स-म्कब ग्रहण करता है। 
कर्म -प्रहण ग्रात्मा के खास प्रदेशों द्वारा ही नहीं होता परन्तु ऊपर, नीची, तिरछी 
सब दिशाओ्रों के श्रात्म-प्रदेशों द्वारा होता है । 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह : सप्ततत्त्वप्रकरण गा० ६३४३ : 
सकषायत्तया जीव: कमंयोग्यांस्तु पुदूगलान । 
यदादत्ते स बन्धः स्यथाज्जीवास्वातन्ध्यकारणम्‌ ॥ 
२--देखिए पू० १८५ अनुच्छेद ४ तथा एूर ४१७ 
ई--देखिए एृ० २८ अनुच्छेद ४; ए० २६ दि० ७ का अन्तिम अनुच्छेद और घृ० ४१-४९ 
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५-बंध-दहेतु (दो ५) : 

श्रागमों में बन्ध-हेतु दों कहे गए हें--(१) राग और (२) द्वंप१ । --बागो य 
दोसो वि थ कम्मबीयं' '--राग भौर द्वंष कर्म के बीज हैं। जो भी पाप कर्म 
हैं, वे राग और ढ्वंत से अगित होते हैं--“*जहा उ पावर कम्सं, रागदोस समझज्यं?।' 
इन भ्रागम वाक्‍यों में भो दो हो बन्ब-हेतुओं का उल्लेख है ! 

टीकाकार ने राग से माया श्रौर लोभ--इन दो को ग्रहण जिया है और द्वंप 
से क्रीोव और मान कोई । आगम में ग्रत्यत्र कहा हे कि जोव चार स्थानों से झाठों कमे- 
प्रकृतियों का चयन करता है। भूत में किया है और भविष्यत में करेगा । ये चार स्थान 
क्रोध, मान माया झौर लोभ हैँ * । 

एए वार गीतम ते पुद्ा--'भवयतू । जीव ऊर्म-प्रकृतियों का बंध कमे करने 
हैं?" भगवान ने उत्तर दिया--'गौतम । जीव दो स्थानों से कर्मो का बंध करने हैं -- 
एक राग झौर दूसरे द्वंप से । राग दो प्रकार का है-- माया और लोभ | द्वंप भी दा 
प्रकार का है--क्रोप ग्लौर मान * |"! 

क्रोध, मान, माया श्लौर लोन का संग्राहक शब्द वपपाय #॥ इस तरह उपयंक्त 
विवेचन से एक कपाय ही बन्च-हैतु होता है । 
१-- (क) ठागांड़रा २.४.९ ६ 

(व) समवायाजूर समर २ 


३-5उत्त० ३०.१ 
४-ठागाड़ २,४५६ की टीक़ा : 
रागो मायाठो महपासलछक्ष गः द्व पस्तु ऋेषघमसानकपायलक्षता: यदाह--- 
मायानदोभकपायन्वस्येतद  रागसंज्ञि  हन्द्म्‌ । 
क्रोधो मानश्र पुनद्ठ प दति समासनिर्दिष्टः ॥ 
५-डाणाड़ ९४० : 
जीव ण॑ चड॒हि दार्णाद अट्ट कम्मपगडीओ चिणिस, त॑+ कोद्देणं मार्णणं मायाए 
लोभेणं 
६--- प्रज्ञापना ब्ड्े "(.३ 
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दूसरा कथन है--योग प्रकृतिबंध प्लौर प्रदेशबन्ध का हेतु है श्ौर कपाय स्थिति 
बंध और अनुभागवर्थ का हेतु" ।' इससे योग और कपाय--ये दो बन्ध-देतु ठहरते हैं । 

तीसरा कथन है--'पमिध्याट्व, श्रधिरति, कषाय और योग--ये बन्धदेतु हैं ।” 
“इन चार बन्ध-हैतुओं के ५७ भेद होते हैँ? । 

उपर्युक्त बन्ब-हेतुओं में प्रमाद का उल्लेख नहीं है। ग्रागम में उसे भो बंध-ट्वेतु 
कहा है (भग० १.२) । श्री उमास्वाति ने प्रमाद को भो बन्ध-हेतु माना है -- 

(सिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्धहेत्तव:४। 

इस तरह बन्व-हेतुओं को संदया के सम्बन्ध में मतभेद है। कोई एक ही बन्ध-हेतु 
मानते हैं, कोई दो, कोई चार झौर कोई पाँच | 

जहाँ एक कंषाय को ही वन्धहेतु कहा है, वहाँ उस कथन को बन्ध-हेतुम्नों में कषाय 
की प्रधानता का सूचक समझना चाहिए। ग्रथवा बन्ध-हेतुओं का एकदेश कथनमाकत्र 
समझना चाहिए । 

दून भिन्न-भिन्न परम्पराओ्रों का समन्वय इस प्रकार किया गया है --प्रमाद एक 
प्रकार वा असंयम ही है और इसलिए यह झविरति या कपाय में झा जाता है ; इसी 
दृष्टि से 'कर्मप्रकृति' आदि ग्रन्थों में केवल चार बन्धहेतु हो बताए गए हैं। बारीकी से 
देखने से मिथ्यात्व शऔर अरप्ंयम--ये दोनों कपाय के स्वरूप से भिन्न नहीं पड़ते; इसलिए 
कषाय और योग-- ये दो ही बन्ध-हेतु गिने गए हैं५ ।” 

मिथ्यात्वादि पाँच हेतुओ्रों का परस्पर पार्थक्य पहले बताया जा चुका है। ऐसी 
हालत में यह समन्वय बहुत दूर तक नहीं जाता । 


निजी --तमत्॒ै+__+-_+़े 


१--ठाणाड़ २.४.६६ टीका : 
जोंगा पयडिपदेस ठितिअणुभागं कषायओ कुणइई 
*--5ठाणाडूः २.४.६६ टीका : 
मिध्यात्वाविरतिकपाययोगा बन्धहेतव: 
३--नत्रतत्त्वसाहित्यसंप्रह : देवगुप्तसांरप्णीत” नवतत्त्यप्रकरण गा? १३ का भाष्य 
गा 0 है ७०0: 
मिच्छत्तमविरं तह, कषायजोगा य बंधहेउत्ति | 
एवं बउरो मुछे, भेणण उ सत्तवणणत्ति॥ 
3--तक्चा०ण ८,९१९ 
४--तत्त्वाथसूत्र (गुजराती हू० आ०) प्रृू० ३२२०-३२ ३ 
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स्थामीजी ने प्रस्तुत ढाल में बन्ध-हेतु म्रधवा उनकी संझुया का स्पष्ट रूप से उल्लेख 
नहीं किया है। उन्होंने कहा है--“बंध की उत्तत्ति ग्राम्रवों से है। भ्राल्नवों के निरोध से 
संवर होता है। फिर कर्मों का बन्ध नहीं होशा । इस तरह स्वामीजी ने प्रकारान्तर 
से बीस आ्रास्रवों को ही बन्ध हेतु माना है| 
पाँच प्रधान आख़व और योगास्नव के १५ भेदों का विवेचन पहले किया जा चुका 
है । 
भिन्न-भिन्न कर्मो के बन्ध-हेतुओ्ं का उल्लेख भी प्रसंग वश पहले भिन्न-भिन्न स्थलों 
पर प्रा चुका है। इन सब का समावेद पाँच बन्ध-हेतुओं में हो जाता है । 
नीचे भगवती सूत्र (७9.१० तथा ८.६) पर पझ्राधारित भिन्न-भिन्न कर्मो के बन्ध- 
हेतुप्नों की एकत्रित संज्ञिप तालिका उपस्थित की जाती है : 
कर्म बंध-हेतु 
१--ज्ञानावरणीय-- (१) ज्ञानप्रत्वनीकृता (२) ज्ञान-निह्ृत॒(३) ज्ञानात्तराय(४) ज्ञान- 
प्रदंध (५) ज्ञानाशातना (६) जानविसंवादन-योग 
२--दर्शनावरणीय--(१) दर्शनप्रत्यगीकता (२) दर्शननिक्तव (३) दर्शनान्तराय 
(४) दरश्शनप्रद्ध (५) दर्शनाशातना (६) दर्शनविस्तंवादन-योग 
३--वेदती य--- 
सातवेइनीय-- (१) अदृ:ख (२) प्रशोक (३) अम्रण (४) अटिप्पण (५) प्रपिदण 
(६) अ्रपरितापन 
प्रतातवेदवीय--(१) पर दुःख (२) पर श्लोक (३) पर झूरण (४) पर टिपण 
(५) पर पिट्टण (६) पर परितापन 
४-मोहनीय-- (६) तीत्र क्रोत्र (२) तोब मान (३) तीम्र साथा (४) तोमर लोभ 
(५) तीब् दर्शत मोहनीय (६) तोद् चारित्र मोहनीय 


५--प्रायुष्य 
नारकीय-- (१) महा झारम्म (२) महा परिप्रह (३) मांताहार (४) पंचेच्वियवघ 
तिर्यश्व--. (१) माया (२) वश्चना (३) ब्रसत्य वचन (४) कूट तौल, कूट माप 
मनृष्य-- (१) प्रकृतिमद्रता (२) पअ्रकृतिविनोतता (३) सानुक्रोशता 


(४) भप्रमत्सरता 


१--देखिए ५० ३७३ और भागे 


बंध पदार्थ : टिप्पणी ४ ७१३ 


६--नास-- 
शुम-- (१) काय-ऋजुता (२) भाव-ऋजुता (३) भाषा-कजुता (४) भ्रवि- 
संवादनयोग 
प्रशम--- (१) काय-अऋजुता (२) भाव-प्रऋजुता (३) भाषा-श्रजुऋता 
(४) विसंवादनयोग 
७-गोत्र-- 
उच्च-- (१) जाति-प्रमद (२) कुल-प्रमद (३) वल-अमद (४) रूप-भ्रमद 
(५) तप-प्रमद (६) श्षुत-अमद (७) लाभ-प्रमद (८) ऐश्वर्य-प्मद 
नीच--. (१) जाति-मद (२) कुल-मद (३) बल मद (४) रूप-सद(५) तप-मद 


(६) श्रुत-मद (७) लाभ-मद (५) ऐश्वर्य-मद 
८--पअ्रत्तराय-- (१) ज्ञानान्तराय (२) लाभान्तराय (३) भोगान्तराय (४) उप- 
ओगान्तराय (५) वीर्यान्तराय 
मिथ्यादर्शनादि जो पाँच बन्ध-हेतु हैं उनमें से पूर्व हेतु विद्यमान होने पर उत्तर 
हेतु विद्यमान रहता है ; किन्तु उत्तर हेतु हो तो पूर्व हेतु हो मी सकता है श्लौर नहीं 
भी हो सकता है--इसकी भजना समझनी चाहिए" | प्रत्मेक गुणस्थान में पाँचों बन्ध. 
हतु नही होते । केबल प्रथम गृणस्थान में ही पाँचों समुदायरूप से रहते हैं । दूसरं, 
तीसरे झौर चोथे गुणस्थान में ग्रविरति, प्रमाद, कपाय और योग हूते हैं । पाँचवे में 
देश झविरति, प्रमाद, कषाय और योग होते हैं। छडे गुणस्थान में प्रमाद, कषाय श्र 
योग--ये तोन होते हैं। सातवें, प्राठवें, नवें, दसवें श्ोर ग्यारहव गुणस्थान में कणाय 
प्र[र याग---े दो हो होते हैं। ग्यारहवें में सत्ताहप से कपाय है पर उदय में नहीं है 
प्र्थात्‌ वहाँ पर भी कपाय अश्रत्यथिक बन्ध नहीं है। बारहवें श्ौर तेरहवें गुणस्थान में 
केवल योग होता है। चौदहवें गणस्थान में एक भी बन्ब-हेतु नही होता । यह पपु- 
नबन्धक होता है? । 
इन सम्बन्ध में श्री जयाचार्य के विचार श्रसंग-वश पहले बताये जा चुके हैं (प० 
३८० ; पु०५२७-५३१) । पाठक उन स्थलों को ब्रवश्य देख लें 


१--आहंतदर्शन दीपिका--चतुर्थ उकलास, बन्ध अधिकार पृ० ६७४ 
२---वही : ए० ६७ दै 
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६--आख्व, संचर; बंध, निजेरा और मोक्ष (दो० ६-८): 

इन दोहों में स्वामीजी ने संक्षेप में, पर बड़े ही सुन्दर ढंगसे झाखव, संवर ब्रादि का 
स्वरूप और परस्पर सम्बन्ध बतला दिया है । 

बन्ध का स्वरूप समझाने के लिए स्वामीजी ने जो तालाब का दृष्टान्त दिया था 
(दो० ३), उसी को विस्तारित करते हुए वे कहते हैं : 

जिस तरह तालाब में नालों हारा जल का संचार होता है, उसी तरह जीव के प्रदेशों 

में श्रास्॒व द्वारा कर्मो का प्रवेश होता है। भास्रव, जीव रूपों तालाब में कर्म रूपी जल 
भ्राने के नाले हैं। नालों को रोक देने से जिस तरह तालाब में नए जल का संचार होना 
रुक जाता है, उसी तरह मिथ्यात्वादि झाखवों के निरोध से संवर होता है-- प्र्थात्‌ नए 
कर्मो का आगमन हुक जाता है। जिस तरह नए जल के स्राव को रोक देने से तालाब 
ऊपर नहीं उठता, उसी प्रकार आत्मप्रदेशों में तए कर्मो के प्रत्रेश को रोक देने से फिर 
बंध नहीं होता । 

जल के नए संचार के अ्रभाव में जिस तरह पूर्व एकत्रित हुआ जल सूरज की गर्मी तथा 
व्यवहार झ्ादि से क्रमश: घटता जाता है प्लौर नोचे तालाब का पेंदा दिखलाई देने 
लगता है, ठोक उसी तरह संवरयुक्त प्रात्मा के प्रदेशों में से कर्म कुछ तो फल दे दे कर 
झौर कुछ तपस्या प्रादि क्रियाओं से क्षय को प्राप्त होते हैं। इस तरह कर्मों के कमी पड़ 
जाने से ग्रात्मा में निमंलता आ जाती है। प्रात्मा के प्रदेशों का इस प्रकार अंशह्प 
उज्ज्वल होना निर्जरा है । 

जिस तरह कम होते-होते तालाब का जल सम्पूर्ण सूख जाता है भ्रौर नीचे से सूखी 
जमीन निकल ग्रातों है, उसी तरह तपस्यादि से जीव के प्रदेशों से कर्मों का परिशाटन 
होते-होते अन्त में भ्रात्यन्तिक क्षय हो जाता है और प्रात्मा अपने सम्पूर्ण वंभव के साथ 
प्रकट हो जाता है। भात्मा का सम्पूर्ण निर्मल हो जाना--उसके प्रदेशो में कर्म छपी 
पुद्॒लों का लेश भी न रहना, यही जीव का मोक्ष है । इस तरह मुक्त प्रात्मा रिक्त तालाब 
के तुल्य होती है । 

झ्राल़्व से कर्म आात्म-प्रदेशों में प्रवेश पाते हैं। बंध से कर्म प्रात्म-प्रदेशों के साथ 
संश्लिष्ट होते हैं। संवर से नवीन कर्मों का प्रवेश रुकता है श्रतःनया बंध नहीं हो पाता । 
पात्मा और कर्मपुद्लों का पुनः वियोग होता है । जो भ्राशिक वियोग है, वह निर्जरा है 
और सम्पूर्ण वियोग है, वह मोज्ञ । 
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बन्च ग्राल़्व और निजंरा के बीच की स्थिति है। प्राख॒व के द्वारा पौद्लिक कर्म 
श्रात्म-प्रदेशों में श्राते हैं। निर्जरा के द्वारा वे आात्म-प्रदेशों से बाहर निकलते हैं । कर्म - 
परमाणुपों के आत्म-प्रदेशों मैं ब्राने श्रौर फिर से चले जाने के बीच की दशाको संक्षेप 
में बंध कहा जाता है * । 
3७--बंध पुद्कल की पर्याय है (दो० ६) : 

जड़ द्रव्य पुद्ल की वर्गणाएँ भनेक होती हैं उनमें से एक वर्गंणा ऐसी है जो कमरूप 
परिणमित हो तञकती है। जीव श्रपने झ्रास-पास के क्षेत्र में से इस कर्म योग्य पुद्वल वर्गणा 
के स्कंधों को ग्रहण करता है और उन्हें कापायिक विकार से कर्मरूप में परिणमन करता 
है। कर्म-भाव से परिणाम पाए हुए पुद्लों का जो प्रात्म-प्रदेशों के साथ सम्बन्ध है, 
उसी का नाम बंच है। इस तरह यह साफ प्रकट है कि बंध पुद्दल की पर्याय है । 

भ्रात्मा के साथ जिन कर्मो का बंध होता है, व श्रनन्त प्रदेशी होते हैं। उनमें चतु: 
स्पशित्व होता है। वे श्रात्मा की सत-असत प्रद्वत्ति द्वारा गहीत हं'ते हैं । 

बन्ध की अपेक्षा जीव और पुद्ल फूल और गन्ध, तिल प्लौर तेल की तरह अभिन्न हैं- 
एकम्रेक हैं। लक्षण की अपेक्ष' भिन्न हैं--कोई भ्रपने स्वभाव को नहीं छोड़ता । जीव चंतन 
है भौर पुद्धल प्रचेतन, जीत अमुत्त है और पुद्ल मूर्त । मूर्त कर्म का झात्मा में प्व- 
स्थान बंध है। वार्म-पुद्वलों की प्रात्मप्रदेशों में अवस्थान रूप परिणति ही बन्ध है श्रतः 
बन्ध पुद्ल-पर्याय है । 
८--द्भुब्य-बंध भाव-बंध (गा० १-६) : 
हले कर्म-वर्गणा के पुदुगलों का आत्म-प्रदेशों में ग्रागमन हाता है और फिर बंध । 

कर्म -पुदुगलों का झ्ागमन श्रास्नव बिना नहीं होता प्रत: बंध पदार्थ की उत्पत्ति का 
मुलाधार आाखव पदार्थ है । मिथ्यात्वादि हेतुओं के प्रभाव में कर्म -पुदु यों का प्रवेश नही 
होता और उतके प्रभाव में बंध नहीं हो सकता। इसलिए मिध्यात्व प्रादि हेतु या 
आाखरव हो बंधोत्यत्ति के कारण हैं। 

कर्म झात्म-प्रदेशों के साथ सम्बन्धित होकर उसी समय फल दें, ऐसा कोई नियस 
नहीं है। बंबने के समय से फल देने की प्रव॒स्था में श्राने तक कर्म सत्तारूप में झ्रवस्थित 
रहते हैं। यह प्रबाधा काल है। दस श्रवस्था में बंब द्रव्य-बंध कहलाता है। प्रबाधा- 
काल के बाद फल देने की अवस्या में प्राकर कर्म खुख-दुख या हृष-शोक उलन्न करते 
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हैं। कर्मों का फल देने के लिए उदय में प्राता भाव-घंध है। उदाहरणस्वरूप जन्‍्म-ग्रहण 
करने पर भावी तीर्थंकर द्रव्य-तीथंकर होता है। बाद में जब वह तेरहवें गुण-स्थान को 
प्राप्त कर वास्तव में तीथंकर होता है, तभी वह भाव-तीर्थकर कहलाता हैं। उसी तरह 
से बंधे हुए कर्मों का सत्तारूप में रहना द्रव्य-बंध है भर उन्हीं कर्मों का उदय में प्राकर 
फल देने की द्ाक्ति का प्रदर्शन करना भाव-बंध है। 

कर्म दो प्रकार के होते हैं--शुभ या श्रशुम । शुभ कर्म पुण्य कहलाते हैं श्रौर प्रशुभ 
कर्म पाप | जीव के प्रदेशों के साथ शुभ या प्रश॒म कर्मो के संश्लेप की अ्रपेक्षा से बंध 
भी शुभ श्र झशुभ दो तरह का होता है। शुभ बंध को पुण्य-बंघ भौर भ्रशभ बंध को 
घाप-बंध कहते हैं । 

बंध हुए प्रत्येक कर्म में फत देने की झक्ति होती है परन्तु जिस तरह प्राम में रस 
देने की शक्ति होने तथा बीज में सत्तारूप से वृक्ष रहने पर भी विना पके हुए आम से रस 
नहीं निकलता तथा अवसर आए विना वृक्ष प्रगट नही होता, ठीक उसी प्रकार कर्मों में 
फल देने की शक्ति रहते पर भी वे विपाक अवस्था में भ्राए विना फल नहीं दे पाते । 
सत्ताझूप पुण्य बंध जब विपाक-काल को प्राप्त हो उदयावस्था में श्राता है तब जीव को 
नाना भाँति के सुखों की प्राप्ति होती है श्ौर इसी तरह जब सत्तारूप पाण-बंध का उदय 
होता है तो अनेक प्रकार के दुखों की प्राप्ति होती है । 
६--बंध के चार भेद्‌ (गा० ७-१२) : 

जीव प्राश्नवों द्वारा कर्म-प्रायोग्य पुद्ननों को ग्रहण कर उन्हें कर्मरूप परिणमन 
करता हैं। कर्म झ्राठ हैं--(१) ज्ञानावरणीय, (२) दर्शनावरणीय, (३) वेदनीय, 
(४) मोहतीय, (५) आयु, (६)नताम, (७) गोत्र और (८) पअ्रन्तराय। जो 
ज्ञान को न होने दे, उसे ज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। जिस तरह श्राँखों पर पट्टी 
बांव लेने से वस्तुएं दिखाई नहीं देती, उसो प्रकार ज्ञानावरणीय कर्म तत्वज्ञान नहीं 
होने देता। जो दर्शन को रोकता है, उसे दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं। जिस 
तरह द्वारयाल राजा का दर्शा नहीं होने देता, उसी तरह यह कर्म सामान्य 
बोच नहीं होने देता। मोहनीय का स्वभाव मदिरा के समान है। जिस तरह 
मदिरा जीव को बेभान कर देती है, उसी तरह उससे ग्रात्मा-मोह-विह्लल हो जाती है, वह 
मोहनीय कर्म है । जिससे सुघ्-दुःख का श्रनुभव हो, वह वेदनीय कर्म है। वेदनीय कर्म 
का स्वभाव शहद लपेटी हुई तोब्ण छुरी के समान है | जैसे ऐसी छुरी चाटने से मीठी 
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लगती है, परन्तु जीम का छेंदन करती है, उसी प्रकार वेदनीय कर्म सुख-दुख श्रनुभव 
कराता है। जिससे भवधारण हो, उसे झ्ायुकर्म कहते हैं । भायु का स्वभाव खोडे (बड़ी) 
के समान है। जिस तरह खोड़े में रहते हुए प्राणी का उसमें से निकलना संभव नहीं, 
उसी तरह प्रायु कर्म की समाप्ति के बिना जीवन का भ्रन्त नहीं प्राता । जिससे विशिष्ट 
गति, जाति, भ्रादि प्राप्त होते हैं, उसे नाम कर्म कहते हैं। इसका स्वभाव चित्रकार के 
समान है। चित्रकार नाना भाकार बनाता है, उसी प्रकार यह कम नाना मनुष्य, तिये- 
चादि के झ्ाकार बनाता है। जिससे उच्चता या नीचता प्राप्त होती है, उमे गोत्र कर्स 
कहते हैं। गोत्र कर्म का स्वभाव कुंमकार के समान है। जिस प्रकार कभकार छोटे-बड़े 
नाना प्रकार के बर्तन बनाता है, उसी प्रकार यह कर्म उच्च-नीच गोत्र प्राप्त कराता है । 
जो दान, लाभ श्रादि में अन्तराय डालता है, उसे अन्तराय कर्म कहते हैं। उसका स्वभाव 
राजभण्डारी के समान है । जिस तरह राजा की इच्छा होने पर भी राजभण्डारी दान 
नहीं देने देता, उसो तरह श्रत्तराय कर्म दानादि नहीं देने देता" । 


इस प्रकार कर्मों के स्वभाव भिन्न-भिन्न हैं. कर्मों का प्रपने-प्रपने स्वभाव सहित 
जीव से सम्बन्धितहोना प्रकृति बंध है । 


प्रत्मेक प्रकृति का कर्म भ्रमुक समय तक ग्रात्म-प्रदेशों के साथ लगा रहता है। इस 
काल-मर्यादा को स्थिति-बंध कहते हैं। आब्रात्मा के द्वारा ग्रहण की हुई उपर्युक्त 
कमपुद्वलों की राशि कितने काल तक आत्म-प्रदेशों में रहेगी, उसकी मर्यादा स्थिति बंध 
है । 

जीव के व्यापार द्वारा ग्रहण की हुई शभाशुभ कर्मो की प्रकृतियों का तीन्न मंद 
इत्यादि प्रकार का अनुभव झनुभाग बंध कहलाता है। कर्म के शुभाशुभ फल की तीक्रता 
या मंदता को रस कहते हैं। उदय में झाने पर कर्म का प्रनुभव तीत्र या मंद कैसा होगा, 
यह प्रकृति श्रादि की तरह ही कमं-बन्ध के समय ही नियत हे जाता है। इसी का नाम 
प्रनुभाग बन्ध है । 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंप्रह : क्षव० वृत्त्यादिसमेत॑ नवत्तत्त्प्रकरणम्‌ ७४ : 
परदपडिहारासि मजहदरुचित्तकुलाछ भंशगारिणं। 
जह एएसि भावा कम्माणि वि जञाण तह भाव ॥ 
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प्रात्मा के श्रस॑ख्य प्रदेश होते हैं । 'इन असंखूय प्रदेशों में से एक-एक प्रदेश पर प्रनन्ता- 
नन्‍्त कर्म-वर्गणाश्रों का संग्रह होना प्रदेश-बंध कहलाता है। जीव के प्रदेश झ्नौर पुद्वल के 
प्रदेशों का एक क्षेत्रावगाही होकर स्थित होना प्रदेश बंध है । 

प्रकति: समुदाय: स्यात्‌, स्थिति: कालावधारणम्‌ । 
अनुभागों रसो ज्ञयः प्रदेशों दलूसंचयः ॥ 

बंध के स्वरूप को सम्यक्‌ रूप से समझाने के लिए मोदक का दृष्टाल्त दिया जाता है : 

(१) द्रव्य विशेष रो बना हुआ मोदक कोई कफ को दूर करता है, कोई वायु को 
झौर कोई पित्त को । इस तरह मोदकों की भिन्न-भिन्न प्रकृति होती है । इसी प्रकार किसी 
कर्म का स्वभाव ज्ञान रोकने का, किसी कर्म का स्वभाव दर्शन रोकने का, किसों का 
चारित्र रोकने का होता है। इस तरह कर्म के स्वभाव की अपेक्षा से प्रकृति बंध होता है । 

(२) कोई मोदक एक पक्ष तक, कोई एक महीने तक, कोई दो, कोई तीन, कोई 
चार महोने तक एक रूप में रहता है। उसके बाद वह नष्ट हो जाता है। इस तरह 
प्रत्येक मोदक की एक रूस में रहने की अपनो-अपनी काल-मर्यादा-- स्थिति होती है । इसी 
तरह कोई कर्म उत्कृष्ट रूप से बीस कोटाकोंटि सागर प्रमाण स्थितिवाला होता है, कोई 
तीस कोटाकोरटि सागर प्रमाण स्थितिवाला और कोई सत्तर कोटाकोटि सागर प्रमाण 
स्थितिवाला । बंबे हुवे कर्म जितने काल तक रिथत रहते हैं, उसे स्थिति बंध कहते हैं । 

(३) कोई मोदक मधुर होता है, कोई कटुक और कोई तीब्र होता है । इसी तरह कोई 
एक अ्रणु, कोई दं अण, कोई तीन अणू, कोई चार अण मधुर झ्रादि होता है। मोदक 
के रस भिन्न-भिन्न होने हूँ | इसी तरह कर्मो में किसी का मधुर रस, किसीका कटुक रस, 
किस्ती का तीतन्र रत्त और किसी का मंद रस होता है ] इसको रसबंध रस कहते हैं । 

(४) कोई मोदक अल्यदल--परिमाण निष्पन्न, कोई बहुदल निष्पन्न, कोई बहुतर दल 
निष्यन्न होता है। मोदकों की रचना--पुद्वल परिमाण भिन्न-भिन्न होते हैं। इसी तरह 
बच्चे हुए कर्मो का जो पुद्वल-परिमाण होता है, उसको प्रदेशबंध कहते हैं! । 

इस सम्बन्ध में पं सुखलालजी ने तत्त्वार्थ सूत्र के ग जराती विवेचन में बड़ा हो सुन्दर 
विवेचन किया है। उसका श्रनुवाद यहाँ दिया जाता है-- 

'पुद्धल की वर्गणाएँं--प्रकार ग्रनेक हैं । उनमें से जो वर्गणा कर्मछरूप परिणाम पाने 
की योग्यता रखती है, उसी को जीव ग्रहण कर श्पने प्रदेशों के साथ विदिष्ट प्रकार से 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : अब॒० बृत्यादिसमेतं नवतस्‍्त्वप्रकरण गा० ७९ की वृत्ति 
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जोड़े देता है। ***जिस तरह दीपक वाट द्वारा तेल को ग्रहण कर प्पपनी उष्णता से उसे 
ज्वाला रूपसे परिणामता है, उसी प्रकार जीव काषायिक विकार से योग्य पुद्लों को ग्रहण 
कर उसे कर्ममावहूप से परिणामता है। --*कर्मपुद्वल जीव द्वारा गहीत होकर कर्मरूप 
परिणाम पाते हैं, इसका ग्रर्थ यह हैं कि उसी समय उसमें चार अ्रशों का निर्माण होता 
है; ये ही श्रंश बंध के प्रकार हैं। जिस तरह बकरी, गाय, भेस झ्ादि द्वारा खाया गया 
घास आदि दूध रूप में परिणमित होता है, उस समय उसमें मघुरता का स्वभाव बंधता 
है; उस स्वभाव के अमुक वक्त तक उसी रूप में टिक्रे रहने की काल-मर्थादा निर्मित होतो 
है; इस मधुरता में तीब्ता, मंदता आदि विशेषताएँ झ्ाती हैं; और इस दूध का पौद्रलिक 
परिणाम भी साथ ही में निमित होता है। उसी तरह जीव द्वारः गहीत होने पर उसके 
प्रदेशों में संडलेष पाए हुए कर्म पुद्ललों में भी चार पझंज्ों का निर्माण होता है : प्रकृति, 
स्थिति, भ्रनुभाव और प्रदेण । 

१-कर्म पुद्लों में जो ज्ञान को ग्रावत करने का, दर्शन को प्रटकाने का, सुख-दु.ख 
प्रनुभव कराने वगेरह का जो भाव बंधता है, वह स्वभाव-निर्माण ही प्रकृतिबंध है। 

२-स्वभाव बंबने के साथ ही उस स्वभाव से प्रमुक वक्त तक च्यूत त होने की 
मर्यादा पुदलों में ति।मित होती है, इस काल-मयादा का निर्माण ही स्थितिबंध है। 

३-स्वभाव के निर्माण होते के साथ ही उम्रमें तीव्रता, मंदता आदि रूप फलानुभव 
करानेवाली विशेषताएँ वधती हैं। ऐसी विशेषताएं हो श्रनुभावबंध है ! 

४-गहीत होकर भिन्‍न-भिन्‍न स्वभाव में परिणाम पाती हुई पुद्ल-राशि स्वभाव 
के प्रनूसार भ्रमुक-प्रमुक परिणाम में बंद जाती है, यह परिमाण-विभाग ही प्रदेशबंध 
हूं! ।" 
१०--कर्मों की प्रकृतियाँ और उनकी स्थिति (गा० १२-१८): 

कर्म की प्रकृतियों का वर्णन स्वामीजी पुष्य (ढ० १) और पाप की ढाल में कर 
चुके हैं प्रत: उनका पुनः विवेचन यहाँ नहीं किया है। 

पाठकों की सुविधा के लिए हम कर्मों की मूल-प्रकृतियों भोर उनकी उत्तर-प्रकृतियों 
की एकत्र तालिका नीचे दे रहे हैं* : 


१--तस्वार्थसूत्र (गुजर तृ० जा०) पृू० ३२६-३२७ 
२--उत्त० ३३ ; प्रशापना पद ; भगवती ८.१० ; ठाणाज़ १०५४, ४६४, ४८८, ४६६, 
६ ६८; समचायाज़ सम० ४२ 


२० 


मूल कर्म-प्रकृतियाँ 


१---ज्ञानावरणीय 


२--दर्शनावरणीय 


३--वेदनीय 
४--मोहनीय 
५--प्रायुष्य 
६--गति 


७--गोत्र 
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उत्तर प्रकृतियाँ 


(१) झाभिनिबोधिकज्ञानावरणीय,. (२) श्रुतनानावरणीय, 
(३) झ्रवधिज्ञानावरणीय, (४) मन: पर्यायज्ञानावरणीय, 
(५) केवल ज्ञानावरणीय । 

(१) चक्षुदर्शनावरणीय, (२) भ्रच्षक्षुदर्शनावरणीय, (३) 
प्रवधिदर्शनावरणीय, (४) केवलदर्शनावरणीय, (५) निद्रा, 
(६) निद्वानिद्रा, (७) प्रचला, (८) प्रचलाप्रचला, 
(६) स्त्यानधि । 

(१) सातावेदनीय, (२) श्रसातावेदनीय । 

(१) दर्शन मोहनीय, (२) चारित्र मोहनीय । 

(१) नरकायु, (२) तिर्यड्चायु, (३) मनृष्याय, (४) देवायु । 
(१) गति नाम, (२) जाति नाम, (३) शरीर नाम, 
(४) शरीर-अ्रद्भोपाज्नाम, (५) शरीोर-बंधन नाम, 
(६) शरीर-संघात नाम, (७)संहनन नाम, (८) संस्थान नाम, 
(६) वर्ण ताम, (१०) गन्ध नाम, (११) रस नाम, (१२) स्पर्श 
नाम, (१३) शगरुलघू नाम, (१४) उपघात नाम, 
(१५) पराघात नाम, (१६) श्रानुपूर्वी नाम, (१७) उच्छवास 
नाम, (१८) ग्रातप नाम, (१६) उद्योत नाम, (२०) विहायों 
गति नाम, (२१) त्रस नाम, (२२) स्थावर ताम, (२३) सूदम 
नाम, (२४) बादर नाम, (२५) पर्यात्त नाम, (२६) भ्रपर्याप्त 
नाम, (२७) साधारण-शरीर नाम, (२८) प्रत्येक-शरीर 
नाम, (२६) स्थिर ताम, (३०) भ्रस्थिर ताम, (३१) शुभ 
नाम, (३२) प्रशुभ नाम, (३३) सुमग नाम, (३४) दुर्ग 
नाम, (३५४) सुस्वर नाम, (३६) दुःस्वर नाम, (३७) झा - 
देय नाम, (३८) भ्नादेय नाम, (३६) यशकीत्ति नाम, 
(४०) पयशकीत्ति नाम, (४१) निर्माण नाम, (४२) तीर्थंकर 
नाम । 

(१) उच्चगोत्र, (२) नीच गोत्र । 
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८-- भ्रन्तराय (१) दान-प्रन्तराय, (२) लाभ-प्रन्तराय, (३) भोग-प्रत्धराय, 
(४) उपभोग-अन्तराय, (५) वीर्य-प्रन्तराय* । 


स्वामीजी ने भिन्न-भिन्न कर्मों की स्थितियाँ इस प्रकार बतलायी हैं : 


कर्म जघन्य स्थिति उत्कृष्ट स्थिति 

१--ज्ञानावरणीय अन्तर मुहूर्त ३० कोंटाकोटि सागर 
२--दर्शनाव रणीय ह है 
३--वैदनीय छ हा 
४--मोहनीय हट + 

दर्शन मोहनीय #९ ७ 

चारित्र ,, झ् ४० १! 
५--आ्रायुष्य दि हरे. 
£---ताम ८. मुहूर्त रण 7! 
७--गोत्र ५ २० श 
८--अन्तराय श्रत्तर ३० 


इस स्थिति-वर्णन का प्राधार उत्तराध्ययन सूत्र है? । प्रज्ञापना सूत्र में झ्नाठ कर्म 
ही नहीं उनकी उत्तर प्रकृत्तियों का भो स्थिति-वर्णन मिलता है? | 


स्वामीजी ने वेदनीय कर्म की जघन्य स्थिति श्रन्तमुंहर्त की बतलाई है। यह प्रजापना 
प्रौर उत्तराध्ययन सूत्र के आधार पर है। भगवती में इस कर्म की स्थिति दो समय 


१--मूूलछ प्रकृतियां, उत्तर प्रकृतियाँ और उनके उपभेदों की व्याख्या अर्थ के लिए देखिए 
पृ० ३२०२-४४ ; १४५५-४६ ; १५४६-६८ । 
२०-उत्त० ३३ , १६-२३ 
र--प्रज्ञापना २३३.२.२१-२६ । कोष्ठक रूप में हसका संकलन “जन धर्म और दर्शन! 
, नामक पुस्तक में प्राप्त है। देखिए घृ० २८२-४८७ । 
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की कही गई है" । वई ग्रन्थों में इस कर्म की जघन्य स्थिति बारह श्न्तर्मुहृ्तं की कही 
गई है* | 

भगवती सूत्र में प्रायुष्य कं की उत्कृष्ट ल्थिति पूवकोटि त्रिभाग उपरान्त ३३ 
सागरोपम वर्ष की कही गयी है? । 

बन्ध-काल से लेकर फल देकर दूर हो जाने तक के समय को कर्मों की स्थिति कहते 
हैं। कम-से-कम स्थिति जघन्य और अ्रधिक-से-प्रधिक स्थिति उत्कृष्ट कहलाती है। 
बन्धने के बाद कर्म का विषपाक होता है श्जौर फिर वह उदय में आझ्राकर फल देता है । 
विपाककाल में कर्म फल नहीं देता केवल सत्तारूप में श्रात्म-प्रदेशों में पड़ा रहता है । 
उस काल के बाद कर्म उदय में भ्राता है और फलानुभव कराने लगता है। फलानुभव 
के काल को कम-नि्षक काल कहते हैं। यहाँ कर्मों की जो स्थितियाँ बतलायो गई हैं 
वह दोनों काल को मिला कर कही गई है। अबाधाकाल को जानने का तरीका यह 
है कि जिस कर्म की स्थिति जितने सागरोपम की होती है, उतने सो वर्ष भवाधाकाल 
होता है । उदाहरणस्वरूप ज्ञानावरणीय कर्म की स्थिति ३० कौटाकोटि सागरोपम है। 
उसका झबाधाकाल ३००० वर्ष का कहा है। इतने वर्षों तक वह सत्ताष्प में रहता 
है, फल नहीं देता । यह विपाककाल है । भगवती सूत्र में श्रबाधा और निषेक काल 
का वर्णन इस प्रकार मिलता है: 


कर्म झबाधा काल निषक काल 
१-ज्ञानावरणीय ३००० वर्ष ३० कोटाकोटि सागर कम ३००० वर्ष 
२--दर्शनावरणीय ५ हे 
३--वेदनीय के के 
१---भगवती ६.३ : 


वेदणिज्ज॑ जह" दो समया 
२--(क) तत्त्वा० ८.१६ : 
अपरा द्वादशमुहूर्ता वेदनीयस्थ--वेदनीयप्रकृतेरपरा द्वादशमुद्दर्ता स्थित्तिरिति 
(साच्य) 
(ख) नवतत्वसाहित्यसंप्रह ; देवानन्दुसूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरण : 
जहन्ना दि वेशणीअल्स यारस मुहुत्ता 
* ३--भगवती ६.३ : 
आउंग॑ '**'* उक्को० तेत्तीस॑ सागरोकमाणि पुब्यकोडितिभागमब्भहियाणि'"' '** 
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कम क्रबाधा काल निषेक काल 
४--मोहनीय ७००० वर्ष ७० कौटाकोटि सागर कम ७००० वर्ष 
;--पआ्रायुष्य पूर्व कोटि त्रिभाग पूर्वकोटि त्रिभाग उपरान्त तेतीत 
सागरोपभ कम पूर्व कोटि त्रिभाग 
६--नाम २००० वर्ष २० सागरोपम कम २००० वर्ष 
७--सोत्र ! ए 
८--अ्रंतराय ३००० वर्ष ३० कोटाकोटि सागर कम ३००० वर्ष 


झाठों कर्मो की उत्तर प्रकृत्तियों के श्रवाघा और निर्षक काल का वर्णन प्रज्ञापना 
सूत्र में उल्लिखित है" । 
११--अनुभाव बंध और कमे फल (गाथा १६-२१) : 

उपर्युक्त गाथाओ्रों में अनुभाग-बन्ध और कर्म-फल पर विशेष प्रकाश डाला गया है | 
जीव के साथ कर्मो का तादात्म्यसम्बन्ध ही बन्च टं। भिथ्यात्व आदि हेतुओों से कर्म- 
योग्य पुदुगल-बर्गणाम्रों के साथ श्रात्मा का-- दत् झौर जल की तरह ग्रथवा लोहपिण्ड 
श्रीर अप्ि की तरह -प्रन्योत्यानुगभर्प अ्रभेदात्मक सम्बन्ध होता है, वही बन्ध है? 

श्राठ कर्मो ते; पुदगल-अदेश अनन्त होते हैं । इन प्रदेशों की संख्या संसार के प्रभव्य 
जीनों से अनन्त गुणी और अनन्त सिद्धों के श्रतन्त्वें माग जितनी होती है? । 

बन्ध के समय ग्रध्यवसाय की तीत्रता या मंदता के अनुसार कर्मों में दीत्र या मंद फल 
देने की शक्ति उठान्न होती है । विविध प्रकार की फल देने की शक्ति का नाम प्रनुभाव है| 

ये बांधे हुए कर्म भ्रदश्य उदय मे श्राते हैं। वे उदय में आए बिना नहीं रह सकते 
और न फन भोगे बिना उनसे छुटकारा हो सकता है। उदय में भ्राकर फल दे चुकने 
पर कर्म अकर्म हो अपने झाव पझ्रात्म-प्रदेशों से दूर हो जाते हैं। जब तक फल देने का 
काल नहीं श्राता है तब तक बंबे हुए कर्मो से सुख-दुःख कुछ भी अनुभव नहीं होता । 





₹-- प्रज्ञापना २३.२.२ ६-२ ६ 
२-- नवतत्त्वसाहित्यसंयह : बृत्यादिसमेत नवतस्वप्रकरणम्र : गाथा ७४१ की प्राकृत 
अवचूणि : 
मिथ्यात्वादिभिदंताभ: कर्मयोग्यपर्गणापुद्गलेरात्मनः क्षीरनीरबद्वन्हयूपिण्ड- 
वद्वान्योन्यानुगमाभेदात्मक: सम्बन्धों बन्घः। 
३-- उत्त- ३३.१७ (पृ० १४७ रटि० ४ में उद्धुत) 


ज्र्छ नव पदार्थ 


कर्मो के उदय में प्राने पर ही सुख-ुःख होता है। बांधे हुए कर्म शुम होते हैं तो उन 
कर्मों का विपाक--फल शुभ--सुखमय होता है । बांधे हुए कर्म भ्रशुभ होते हैं तो उदय 
काल में उन कर्मों का विपाक श्रशुभ--दुःखरूप होता है। 

कर्म तीब्र भाव से बांधे हुए होते हैँ तो उनका फल तीव्र होता है भौर मन्द माव से 
बधि हुए होते हैं तो फल मन्द होता है । 

उदय में प्लाने पर कर्म भरती मूल प्रकृति के श्रनुसार फल देता है। ज्ञानावरणोय 
कर्म प्रपने श्रनुभाव--फल्न देने की शक्ति के श्रनुसार ज्ञान का आच्छादन करता है प्रौर 
दर्शवावरणीय दर्शन का । इस तरह दूसरे कर्म भी प्रपनी-भ्रपनी मूल प्रवृत्ति के अनुसार 
हो तीब् या मन्द फल देते हैं| कहने का तातलर्य यह है कि ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से 
दर्शन का आच्छादन नहीं हो सक्रता श्रौर न दर्शनावरणीय कर्म से ज्ञान का। इसी 
तरह अन्य कर्मों के वियय सें समझता चाहिए । यह नियम मूल प्रकृतियों में ही परस्पर 
लागू होता है। मूल प्रकृतियाँ फलानुभव में परस्पर अ्रपरिवर्ततशील हैं । पर कुछ भ्पवादों 
को छोड़ कर उत्तर प्रक्ृतियों में यह नियम लागू नहीं पड़ता । एक कर्म की उत्तर प्रकृति 
उसी कर्म की प्रन्य उत्तर प्रकृतिझूप परिणति कर सकती है। उदाहरणस्वरूप मतिज्ञा- 
नावरणीय कर्म, श्रुतज्ञानावरणीय कर्म में बदल सकता है। श्रौर ऐसा होने पर उसका 
फल भी श्रुतजञानावरणीय रूप ही होता है। 

उत्तर प्रकृतियों में द्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय का संक्रम नहीं होता । इसी 
प्रकार सम्यक्‌ वेदनीय और भिथ्यात्व वेदनीय उत्तर प्रकृतियों का भी संक्रम नहीं होता । 
प्रायष्य की उत्तरप्रकृतियों का भी परस्पर संक्रम नहों होता । उदाहरणस्वरूप नारक 
श्रायुष्य, तिर्यझच आयुष्य रूप में संक्रम नहीं करता । इसी तरह अन्य आयुष्य भी परस्पर 
प्रसंक्रमशील हैं! । 








१--(क) तत्त्वा० ८.२२ भाष्य : 

' उत्तरप्रकृतिप सर्वाए मूलप्रकृत्यभिन्नाठ न तु मूलप्रकृतिषु संक्रमों चिचयते,"''''' 
उत्तरप्रकृतिषु च दु्शनचारित्रमोहनीययो: सम्यग्मिथ्यात्ववेदनीयस्यायुप्कस्य च*'' । 
(ख) तत्त्वा? ८.२९ सर्वार्थसिद्धि : 

अनुभवो द्विधा प्रदृतंत स्वम्नुखन परमुखन च । सर्वासाँ मूलप्रकृतीनां स्वमुखे- 
भैवानुभवः । डत्तरप्रकृतीनां तुल्यजातीयानां परमुखनापि भवति आयुर्दृशनचारित्र 
मोहवर्जानाम्‌। न हि नरकायुमुलन तियंगायुर्मनुष्यायुर्वा विपच्यते। नापि 
वर्शनमोहश्चारित्रमोहसुजेनन, चारित्रमोद्दो वा दुर्शनमोहमुखन 
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प्रकृति-संक्रम की तरह बन्धकालीन रस में भी बाद में श्रन्तर हो सकता है। तो 
रस मन्द और मन्द रस तीज हो सकता है । 

एक बार गौतम ने पूछा '---“भगवन्‌ ) किए हुए पाप कर्मों का फल भोगे बिना 
उनसे मुक्ति नहीं होती, क्या यह सच है!” भगवान ने उत्तर दिया-- “गौतम ! यह सच 
है । नेरयिक, तिर्यज्च, मनुष्य शोर देव--सर्व जीव किए हुए पाप कर्मों का फल भोगे 
बिना उनसे मुक्त नहीं होते । गौतम ! मैंने दो प्रकार के कर्म बतलाये हैं--प्रदेश-कर्म * 
और श्रतुमाग-कर्म ? । जो प्रदेश-कर्म हैं, वे नियमतः भोगे जाते हैं । जो अनुभाग-कर्म हैं, 
वे कुछ भोगे जाते हैं; कुछ नहीं भोगे जाते ।” 

एक बार गौतम ने पूछा--'“भगवन्‌ ! अन्ययूधिक कहते हैं-- तब जीव एकंभूल-वेदना 
(जंसा कर्म बांधा है बसे ही) भोगते हैँ, यह कंसे है?” भग्जान बॉले---“गौतम ! श्रन्य- 
यूथिक जो ऐसा कहते हैं, वह मिथ्या कहते हैं। मैं तो ऐसा कहता हूँ-- कई जीव एवं - 
भूत चेदता भोगते हैं और कई प्रन्‌ एमूत वेदना भी भोगते हैं। जो जीव किए हुए 
कर्मो के अनुसार ही वेदना भोगते हैं, बे एवंभूत बेदना भोगते हें श्रौर जो जीब किए 
हुए कर्मो से प्रन्यथा भी बंदना भोगते हैं, वे भ्रन-एवं मृत वेदता भोगते हैं” ।” 
झ्रागम में कहां है---/ रुक कर्म शुभ होता है और उसका विपाक भी शुभ होता 
एक कर्म शुभ होता है और उसका विपाक ग्रशुभ होता है। एक कर्म श्रशुभ होता 
है श्रौर उसका बत्रिपाक शुभ होता है। एक कर्म प्रशुभ होता है और उसका विपाक भी 
अशुभ होता है। ।” 


है । 


१--भगवती १.४ 
हंता गोयमा | नेरेइयस्स वा तिरिक्खमगदेवसस्स वा जे कह पाने कम्मे 
नत्थि तहल अवेइत्ता मोक्‍्खों ''' *** एवं खलल मण गोयमा ! दुचिद्दे कम्मे पन्‍्नत्ते 
त॑ जहा--प०एसकम्मे य अणुभागकम्मेय य । तत्थ ण॑ जं त॑ं पएसकम्मं त॑ नियमा 
येएडर, तत्थ ण॑ ज॑ त॑ अणुभागकस्मं त॑ अत्थ्गइयं बेणइ अत्येगइयं णो वेएड 
२--भगचती १.४ बृत्ति : 
प्रदेशाः कर्मपुद्गछा जीवप्रदेशेष्वोतप्रोता: तदूरं कर्म प्रदेशकर्म । 
३--भगवती १.४ वृत्ति 
अनुभाग: तेपामेव कर्मप्रदेशानां संवेद्यमानताविषयों रसः तद्,पं कसोडनुमाग-कम 
४---भगवदी ५.४ 
एइ-डटाणाज़ ४.४ २१२ 


७२६ नव पदार्थ 


प्रन्‍न हो सकता है इन सबका कारण कया है? 

आागम के श्रनुसार बंधे हुए कर्मों में निम्न स्थिति्याँ घट सकती हैं : (१) प्रपवर्तना 
(२) उद्वर्तना, (३) उदीरणा शौर (४) संक्रमण । इनका श्र्थ संक्षेप में इस प्रकार 
है: 

(१) भपवर्तना : स्थिति-धांत भ्रौर रस-घात । कर्म-स्थिति का घटना श्रौर रस का 
मन्द होना । 

(>) उद्वर्तना : स्थिति-वृद्धि और रस-बृद्धि | कर्म की स्थिति का दीर्घ होना श्रौर 
रस का तीत्र होना । 

(३) उदीरणा : लम्बे समय के बाद तीक़ भाव से उदय में झ्ानेवाले कर्मो का तत्काल 
झौर मन्द भाव से उदय में भ्राना । 

(४) संक्रमण : कर्मों की उत्तर प्रकृतियों का परस्पर संक्रमण । "जिस अध्यवसाय से 
जीव कर्म-प्रकृति का बन्ध करता है, उसकी तीज्रता के कारण वह पूर्व बद्ध सजातोय 
प्रकृति के दलिकों को बध्यमान प्रकृति के दलिकों के साथ संक्रान्त कर देता है, परिणत 
या परिवर्तित कर देता है--यह्‌ संक्रमण है। संक्रमण के चार प्रकार हैं--(१) प्रकृति 
संक्रम, (२) स्थिति-तंक्रम, (३) अनुभाव-संक्रम और (४) प्रदेश-संक्रम (ठाणाडु ४.२. 
२१६) प्रकृति-संक्रम से पहले बन्धी हुई प्रकृति वर्तमान में बंधनेवाली प्रकृति के रूप में 
बदल जातो है । इसी प्रकार स्थिति, अनुभाव ओर प्रदेदा का परिवर्तन होता है*। 

कर्मो को उद्वर्तना ग्रादि स्थितियाँ उत्थान, कर्म, बल, वीर्य तथा पुरुषकार श्रौर 
पराक्रम से होती हैं । 
१२-प्रदेशबंध (गा० २३-२६) : 

लोक में भ्रनन्त पुद्वल वर्गणाएं हैं। उनमें प्रौदारिक, बंक्रिय, ग्राह्मरक, तेजस, 
भाषा, इवासोच्छुव/स, सन और कामर्ण ये झाठ वर्गणाएं मुख्य हैँ । इनमें से जीव कामंण 
वर्गंणा में से प्ननन्‍्तानन्त प्रदेशों के बने हुए कर्मदलों को ग्रहण करता है। ये कर्मदल 
बहुत हो सूक्ष्म होते हैं। स्थूल-बादर नही होते । इनमें स्निग्ध, रूक्ष, शीत, झौर गर्म ये 
चार स्पश हेंते हैं। लघु, गृद, मदू, और कर्कद---े स्पर्श नहीं होते । इस तरह कमंदल 
चतु:स्पर्शी होता है। वथा उसमें पाँच वर्ण, दो गंध श्रोर पाँच रस रहते हैं। इस तरह 
प्रत्येक कर्म स्कंघ में १६ गुण रहते हूँ । 
१--जनधर्स और दर्शन पु? ३०७ 
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जैसे कोई तालाब पानी से भरा हो, उसी तरह जीव के प्रदेश कर्म स्कंधों से व्याप्र-- 
परिपूर्ण रहते हैं। जीव के असंख्यात प्रदेशों मैं से प्रत्येक प्रदेश इसी तरह कर्म-दलों से 
भरा रहता है। जीव श्रपने प्रत्येक प्रदेश द्वारा कर्म स्कंघों को ग्रहण करता है। जीव के 
प्रत्येक प्रदेश द्वारा झनमन्‍्तानन्त कर्म स्कंधों का ग्रहण होता है | श्रागम में कहा है : 

“हे भगवन्‌ ? क्या जीव श्ौर पुद्धल श्रन्योन्‍्य---एक दूसरे में बद्ध, एक दूसर में स्पुष्ट, 
एक दूसरे में अवगाढ़, एक दूसरे में स्नेह-प्रतिबद्ध हैं और एक दूसरे में घट-समुदाय होकर 
रहते हैं ।” 

"हाँ, है गौतम !” 

"हे भगवन्‌ ! ऐसा किस हेतु से कहते हैं १ ' 

“है गोतम ! जसे एक कूद हो जल से पूर्ण, जल से किनार तक भरा हुश्रा, जल 
से छाया हुआ, जल से ऊपर उठा हुआ्ना श्रौर भरे हुए घड़े की तरह स्थित । श्रब॒ यदि 
कोर्ड पुरुष उस हद में एक महा सौ श्रात्रव-द्वार वाली, सौ छिद्रवाली नाव छोडे तो हे 
गौतम ! बह नाव उन आाखब-द्वारों--छिद्रों से भराती-भराती जल से पूर्ण, किनारे तक 
भरी हुई, बढते हुए जल से ढकी हुई होकर भरे हुए घडे की तरह होगी या नहीं ?” 

“होगी हे भगवनस्‌ !” 

“उसी हैतु से गौतम ! मैं कहता हूँ कि जीव झौर पुदुगल परस्पर बढ़, स्पृष्ट, 
झवगाढ भीर स्नेह-प्रतिबद्ध हैं और परस्पर घट-समुदाय होकर रहते हुँ * । ह 

झात्म-प्रदेश भर कर्म -पुदूगलों का यह सम्बन्ध ही प्रदेश बंध है । 

प्रदेश बंध के सम्बन्ध में श्री देवानन्द सूरि ने निम्न प्रकाश डाला है। “प्रदेश 
बंध को कर्म-वर्गणा के दल-संचय रूप समझना चाहिए। इस संसार-पारावार में 
अमण करता हुप्ना जीव भपने असंख्यात प्रदेशों द्वारा, अभव्यों से अनन्तगुण प्रदेश- 
दल से बने भौर सर्व जीवों से अ्रनन्तगुण रसच्छेद कर यूत्त,, स्व प्रदेश में ही रहे हुए, 
भ्रभव्यों से श्रनन्‍्त॒ गुण परन्तु सिद्धों की संख्या के ग्रनन्तवें भाग जितने, कर्म-वर्गणा के 
स्कंधघों को प्रतिसमय ग्रहण करता है। ग्रहण कर उनमें से थोड़े दलिक श्रायु कर्म में, 
उससे विशेषाधिक और परस्पर तुल्य दलिक नाम और गोत्र कर्म में, उससे विशेषा- 
घिक श्र परस्पर तुल्य दलिक ज्ञानावरण, दर्शनावरण और श्रन्तराय कर्म में, उससे 
विशेधाधिक मोहनीय कम में श्रौर उससे विशेषाधिक बेदतीय कर्म में बांट कर क्षीर 
१--भगषती १.६ 


७२८ बंध पदार्थ 


नीर की तरह भ्रथबा लोह अग्ने की तरह उन कमं-वर्गणा के स्कघोंके साथ मिल 
जाता है। कर्म दलिकों की इन प्राठ भागों की कल्पना पझ्रष्टविघ कर्मबंधक की अपेक्षा 
समझनी चाहिए। छह झ्औौर एकविध बंधक के विषय में उतने-उतने ही भाग कौ कल्पना 
कर लेनी चाहिए' ।” यहाँ यह ध्यान में रखने की बात है कि प्रत्येक कर्म के दलिकों का 
विभाग उसकी स्थिति-मर्यादा के श्रनुपात से होता है श्रर्धात्‌ भ्रधिक स्थिति वाले कर्म का दल 
अधिक झौर कम स्थिति वाले का दल कम होता है। परन्तु वेदनीय कर्म के सम्बन्ध में 
ऐसा नहीं है। उसकी स्थिति कम होने पर उसके हिस्सेका भाग सबसे श्रधिक होता है । 
इसका कारण इस प्रकार बतलाया गया है--"“यदि वेदनीय के हिस्से में कम भाग आये 
तो लोक में सुख-दुःख का पता हो न चले। लोक में मुख-दुःख प्रगट मालूम पढ़ते हैं 
इसलिए बेदनीय के हिस्से में कर्मदल सबसे श्रधिक श्राता है *” 

उतराध्ययन में कहा है-- 

(१) प्राठों कर्मो के अ्रनम्त पुदुल हैं। वे सब मिलकर संसार के अभव्य जीवों से 
प्रनन्त गुण होते हैं और प्रनन्त सिद्धों से ग्रतन्तर्वें भाग जितने होते हैं । 

(२) सब जीवों के कर्म सम्पूर्ण लोक की प्रपेक्षा से छप्रमों दिज्ञा्रों में सर्व श्रात्म 
प्रदेशों से सब प्रकार से बंधते रहते हैं । 

आचाराज़ में कहा है :--- 

“ऊच्ब स्रोत है, अधः स्रोत है, तिर्यक दिशा मैं भी स्रोत है। देख ! पाप-द्वारों को 
ही स्रोत कहा गया है जिसप्े श्रात्मा के कर्मों का सम्बन्ध होता है? |” 

उपर में जो अ्रवतरण दिए गये हैं उनसे प्रदेशबंध के सम्बन्ध में निम्न लिखित 
प्रकाश पड़ता है : 


१---(क) नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवानन्द्सूरिकृत सप्ततस्वप्रकरण अ० ४ 
(ज) वही : भ्रव० वृत्त्यादिसमेतं॑ नवतस्वप्रकरणम्‌ गा० €०-€३ : 
२--देखो नवतत्त्वसाहित्यप्ंग्रह : अव० वृत्यादिसमेतं नवतत्वप्रकरणम्‌ गा० €* तथा 
डसकी अवचूदी : 
विग्घावरणे मोहे, सब्योपरि बेजणीह जेणप्पे । 
तस्स फुडत्त न हवष्ट, दिशिविसेसेण सेसाणं ॥ 
३--झआआाधारांग श्रु० १,५, है 
उद्चु सोया अट्टे सोया तिरियं सोया वियाहिया। ए ए सोया विभवराओा गई 
संगंति पासहा । 


बंध पदार्थ : : टिप्पणी १३ ज्र६ 


(१) आत्मा के साथ बंधे हुए कर्मदल --रकंधों का अ्रलग-अलग प्रकृतियों में बंंटव/रा 
होता है। यह भाग-बेंटवारा कर्मों की स्थिति-मर्यादा के झ्ननुपात से होता है । केवल 
वेदनीय के सम्बन्ध में यह नियम लाग नहीं है । 

(२) जीव सर्व आात्म-प्रदेशों से कर्म ग्रहण करता है। छम्मों दिशाओं के प्रात्म- 
प्रदेशों द्वारा कर्म ग्रहण होते हैं । 

(३) जीव द्वारा ग्रहण किए हुए कर्मदल बहुत घृक्ष्म होते हँ--स्थल नहीं हांते । 
झौदारिक, वेक्रिय झ्ादि कर्मणाओं में से सुक्ष् परिणति प्राप्त श्राठवीं कार्मण वर्गणा ही 
बंध योग्य है । 

(४) जिस क्षेत्र में प्रात्म-प्रदेश रहते हैं उसो प्रदेश में रहे 7४ दर्मदल का बंध होता 
है। उस क्षेत्र से बाहर के कर्म-स्कंधों का बंध नहीं होता ! यहो एक क्षेत्रावगाढ़ता है । 

(५) प्रत्यक कर्म के अनन्त स्कंध सभी आरात्मप्रदेशों के बंधते हैं पर्थात्‌ एक-एक 
कर्म के अनन्त स्कंध आत्मा के एक-एक प्रदेश से बभते हैं। श्रात्म के एक-एक प्रदेश पर 
सभी कर्मों के अनन्त-अनन्त स्कंध रहते हैं । 

(६) एक-एक कर्म-स्कंध श्रनन्तानन्त परमाणओं का बनता होता है। कोई संख्यात, 
झसंख्यात या भ्रदन्‍्त परभाणग्रो का बना नहीं होता। प्रत्येक स्कंब्र अभव्यों से अनन्तगुण 
प्रदेशों के दल से बने होते हू । 
१३--वंधन-मुक्ति (गा० २७-२६) : 

उपर्युक्त गाथाओं में बंधे हुए कर्मों से छुटकारा पाने का रास्ता बतसाया गया 
है। इस संसार में जीव श्पने से विभिन्न जातीय पदार्थ से सदा संयोजित रहता है 
पर-तु जिस तरह एकाकार हुए दूध और जल को अश्नि आदि प्रयोगों द्वारा पृथक्‌ किया 
जा सकता है, उसी तरह चेतन और जड के संयोग का भी झआ्ात्यन्तिक-- सदा सर्वदा के 
लिए पृथक्रण--वियोग किया जा सकता है। जीव और कर्म का सम्बन्ध ऐसा नहीं 
है कि उसका अन्त ही न हो सके, कारण श्रात्मा और जड़ पदार्थ पुदुगल दोनों अनादि 
काल से दूध-पानी की तरह एक क्षेत्रावगाह्दी--प्रोत-प्रोत होने पर भी अपने-अपने स्वभातर 
को लिए हुए हैं, उसे छोड़ा नहीं है। केवल जड के प्रभाव से वेतन अपने सहज जान, 
दर्शन, सुख भौर वीय॑ के गुणों को प्रकट करने में श्रसमर्थ है। जिस तरह जल के मिले 
रहने पर दूघ के मिठास में फर्क पड जाता है, उसो प्रकार पुद्गल के प्रभाव से प्रात्म- 
गुणों में श्रन्‍्तर--फीकास ञ्रा जाता है । परन्तु इस जड़ पुद्गल को चेतन प्रात्मा से दुर 
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करने का उपाय है । इस तथ्य को यहाँ तालाब के उदाहरण द्वारा समझाया गया है। 

जिस तरह जल से भरे हुए तालाब को रिक्त करने के लिए दो बातों की श्रावश्यकता 
होती है--एक नए झ्ाते हुए जल के प्रवेश को रोकना और दूसरे तालाब में रहे हुए 
जल को बाहर निकालना। ठीक उसी तरह प्रात्मा के प्रदेशों को भौतिक सुख-दुःख के 
कारण कर्मो से मुक्त--शुन्य करने के लिए भी दो उपाय हैं--एक तो कर्मों के प्रवेश 
(प्रास्नव) को रोकना, दूसरे प्रविष्ट कर्मों का नाश करना । पहला कार्य संवर--संयम 
से सिद्ध होता है। संवरणयुक्त पश्रात्मा के तप करने से दूसरा कार्य सिद्ध होता है। संवर 
के साधन से आत्म-प्रदेशों में शीवलता श्राकर उनकी चंचलता, कंपनशीलता मिट जाती 
है जिससे नए कर्मों का ग्रहण नहीं होता । तप द्वारा ग्रात्म-प्रदेश रूक्ष होने से लगे हुए 
कर्म झड़ पहते हैं। सर्व कर्मों के क्‍झ्राट्यन्तिक क्षय से श्रात्मा झपने सहज निर्मल स्वभाव 
में प्रकट होता है। जन्म-मरण श्ौर व्याधि के चक्र से उम्तता छुटकारा हो जाता है 
भ्रौर वह शाइवत पद को प्राप्त करता है। उसत्रे ज्ञान, दर्शन, सुख और वीर्य के स्वाभा- 
बिक गुण सम्पूर्ण तेज के साथ प्रकट हो जाते हैं। इस स्वरूप का प्रकट होना ही परमात्म 
दशा है, यही मोक्ष है । 


मोक्ष पदार्थ 





56६४ 
मोख पदारथ 
दुहा 


१---मोख पदार्थ नवमों कह्मों, ते सगला मांहें श्रीकार 
सर्व गुण करी सहीत छें, त्यांरा सुखां रो छेंह न पार॥ 


२--करभां सं मूकाणा ते मोख छें, त्यांरा छे नांम विशेष । 
प्रमवद निरवांण ते मोख छें, भत्षिद्ध सिव आदि छे नांघ अनेक ॥ 


३-परभमयद उत्कष्टो पद पार्म.यो, तिण सं परमपषद त्थांरों नांम। 
करम दावानल मिट स्ीतल थया, तिण सूं निरवांण नांम छें तांम ॥ 


४--व कार्य सिधा छें तेहनां, तिण सूं सिंध कटह्मां छें तांम। 
उपद्रव करें ने रहीत हुआ, तिण सूं सित्र कह्िजें त्यांरो नांम॥ 


५-४ेग अनुमारे जांगनो, मोख रा गुण परमांणे नांम। 
हिवें मोख तणा सुख वरणवं, ते सुणजो राखे चित्त ठांम॥ 
ढाल 


( पाखंड वधसी क्ारे पांच में ) 


(--मोख्र पदार्थ नां सुख सासता रे, तिण सुखां रो कदेय न आबें अंत रे। 
ते सुख अमोलक निज गुण जोब रा रे, अनंत सुख भाष्या छें भगवंत रे ॥ 
मोख पदार्थ छें सारां सिरे रे* ॥ 


*यह आंकड़ी प्रत्येक गाथा के अन्त में समकनी चाहिए। 


:६: 
मोक्ष पदार्थ 
दोहा 


१--म्रोक्ष नवाँ पदार्थ कद्दा गया है । यह पदाथा में सर्वोत्तम है' । 
इसमें सब गुणों का वास है। मोक्ष के छखों का कोई 
छोर या पार नहीं है । 


२--जीव का कमा से मुक्त होना ही उसका मोक्ष हैं। मुक्त 
जीवाँ के अनेक नाम हैं जिनमें 'परमपद', 'निर्वाण', 'सिद्ध' 
और 'शिव' आदि प्रमुख हें । 


३-४---सर्वोत्कृष्ट पद्‌ प्राप्त कर चुकने से जीव 'परमपद' 

प्राप्,, कमंरूपी दावानल को शान्त कर शीतल हो चुकने 
पे “निर्वाण' प्राप्त, सर्व कार्य-सिद्ध कर चुकने से 'सिद्ध! 
और सर्वब---जन्म-जरा-व्याधि रूप उपद्रवों से रहित हो 
चुकने से 'शिव' कट्टलाता हैं । 


४-ये मौत के ग़ुणानुसार नाम हैं? | भागे मोक्ष के छस्रों 
का वर्णन करता हूँ स्थिर चित हा कर उनो । 


ढाल 


१--सोक्ष के छख शाश्वत हैं । इन छुखों का कभी अन्त नहीं 
आता । वीर भगवान ने हन अमूल्य अनन्त छखों को जीत 
का स्त्राभाविक गुण बतलाया है | 


नर्वाँ पदाथ ; 


मोस 


मुक्त जीव के कुछ 
प्रभिवचचन 
(दो० २-४) 


मोक्ष-सुख 
(गा ० १० ५) 


७३७ नव पदार्थ 


२-तीन काल रा सुख देवां तणा रे, ते सुख इधका घणां अयाग रे। 
ते सगलाइ सुख एकण सिध नें रे, तुले नावें अनंतमें भाग रे॥ 


३--संस्तार नां सुख तो छे पुदगल तणा रे,ते तो सुख निदचें रोगीला जांण रे। 
ते करमां वस गमता लागें जीव नें रे, त्यां सुखां री बुधिवंत्त करो पिछांण रे ॥ 
४-पांव रोगीलो हवें छे तेहनें रे, अतंत मीठी लागें छे खाज रे। 
एहवा सुख रोगीला छें पुन तणा रे, तिण सूं देय न सीके आतम काज रे ॥ 
५--एहवा सुखां सूं जीव राजी हुवें रे, तिणरे लागें छें पाप करम रा पूर रे | 
पछें दुःख भोगवे छे नरक निगोद में रे, मुगति सुखां सूं पडीयो दूर रे ॥ 


६--छूटा जनम मरण दावानल तेह थी रे, ते तो छें प्रोष सिध भगवंत रे । 
त्यां आठोंद करमां ने अलगा कीयां रे, जब आठोंइ गुण नीपनां अनंत रे ॥ 


७-ते मोख सिंध भगवंत तो इहां हिज हुआं रे, पते एक समा में उंचा गया छे थेट रे। 
सिंध रहिवा नो खेतर छेंतिहां जाए रह्मा रे, अलोक सूं जाए अड्या नेट रे ॥ 


८--अनंतो ग्यांन नें दरसण तेहनों रे, वले आतमीक सुख अनंतो जांण रे । 
घायक समकत छें सिंध वीतराग तेहनें रे, वठे अवगाहणा अटल छे निरवांण रे ॥ 


६--अमूरतीपणो त्यांरो परगट हुवो रे, हलको भारी न लागें मूल लिगार रे। 
तिण सूं अगुरुलघु नें अमूरती कह्मां रे, ए पिण गुण त्यांमें श्रीकार रे ॥ 


१०--अंतराय करम सुं तो रहीत छें रे, त्यांरे पुदगल युख चाहीजे नांय रे। - 
ते निज गुण सुखां मांहें भिले रह्मां रे, कांइ उगारत रही न दीसें कांय रे ॥ 


मोक्ष पदार्थ 


२--देवों के छल अति अधिक और अपरिमित होते हैं । परन्तु 
तीनों काल के देव-छखल एक सिद्ध भगवान के रुख के 
अनन्तव भाग की भी बराबरी नहीं कर सकते । 


३-४--ये सांसारिक छख पौदूगलिक और निश्चय ही रोगीले 
हैं। जिस तरह पांव-रोगी को खाज अत्यन्त मीठी लगती 
है, उसी प्रकार पुण्य से प्राप्त ये सांसारिक छख कर्मा से 
लिप्त जीव को अच्छे लगते हैं। ऐसे रोगीले उखों से कभी 
आत्मा का कार्य सिद्ध नहीं होता । 


४--जो जीव ऐसे छसों से प्रसन्न होता है उसके अतीब पाप 
कर्मो का संचय होता है। ऐसा प्राणी मोक्ष के उखों दे 
बहुत दूर हो जाता है और बाद में नरक और निगोद के 
दुखों का भागी होता है। 

६--जिन का कमों से मोक्ष हो जाता है--वे सिद्ध भगवान 
जन्म-मरणरूपी दावानल से मुक्त हो जाते हैं । थे आरठों 
ही कर्मा को दूर कर देते हैं जिससे उनके अनन्त जाट 
गुणों की प्राप्ति होती है । 

७--जीव का मोक्ष तो इस लोक में ही द्वो जाता है । वह यहीं 
सिद्धू भगवान बन जाता है। फिर एक ही समय में जीव 
सीधा सिद्धों के बास-स्थान-- लोक के अन्त को पहुंच-- 
आलोक को स्पर्श करता हुआ स्थिर होता है । 


८-१०--वीतराग सिद्ध भगवान के (१) अनन्त ज्ञान, (२)अनन्त 
दर्शन और (३) अनन्त आत्मिक छख होता है। भगवान 
के (४) क्षायिक सम्यक्त्व और (५) अटल अवगाहना होती 
हैं। उनमें (६) अमूतित्व और (७) अगुरुलघुत्व ये श्रेष्ठ 
गुण भी होते हैं । उनके अमूतिभाव प्रगट हो जाता है और 
हल्का या भारीपन मालूम नहीं देता, इसलिए वे अमूर्त और 
अगुरुूषु कहलाते हैं । वे अंतराय कर्म से रहित होते हैं 
इसलिए उनके (८) अनन्त वीर्य होता है। उनको पौद्ग- 
लिक छस्रों की कामना नहीं होती, वे तो अपने स्वाभाविक 
गुण--सहज आनन्द में रमते रहते हैं । उनके कोई कमी 
नहीं दीखती ? । 


प्राठ गुणों की 
प्राप्ति 


जीव सिद्ध कहाँ 
होता है ? 


सिद्धें के भ्राठ गुण 
(गा० ८-१०) 


७३६ नव पदार्थ 


१९--छट्टा कलकलीभूत संसार थी रे, आठोंद करमां तणो कर सोष रे। 
ते अनंता सुख पांम्यां सिव-रमणी तणा रे, त्यांनें कहिजें अविचल मोख रे॥ 


१२-त्यांरा सुक्षां नें नहीं कांई ओपमा रे, तीनूंइ लोक संसार ममतार रे। 
एक धारा त्यांरा सुख साम्तता रे, ओछा इधका सुख कदेय न हुवें लिगार रे॥ 


१३--तीरथ सिधा ते तीरथ मां सूं सिधहुआं रे, अतीरथ सिधा ते विण तीरथ सिध थाय रे॥ 
तोधंकर सिधा ते तीरथ थापने रे, अतीथंकर सिधा ते विनां तीथंकर ताय रे॥ 


१४--सयंब॒धी सिधा ते पोते समभकें रे, प्रतेक बुधी सिधा ते कांयक वस्तू देख रे । 
बुधबोही सिधा ते समझे भोरां कनें रे, उपदेस सुणे नें ग्यांन विशेष रे॥ 


१५--स्वलिंगी सिधा साधां रा भेष में रे, अनलिगी सिधा ते अनलिगी मांय रे। 
ग्रहलिगो सिधा ग्रहस्थरा लिग थकां रे, अस्त्रीलिंग सिधा अस्त्रीलिग में ताय रे॥ 


१६--पुरषलिंग सिवा ते पुरष ता लिग छतां रे, निपुंसक सिधा ते निपुं सक लिग में सोय रे। 
एक सिधा ते एक समें एक होज सिघ हुआंरे,अनेक सिधा ते एक समें अनेक सिध होय रे॥ 


मोक्ष पदार्थ 


११--जो आदठों ही कमो का अन्त कर इस कलकलीभूत-- 


जन्म-मरण व्याधिपूर्ण संसार से मुक्त हो गये हैं तथा 
जिन्होंने मुक्ति-ःरूपी रमणी के अनन्त ऋख प्राप्त किए हैं 
उन्हीं जीवों को अविचल मोक्ष प्राप्त हुआ कहा जाता है । 


१२--तीनों छोक में उनके छखों की कोई उपमा नहीं मिलती । 


उनके छख शाश्वत और एकघार रहते हैं । उनमें कभी 
कम-बेश नहीं होती” । 


१३-१६---(१) 'तीर्थ सिद्ध--अभर्थात्‌ जेन साधु-साध्वी-ध्रावक- 
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श्राविकाओं में से सिद्ध हुए, (२) “अतीर्थ सिद्ध/--जेन 
तीअथ के अतिरिक्त और किसी तीर्थ में से छिद्ध हुए, 
(३) 'तीर्थज्डर सिद्ध/--तीर्थ की स्थापना कर सिद्ध हुए, 
(५) 'अतीर्थड्डर सिद्ध/---विना तीर्थ की स्थापना किए सिद्ध 
हुए, (५) 'स्त्रयंबुद सिद्ध --स्त्रयं समक कर सिद्ध, हुण, 
(६) 'प्रत्येकबुद्ध सिद्ध -किसी वस्तु को देखकर सिद्ध हुए, 
(७) 'बुदश्षे घित घिड्ड --दूसरों से समझ कर, उपदेश खन 
कर सिद्ध हुए, (८) 'स्वलिगों सिद्ध/--जैन साथ के वेप में 
सिद्ध हुए, (४) 'अन्यलिज़ सिद्ध/--अन्य साधु के बेष में 
सिद्ध हुए, (१०) 'गृहलिज़ सिद्ध/--ग्रृहस्थ के वेष में सिद्ध 
हुए, (११) 'स्श्नीलिड्र सिद्ध/--स्त्री लिड् में सिद्ध हुए, 
(१०) 'पुरुषलिड्रा सिद्धां--पुरुष लिड्डः में सिद्ध हुए, 
(१३) “नपुंसकलिज्रा सिद्ध -नपुंसक के लिड्जर में सिद्ध 
हुए, (१४) “एक सिद्ध/--एक समय में ही सिदछ हुए, 
(१५) “अनेक सिद्ध/--एक समय में अनेक सिद्ध हुए-ये 
सिद्धों के पंद्रह भंद हैं" । 


७३७ 


मोक्ष के प्रनन्‍्त सुख 
(गा० १९-१२) 


सिद्धों के पन्द्रह भेद 
(गा० १ ३-१६) 


७३८ नव पदायथ 
१७--ग्योन दरसण नें चारित तप थकी रे, सारा हुआं छें सिघ निरवांण रे । 


यां च्यारां विनां कोई सिघ हुओ नहीं रे, ए च्यारूई मोष रा मारग जांण रे॥ 


१८-ग्यांन थी जांणें लेवें सर्व॑ भाव नें रे, दरसण सूं सरध लेवे सयमेव रे । 
चारित सूं करम रोके छे आवता रे, तपसा सूं करमां नें दीया खेंव रे ॥ 


१६--ए पनरेंद भेंदें सिध हुआं तके रे, सगला री करणी जांणों एक रे। 
वले मोष में सुख सगला रा सारिपा रे, ते सिध छें अनंत भेदें अनेक रे ॥ 


२०--मोष पदार्थ नें ओल्खायवा रे, जोड कीधी छें नाथदुवारा मममार रे। 
समत अठारें नें वरस छपनें रे, चंत सुद चोथ ने सनीसर वार रे॥ 


मोक्ष पदार्थ ७३६ 


१७--ये सब ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप से सिद्ध होत और सब सिद्धों को 
निर्वाण प्राप्त करते हैं । इन चारों के बिना कोई सिद्ध नहीं करनी झ्ौर सख 
हुआ | मोक्ष प्राप्ति के थे चार ही मार्ग हैं। समान हैं 


१८--ज्ञान से जीव सर्व भावों को जानता है। दर्शन से उनकी (गा० १७-१६) 
यथार्थ प्रतीति करता है। चारित्र से कर्मो' का आाना 
रुकता है और तप से जीव कर्मो को बिखेर देता है। 


१६---इन पन्द्रह्द भेदां से जो सी सिद्ध हुए हैं उन सब्य की करनी 
एक सरीखी समभो । तथा मोक्ष में उन सब का छसख भी 
समान ही है । इन पन्द्रह भेदों से अनन्त सिद्ध हुए ९ * । 
२०--मोक्ष पदार्थ को सममाने के लिए यह ढाल श्रीजीद्वार 


में सं- १८४६ की चेत्र शुक्का ४ बार शनिवार को 
की है। 


टिप्पणियाँ 
१--मोक्ष नर्घाँ पदार्थ है (दो० १) : 


पदार्थों की संख्या नौ मानी हो अथवा सात, सब ने मोक्ष पदार्थ को अन्त में 
रखा है। इप्त तरह मोक्ष पदार्थ नर्वां अथवा सातवाँ पदार्थ ठहरता है। “ऐसो संत्ञा 
मत करो कि मो नहीं है पर ऐसी संज्ञा करो कि मोक्ष है' ।---यह उपदेश मोक्ष के 
स्वतंत्र अस्तित्व को घोषित करता है। द्विपदावतारों में? तथा अन्यत्र प्ननेक स्थलों पर मोक्ष 
को बंध का प्रतिपक्षी तत्व कहा गया है। जंसे कारावास शब्द स्वयं ही स्वतंत्रता के 
अस्तित्व का सूचक होता है बसे ही जब बन्च सदुभाव पदार्थ है तो उसका प्रतिपक्षी 
पदार्थ मोक्ष भी सद्भाव पदार्थ है, यह स्वयं सिद्ध है। बस्च कम-संस्लेष है श्रोर मोक्ष कर्म 
का कृतन-क्षय । मोक्ष की परिभाषा देते हुए ग्राचार्य पृज्यपाद लिखते हैं--'कृत्सनकर्म- 
वियोगलक्षणो मोक्ष: ? “-- मोक्ष का लक्षण संपूर्ण कर्म-बियोग है । 

स्वामीजी लिखते हैँ : 

सर्व कर्मो से मुक्ति मोक्ष है। उसे पहचानने के लिए तीन दृष्टान्त हैं : 

१--घानी झ्रादि के उपाय से तेत खलरहित होता है, बसे ही तप-संयम के द्वारा 
जीव का कर्म-रहित होना मोक्ष है । 

२--मथनी श्रादि के उपाय से घृत छाछ्ल रहित होता है, वंसे ही तप-संयम के द्वारा 
जीव का कर्म-रहित होना मोक्ष है । 

३--पअ्रश्निश्रादि के उपाय से धातु और मिट्टी श्र॒लग होते हैं, वसे ही तप-संयम के द्वारा 
जीव का कर्म-रहित होना मोक्ष है । 

कर्मों के सम्पूर्ण क्षय का क्रम ब्रागम में इस प्रकार मिलता है-- 

“प्रेम, दंष और मिथ्यादर्शन के विजय से जीव ज्ञान, दर्शन भर चारित्र की श्रारा- 
घना में तत्पर होता है। फिर झाठ प्रकार के कर्मो का ग्रन्थि-भेद आरंभ होता है। उसमें 


१---सुयगई २.५.१४ 
२--डाणाज़ः २.४७ 
३--तक्त्वा० १.४ सर्वार्थसिद्धि 
४--तेराद्वार : इप्टान्त द्वार 


मौक्ष पदार्थ : टिप्पणी २ ७४९ 


पहले मोहनीयकर्म की अ्रठाइस प्रकृतियों का क्षय होता है, फिर पाँच प्रकार के ज्ञाना- 
वरणीय, नौ प्रकार के दर्शनावरणीय और पाँच प्रकार के अन्तराय कर्म--इन तीनों का 
एक साथ क्षय होता है। उसके बाद प्रधान, अनन्त, सम्पूर्ण, परिपूर्ण, आवरण-रहित, 
भ्रज्ञानतिमिर-रहित, विशुद्ध और लोकालोक प्रकाशक प्रधान केवलज्ञान और केवलदर्शन 
उतन्न होते हैं । 

“केवलज्ञान श्रौर केवलदर्शन प्राप्त होते ही जीव के ज्ञानावरणीय श्रादि चार घनघाती 
वर्मो का नाश हो जाता है और सिर्फ वेदनीय, श्रायुष्य, नाम और गोन्र-- -ये कर्म अवशेष 
रहते हैं ! इसके बाद आ्रायु शेप होने में जब अंतर्मृहर्त (दो घड़ी) जितना काल बाकी 
रहता है तब केवली मन, वचन और काय के व्यापार आ निरोध कर; जुदक्लृष्यान की 
तीसरी धेणी में स्थित होता है ; फिर वह मनोव्यापर के; रोकता है; फिर वचन 
व्यापार को और फिर कायब्यापार को । फिर दवाप्त-प्रश्वास को रोकता है ; फिर पांच 
हृत्व प्रश्षरों के उच्चारण करने में जितना शमय लगता है उतने समय तक शलेशी 
ग्रवस्था में रहकर जुक्लुध्यान की चौथी श्रेणी में स्थित होता है। वहाँ स्थित होते ही 
ग्रवशेप वेदनीय, आवुष्य, नाम तथा गोज कर्म एक साथ नाश को प्राप्त होते हैं। सर्व 
कर्मो कैनाश के साथ ही श्रीदा रिक, कामंण और तंजस--इन दारौरों से भी सदा वे: लिए 
छुटकारा हो जाता है । इस प्रकार इस संसार में रहते-रहते ही वह सिद्ध, बुद्ध श्रौर गुक्त 
हो जाता है एवं सर्व दुःख का झन्‍्त कर देता है" |” 

मोक्ष सर्व पदार्थों में श्रेष्ठ है। मोन्न साध्य है और संवर निर्जरा साधन। साधक 
की सारी चेष्टाएँ मोश्न के लिए ही होती हैं। मोज्न पदार्थ में सर्व गुण होते हैं। उसके 
सु अनन्त हैं । परमपद, निर्वाण, सिद्ध, शिव आदि उसके प्रनेक नाम हैं। मोक्ष के ये 
नाम गुणनिष्पन्न हूँ। मोक्ष के गुणों के सूचक हैं । मोल से ऊंचा कोई पद नहीं, श्रतः वह्‌ 
'वरमपद' है। कर्म-हपी दावानल शान्त हो जाने से उसका नाम “निर्वाण' होता है । 
सम्पूर्ण कृतकृत्य होने से उसका नाम “सिद्ध है। किसी प्रकार का उपद्रव नहीं, इससे मोक्ष 
का नाप 'शिव' है । 
२--मोक्ष के अभिवचन (दो० २-७) : 

मोक्ष का अथ--जहाँ मुक्त श्रात्माएं' रहती हैं, वह स्थान--ऐसा नहीं है । '"'मोचन॑ 
कर्मपाशवियोजनमात्मनो सोक्षः'-- कर्म -पाश का त्रिमोचन--उसका वियोजन मीक्ष है| 





१--उत्त० २६ ,७१-७२े 


छछर नव पदार्थ 


बेडी प्रादि से छूटना द्रव्य मोक्ष है। कमं-बेड़ी से छटना भाव मोक्ष है। यहाँ मोक्ष 
का अभिप्राय भाव मोक्ष से है। धातु और कंचन का संयोग पअ्रनादि है पर क्रिया विशेष 
से उनके सम्बन्ध का वियोग होता है, उसी तरह जीव और कर्म के अनादि संयोग का 
भी सद॒पाय से वियोग होता है। जीव और कर्म का यह वियोग हो मोक्ष है। मोक्ष पुण्य 
और पाप दोतों प्रकार के कर्मो के क्षय से होता है" । 


सव॑ कर्म विरहित आत्मा के अनेक श्रभिवचन हैं। उममें से कुछ नीचे दिये जाते 


१--सिद्ध : जो कृतार्थ हो चुके, वे सिद्ध हैं श्रथवा जो लोकाग्र में स्थित हुए हैं 
झोौर जिनके पुनरागमन नहीं है, वे सिद्ध हैं श्रथवा जिनके कर्म ध्वस्त हो चुके हैं--जों 
कर्म-प्रपंच से मुक्त हो च॒के हैं, वे सिद्ध हैं? । 

२--बुद्ध : जिनके कृत्स ज्ञान भौर कृत्स्त दर्शन हैं-- जो सकल कर्म-क्षय के साथ 
इनसे संयुक्त हैं । 

३--मुक्त : जिनके कोई बंधन अवशेप नहीं रहा । 

४--परिनिवृत्त सर्वथा सकल कर्मक्रत विकार से रहित होकर स्वस्थ होना परि- 
निर्वाण है। परिनिर्वाण घर्मयोग से कर्मतय कर जो रिद्ध होता, वह परिनिवृत्त है? । 

प्रू--सर्वदु:खप्रह्लीण : जो स्व दु श्लों का ग्रन्त कर चुका, वह सर्वद:खप्रहीण है । 

६ -- - अन्तकृत : जिसने पुनंभव का झ्रन्त कर दिया। 

७-- पारंगत : जो प्ननादि, श्रनन्त, दीघ, चारगतिहप संसारास्््य को पार कर 
चुका, वह पारंगत है । 

८--परिनि्व त्त : सर्व प्रकार के शारीरिक मानसिक अस्वरास्थ्य से रहित ४। 
३-सिद्ध और उनके आठ गुण (गा० ६-१०) 

उत्तराष्ययन में कहा है : 

“बेदनीय आदि चार अधघाति कर्म और झ्ौदारिक श्रादि शरोरों से छुटकारा पाते 
ही जीव ऋनु श्रेणि को प्राप्त द्वो श्रस्रशंमानगति और श्रविग्रह से एक समय में 


१--ठाणाज्ऩ १.१० दीका 
३---वही १.४६ टीका 
३--वह्दी १.४६ टीका 
४--वह्ी 
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ऊर्ध्य सिद्ध स्थान को पहुंच साकार ज्ञानोपयोग युक्त सिद्ध, बुद्ध भ्रादि होकर समस्त 
दुःखों का अन्त करता है' ।” 

इसी भ्रागम में श्रत्यन्न कहा है: "सिद्ध कहाँ जाकर रुकते हैं, कहाँ ठहरते हैं! शरीर 
का त्याग कहाँ करते हैं ? और कहाँ जाकर सिद्ध होते हैं --ये प्रश्न हैं! सिद्ध अ्रलोक 
की सीमा पर झुकते हैं श्रौर लोक के अग्रभाग पर प्रतिष्ठित हैं । यहाँ शरीर छोड़ कर 
लोकाग्र पर जाकर सिद्ध होते हैं। महाभाग सिद्ध भव-प्रपंच से मुक्त हो श्रेष्ठ सिद्ध गति 
को प्राप्त हो लोक के श्रग्रभाग पर स्थित होते है । ये सिद्ध जीव अरूपी श्रौर जीवधन हैं । 
ज्ञान और दर्शन इनका स्वरूप है। जिनकी उपमा नहीं ऐसे श्रतुल सुत से ये संयुवत 
होते हैं* | सर्व सिद्ध ज्ञान भौर दर्शन से संयुक्त होते हूँ भ्ौर संसार से निस्तीर्ण हो 
सिद्धि गति को था लोक के एक देश में रहते हें* ।'? 

यहाँ प्रश्त उठते हैं--सिद्धि-स्थान क्या है ! कर्म-मक्‍त्र जीव उध्वंगति क्‍यों करते 
हैं? लोकाग्र पर जाकर क्यों ठहर जाते हूँ ? उनकी अ्वगाहना क्‍या होती है ? इनका 
उत्तर नीचे दिया जाता है। सिद्ध स्थाग का वर्णन श्रागमों में इस प्रकार मिलता है : 

“सर्वार्थ सिद्ध न्म के द्िम्ान से बारह योजन ऊपर छत्र के झाक्रार की दषत्प्रा- 
श्भार नाम की एक पुस्थी है। वह ४४ लाख योजन भ्रायाम (लम्बी) शभ्ौर उतनी हो 
दिस्तीर्ण है। उसकी परिधि इससे तीन गुनी से कुछ अधिक है! यह पृष्वी मध्य में 
ग्राठ योजन मोटी है। फिर धीरे-धीरे पतली होती-होती भ्रन्त में मक्खी की पाँख से भी 
पतली है। यह पृथ्वी स्वभाव से ही निर्मल, श्वेत सुवर्णमय तथा उत्तान छत्र के प्राकार 
की है) यह शंख, भ्रंक्न नामक रज्ञ शौर कद पुष्प जंसी पांडर, निर्मल और युहावनी है। 
उम सीता नाम को पुथ्वी से एक योजन ऊपर लोकांत है। इस योजन का जो भ्रन्तिम 
कोस है उसके छट्ठें भाग में सिद्ध रहे हुए हूं? ।” 

वेदनीय भ्रादि कर्मों श्रोर प्रोदारिक श्रादि शरीरों से छुटकारा पाते ही जीव ऊर्वंगति 
से समश्रेणी में (सरल-सीधी रेखा में) तथा झवक्र गति से मोक्षस्थान को जाता है। रास्ते 
में वह कहीं भी नहीं श्रटकता श्रौर सीधा लोक के श्रग्रमाग पर जाकर स्थित हो जाता है। 
बहां पहुंचने में जोव को एक समय लगता है । 
१--उत्त० २६,७३२ 
२--उत्त२ ३६.५६-५७,६ ४, ६ ७-८ 
३--उत्त० ३६.५८-६ रे 


मा नव पदार्थ 


सिद्ध जीवों की ऊध्वंगति क्‍यों होती है इस सम्बन्ध में निम्न वार्तालाप बड़ा 
बोधप्रद है : 

“हे भगवन्‌ कमं-रहित जीव के गति मानी गई है क्या ?” 

“मानी गई है, गौतम !” 

“हे भगवन्‌ ! कर्म-रहित जीव के गति कंसे मानी गई है १” 

“हे गौतम ! निस्संगता से, निरागता से, गति-परिणाम से, बन्धन-छेद से, निरीधनता 
से और पूर्व-प्रयोग से क्ं-रहित जीव के गति मानी गई है ।” 

“सो कैसे ? भगवन्‌ !” 

“यदि कोई पुरुष एक सूखे छिद्वरहित सम्पूर्ण तंबे को अनुक्रम से संस्कारित कर दाम 
झ्ौर कुश द्वारा कस कर उस पर मिट्टी का लेप करे श्रौर धप में सूखाकर दुबारा लेप करे 
ग्रौर इस तरह आठ बार मिट्टी का लेप करके उस बार-बार सुख्नाये हुए तंवे को, तिरे न 
जा सके, ऐसे पुरुष प्रमाण श्रथाह जल में डाले तो हे गौतम ! बसे आठ मिद्ठी के लेपों से 
गुरु, भारी और वजनदार बना तूंबा जल के तल को छेद कर प्रवः धरणी पर प्रतिष्ठित 
होगा या नहीं ? 

“होगा, है भगवन्‌ !” 

“हे गौतम ! जल में डबे हुए ठूंबे के प्राठ मिट्टी के लेगों के एक-एक कर क्षय होने 
पर धरती हल से क्रमश: ऊपर उठता हुआ तूंबा जल के ऊपरी सतह पर प्रतिष्ठित होगा 
या नहीं ६ 

“होगा, है भगवन्‌ !” 

“इसी तरह है गौतम ! निश्चय ही निसंगता से, निरागता से, गति-परिणाम से कर्म- 
रहित जोव के गति कही गई है ।' 

“है गौतम ! जेसे कलाय-मटर की फली, मुंग की फली, माप (उड़द) की फली, 
शिम्बिका की फली, एरंड का फल धृपर में सुखाया जाय तो खुखने पर फटने से उनके 
बीज एक श्रोर जाकर गिरते हैं, उत्ती तरह हे गोतम ! बस्घन-छेद के कारण कर्म-रहित 
जीव के गति होती है ।' 

“हे गौतम ! ईंधन से छूट हुए धुएँ की गति ज॑ंसे स्वाभाविक निराबाध रूप से ऊपर की 


ओर होती है, उसी तरह हे गौतम ! निश्चय से तिरोंधत (कमंरूपी ईन्धन से मुक्त) होने 
से कर्म-रहित जीव की उच्च गति होती " 





(--भगवती १.६ 
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सिद्ध जोव लोकाग्र पर जाकर क्यों रुक जात है ->इसके आगम में चार कारण बतलाए 
हैं--पहला गति-प्रभाव, दूसरा निहूपग्नह, तीसरा रूजता और चौथा लोकानुभाव-- 
लोकस्वभाव? । 


जीव और पुदुगल का ऐसा ही स्वभाव है कि वे लोक के सिवा अलोक में गति नहीं 
कर सकते | जिस शरहू दोपशिखा नीचे की ओर गति नहीं करती उसी प्रकार ये लोकान्त 
के ऊपर ब्लोक में गति नहीं करते। 


जीव और पुदुगल दे।नों हो गतिशोल हैं पर वे घर्मास्तिकाय के सहाय से ही गति कर 
सकते हूँ। लोक के बाहर घर्मास्तिकाय नहीं होता अत; वे जोक के बटर अलोक में 
गति नहीं कर रुकते । 

बालू के तरह रूखे लोकान्त में पुदूगलों का ऐसा हूपभ्न परिणमन होता है कि वे 
आगे बढ़ने में समर्थ नहीं होते । कर्म-पुदूगलों की देसी स्थिति होने पर कर्म -सहित जीव 
भी भागे नहीं बढ़ सकते । कर्ममृक्त जीय धर्मास्तिकाय के सहाय के अभाव में आ्रागे 
गति नहीं कर सकते । 

लोक की मर्यादा हो ऐसों है कि गति उत्तके अन्दर ही हो सकली है। जिस प्रकार 
श्र की गति अपने मण्डल में ही होती है उसी प्रकार जीव और गुदुगल लोक में ही गति 
कर सकते हैँ उसके बाहर नहीं । 

जीव की अबगाहना उसके शरीर के बराबर होती है। जसे दीपक को बड़े घर में 
रखने से उसका प्रकाश उस्त घर जितना फेल जाता है और छोटे श्राले मे रखने से वह 
छोटे ग्राले जितना हो जाता है ; उसी प्रकार जीव कमं-वश छोटा या बढ़ा शरीर जंसा 
प्राम करता है उस समूचे दरीर को अपने प्रदेशों से व्याप--सचिल कर देता है। हाथी 
का जीव हाथी के शरीर को व्याप्त किए होता है--उतनी ही प्रवगाहना--फंलाव---कद 
बाला होता है श्लौर चींटी का जीव चींटी के श़रोर को व्याप्त किए रहता है--उत नी ही 
अवगाहना--फलाव--कदवाला, होत! है। 





१--ठाणाज़ ४.३.३२७ : 
चउद्दि ठार्णोह्ठ जीवा य:पोग्गछा य णो संचातोति बहिया लोगंता गमणताते, 


ठं० गतिअभावेणं णिरुवग्गहताते छुक्‍्खतात लोगाणुभावेणं । 
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सिद्ध जीव की श्रवगाहना उसके श्रन्तिम शरीर को श्रवगाहना से त्रिभाग हौन होती 
है भ्र्थात्‌ मुक्त झ्रात्मा के सघन प्रदेश अन्तिम शरीर से त्रिभाग कम क्षेत्र में ध्याप्त होते 
हैं । 

झ्रागम में सिद्धों के ३१ गुण बतलाये गए हैं। वे इत प्रकार हैं-- प्राभिनिबोधिक- 
ज्ञानावरण का क्षय (२) शुतज्ञानावरण का क्षय (३) झ्वधिजञानावरण का क्षय 
(४) मनःपर्यापज्ञानावरण का क्षय (५) केवलज्ञानावरण का क्षय (६) चक्षदर्शनावरण 
का क्षय (७) अ्रचशुदर्शनावरण का क्षय (८) अवधिदर्शनावरण का क्षय (६) केवल- 
दर्शनावरण का क्षय (१०) निद्रा का क्षय (११) निद्वानिद्रा का क्षय (१२) प्रचला 
का क्षय (१३) प्रचलाप्रचला का क्षय (१४) स्त्यानर्द्धि का क्षय (7१५) सातावेदनीय 
का क्षय (१६) भप्रसातावेदनीय का क्षय (१७) दर्शनमोहनीस का क्षय (१८) चारित्र 
मोहनीय का क्षय (१६) नरकायु का क्षय (२०) तिर्यगायु का क्षय (२१) मनुष्यायरु का 
क्षय (२२) देवायु का क्षय. (२३) उच्च गोत्र का क्षय (२४) नीच गोत्र का क्षय 
(२४) शुभतान का द्य (२६) अशुभनाम का क्षय. (२७) दानांतराय का क्षय 
(२८) लार्मातराय का क्षय (२६) भोगांतराय का क्षय (३०) उपभोगातराय का 
क्षय और (३१) वीर्यान्तराय कर्म का क्षय । 

संक्षेप में श्राडों मूल कर्म श्ौर उनकी सर्व उत्तर-प्रकृतियों का क्षय सिद्धों में पाया 
जाता है। 

कर्मों के क्षय से सिद्धों में आठ विशेपत्राएं प्रकट होती है। ज्ञानावरणीय कर्म के 
क्षय ते केवलज्ञान उत्पन्न होता है । दर्शनावरणीय कर्म के क्षय से केवलदर्शन उत्पन्न 
होता है। वेदनीय कर्म के क्षय से आत्मिक मुख्ष--अनन्त सुख प्रकट होता है । मोहनीय 
बार्म के क्षय से क्षायक सम्यकत्व प्रकट होता है। झावृष्य कम के क्षय से अटल झ्वगा- 
हना--शाइवत स्थिरता प्रकट होती है । नाम कर्म के क्षय से अमूतिकपन प्रकट होता है । 





१--उत्त> ३१.६४: 
उस्सेहों जलल्‍स जो होह, भवम्मि चरिमम्मि उ। 
तिभागहीणो तत्तों य, सिद्धाणोगाहणा भवे ॥ 
२-समवायाड्रा सम० २१। उत्तराष्ययन (३१.२०) में सिद्धों के ३१ गुणों का 
संकेत है। देखिए उक्त स्थल की टीका : 
नव दरिसणम्मि चत्तारि आउएु पंच आइमे अंते । 
सेसे दो दो भेया, खीणभिछावेण इगतीसं ॥ 
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गोत्र कर्म के क्षय से अगुरुलघान--न छोटापन न बड़ापन प्रकट होता है। और अन्त- 
राय कर्म के क्षय से लब्धि प्रकट होतो है । 

केवल ज्ञान, कंबल दर्शन, आत्मिक सुख, क्षायक सम्यक्त्व, ग्रटल अवगाहन, अमृति- 
पन, श्रगुएलघुपन ओर लब्धि--ये आ्राठ सब आत्माओं के स्वाभाविक गुण हैं। कर्म 
उन गुणों को दबाते रहते हैं, उन्हें प्रकट नहीं होते। कर्म-ज्य से ये सब गुण प्रकट हो 
जाते हैं। त्ञब सिद्धों में ये गुण होते हैं। 

४- सांसारिक खुख और मोक्ष खुखों की तुलना (गा० १-०,११-१८) : 

पुण्य की प्रथम ढाल में पौदूगलिक सुख और मोक्ष-सुखों की तुलद। #ई है'* और 
प्रसंगवश प्रायः उन्हों शब्दों में यहाँ पुनरुकत हुई है। पूर्व-स्थरं पर दानों प्रकार के 
सुख्बों का पार्थक्य विम्तृत टिप्पणियों द्वारा दिखाया जा रफ्ा । '। 

मोफ़ के सु गाश्वत हैं, अनन्त हे, निरपेत हैं, स्वाभाविक है । सर्व काल के सर्व 
दंवों के सुरों को मिला लिया जाय तो भी वे एक भिद्व के सुख के ग्रनन्तव भाग के भी 
नुल्य नहीं हैते । 

सांसारिक सूख पौद्गलिक हैं । हे वास्तत्र में सुख नहीं पर कर्म-छपी पॉव रोग से 
ग्रस्त होने के कार॥ खुजली के। रह मधुर “ नते हूं। सांसारिक सूखों से आत्मा वा 
कार्य सिद्ध नहीं 6707 । जा सासारिक संग्ों से प्रसन्न होता है, उसके अ्रति मात्रा में 
पाप कर्मों दा बन्च होता है जिरसे उसे नरक और निगोद के दरों को भोगना पड़ता 
रे 

श्री उम्तास्वाति ने लिखा है-- 

"गुक्तात्माओं के सुख विपयों से अतोत, ग्रव्यय और अद्यायाघ है। संसार के सुख 
विपयों की पूरतति, बेदना के अभाव, पुण्य कर्मो के इष्ट फलएप हैं जब कि मोक्ष के 
सुख कर्मक्लेश के क्षय से उत्पन्न परम सुखरूूप । सारे लोक में ऐसा कोई पदार्थ नही 
जिसकी उपमा सिद्धों के सुख से दी जा सके। वे निरुपम हूं । वे प्रमाण, अनुमान 
और उपमान के दिपय नहीं, इसलिए भा निरूपग हें । वे श्रहत्‌ भगवान के ही प्रत्यक्ष 
हैं और उन्हीं के द्वारा वाणी का विपय हो सकते हू । अन्य विद्वान उन्हीं के कहे अनुसार 





१--देखिए दो० २-४ तथा गा० ४६-५१ 
*--(क) देखिए एर० १५४१-३ ट्प्पणी ६ (३), ६ (५) 
(ख) देखिए एू० १७६-१७३ दि० (३ 
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उसका ग्रहण करते भौर उसके श्रस्तित्व को स्वीकार करते हूं । मोक्ष-सुख छद॒मस्थों 
फी परीक्षा का विषय नहीं होता' । 

ब्रौपपातिक सृत्र में सिद्धों के सुखों का वर्णन इस प्रकार मिलता है : 

“सिद्ध अशरीर--शरीर रहित होते हें । वे चेतन्यघन और केवलज्ञान, केवलदर्शन 
से संयुक्त होते ह। साकार और अनाकार उपयोग उनके लक्षण हैं। सिद्ध केवलज्ञान 
से संयुक्त होने पर स्वभाव, गुणपर्याय को जानते हूं श्रौर अ्रपनी प्रनन्त केवल दृष्टि से 
सर्वभाव देखते हैं। न मनुष्य को ऐसा सुख होता है श्लौर न सब देवों को जसा कि 
अग्पाबाब गुण को प्राप्त सिद्धों को होता है। ज॑प्ते कोई म्लेच्छ नगर की अनेक विध 
विशेषता को देख चुकने पर भी उपमा न मिलने से उनका वर्णन नहीं कर सकता ; 
उसी तरह सिद्धों का सुख अनुपम होता है। उसकी तुलना नही हो सकती । जिस प्रकार 
रब प्रकार के पांचों इन्द्रियों के भोग को प्राप्त हुआ गनृष्य भोजन कर, क्षुधा प्रोर प्यास 
से रहित हो प्रमृत पीकर तृप्त हुए मनुष्य की तरह होता है, उसी तरह अतुल निर्वाण 
प्राप्त श्रिद्ध सदाकाल तृत होते हैं । वे शाइवत सुखों को प्राप्त कर श्रव्याबाधित सुखी 
होते है । सर्व कार्य सिद्ध कर चुके होने से वे सिद्ध हे ! सर्व तत्त्व के पारगामी होने से 
बुद्ध है। संसार-समृद्र को पार कर चुक्रे अतः पारंगत है, हमेशा सिद्ध रहेंगे, इसलिए 
प्रंपरागत हू । सिद्ध सब दुःखो को छेद चुके होते है । वे जन्म, जरा और मरण के 
बंधन से मक्त होते हैँ । वे अव्याबाध सुख का अनुभव करते हैं और शाश्वत सिद्ध 
होते हें । वे श्रतुल सुखसागर को प्राप्त हंते है । अनुपम भअव्याबाध सुखों को प्राप्त हुए 
होते हैं। श्रनन्त सुखों को प्राप्त हुए वे अनन्त सुखी वर्तमान अनागत सभी काल में वंसे 
ही सुखी रहते हैं? ।” 

उत्तराध्ययन में सिद्ध-स्थान के सुद्धों के विषय से निम्न वार्तालाप मिलता है : 

"हे मुने ! सांसारिक प्राणी शारीरिक और मानसिक दु:खों से पीड़ित हो रहे हैं उनक॑ 
लिए क्षम, शिव, श्रव्याबाध स्थान कौन-सा है ?' 

“लोक के अग्न भाग पर एक न्ुव स्थान है, जहां जरा मृत्यु, व्याधि और वेदना 
नहीं हैं पर वह दुरारोह हैं ।” 

“बहू स्थान कौन-सा हैं १" 
२--औपपातिक सू? १७८-६८६ 
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“उस स्थान का नाम निर्वाण, अच्याबाब, सिद्धि; लोकाग्र, क्षेय, शिव झोर 
भ्रनाबाध हूं। उसे मह॒पि प्राप्त करते हैं " 

“मुने ! वह स्थान शाश्वत निवासछ्प हूँ, वह जोकाग्र पर है । वह दुरारोह हें पर 
जिसने भव का ग्रन्त कर उसे पा लिया उसको कोई शोच-फिक्र नहीं रहती' ।” 
“छांगग्गभावछ्वगए परमस॒ही भ्रवई*” --लोक के अग्र भाव पर पहुँचकर जीव परम 
सुखी होता है । 

भ्राचारग में लिखा हें 

“उस दक्शा का वर्णन करने में सारे शब्द निबृत्त हो जाते-- समा: हो जाते हें । 
वहाँ तर्क की पहुँच नहीं और न दुद्धि उसे ग्रहण कर पाती है। +र्ग-मल रहित केवज 
चंतन्य ही उस दल; का ज्ञाता होता है । 

मुस्तआत्मा न दीर्घ हूँ, न हस्व्र, न घृत्त- गोद । वहू ने त्रिकोण हैँ, न चौरस, न 
मण्डलाकार । वह न कृष्ण हें, न नील, न लाल, न प्रीला श्र न शुक्ल ही । वहन 
सुगन्विवाला है, न दुर्गन्धिवाला हूँ । बह न तिक्त हैं, न कइश्ना, न कपला, न खट्टा और 
न मधुर । वह न कर्कद हूं, न सदर | बहू न भारी हूं, त हल्का । वह न जीत हूँ, न उप्ण । 
वह न स्निम्ध हैँ, ने रूक्ष । बह ने शरीरधारी 7, न पुनजंन्मा, न आसकत | वह न स्त्री है, 
न पुरुष है, न नपुसकः । 

“वह ज्ञाता हू, वह परिन्नाता हैं, उसके लिए कोई उपमा नहीं | बह प्ररूपी सत्ता हैं। 
बह अपद हूं । वचन अगोचर के लि! कोई पद-वाचक दब्द तहीं | वह शाब्दरूप॑ नहा, 
गन्धहूप नहीं, रसहप नहीं, स्पश रूप नहों। वह ऐसा कुछ भी नहीं। एंसा मी 
कहता हूँ ।” 

१. उत्त० ३२२.८८०-८५४ 
१३उत्त० २€-२८ 
ई--आचाराड्राः श्रु० १: अ० ५ उ० ६ 

सच्चे सरा नियट्टन्ति । तक्का जत्ध न विज्जद । मद्द तत्थ न गाहिया! ओऔए 

अप्पइट्राणस्स खयनन्‍ने | से न दीहे नहस्से न बद्ं । न तसे न चडरंसे न परिमंडले। 

न कीग्टे न नीछे न लोहिए न हालिद न सक्वि.ले। न सरभिगंधे न हुरमिगव । 

न॒तित्तेन कढए न कसाए न अंबविले न महुरे न कक्खंडे। न मसडएन गरूणु न 

छहुए । न सिए न डग्हें न निद्धे न लक्खें । न काऊ न रहे नरूगे। न इत्थी न 

.पुरिसे न अन्नहा । परिन्‍ने सन्‍ने उवमान विज्जए | अख्वी सत्ता । अपयस्स पय॑ 
नत्थि | से न सद्द न रूवे न गनन्‍ये न रसे- न फासे इच्चव त्ति बेसि। 





|. 
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५-पन्द्रह पकार के सिद्ध (गा० १३-१६) : 

स्वामीजी ने इत गाथाओं में सिद्धों के पंद्रह भेदों का वर्णत किया है। उनका 
स्पष्टीकरण इस प्रकार है : 
१--तीर्थ सिद्ध : तीर्षड्डर के तीर्थ स्थापत के बाद जो सिद्ध हुए उन्हें तीर सिद्ध कहते 
हैं; जसे गणचर गौतम आदि । 
२--अतीर्थ सिद्ध : तोर्थ स्थापन के पहले अथवा तीर्थ का विच्छेद होने के बाद सिद्ध 
हुए अतीर्थ [सिद्ध ताहलाते हैं । जसे महदेवो श्रादि । 
३--तीथंह्ऋर सिद्धू : जो तीर्थट्टर होकर साधु-साध्वी-श्रावक-श्राविका रूप तीर्थ की 
स्थापना करने के बाद सिद्ध हुए हू वे तीथंड्रर सिद्ध कहलाते हूं । जसे तीर्थड्डर ऋषभदेव 
यावत्‌ महावीर । 
४--अतीर्थज्वर सिद्ध : जो सामान्य केवती होकर सिद्ध हुए हैं उन्हें ग्रतोथंडर सिद्ध 
कहते हैं। ज॑से गणधर गौतम आदि । 
५-स्उ्यबुद्र सिद्दू " जा स्वयथ जाविश्मणादि ज्ञान से तत्व जानकर सिद्ध हुए हैं 
उत्हें स्वयंतुद्ध शिद्ध कहते हे । जैसे मृगापुत्र। 
६--प्रत्येकडुदि सिद्धू : जो बाह्य तिमित से-जसे फिसी वस्तु को देखकर बोध प्राप्त 
कर सिद्ध हुए हे वे प्रत्येक्बुद्ध सिद्ध कहलाते हैं * । 
७--बुदबोढित सिद्ध : जो धर्माचार्य श्रादि से बोध प्राप्त कर सिद्ध हुए हैं उन्हें 
बुद्धयोधित सिद्ध कहने हैं । जैसे मेघकुमार । 
८--स्वलिड़ी सिद्धू : जो मृनि लि6झडछ में सिद्ध हुए हैं उन्हें स्वलिज्ी सिद्ध कहते है । 
जसे श्रादिनाथ भगवान के दस हजार मुनि। 
६--अन्यलिज़ी सिद्ध : जो पअनन्‍्यमती-सन्यासी ग्रादि क॑ लिड्ध से सिद्ध हुऐ हूं, उन्हें 
प्रन्यलिज्धू सिद्ध कहते है | जेसे शिवराजषि । 





१--टीका (ठाणाडु' १.४१) में स्वयंबुद्ध और और प्रत्येकब्ुुद्ड सिद्ध का अंतर इस प्रकार 
बताया है-स्वयंत्रुद्ों को बाह्य निममित्ति बिना ही ओोधि प्राप्त होती है जबकि 
प्रत्येकबुद्दों को बाह्य निमित्त की अपेक्षा होती है। ल्पयंकुद्धों के पात्रादि बारह 
उपषि होती हैं। प्रत्येकबुद्ों को तीन प्राचछादुक-वस्ञ्र के सिवा नव उपधि होती 
है। स्वयंबुद्धों के पूर्व मव में श्रुव अध्ययन होता है और नहीं भी होता। प्रत्येक 
बुद्ध के नियम से होता है। स्वयंबुद्धों को आचार्यादि के समीप्र हा लिकु-प्रहण 
होता है जबकि प्रत्येकजुड़ों को देव ही लिज्ञ धारण कराते हैं । 
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१०--एहलिट्ी सिद्ध : जो गहर्य के लिड्ढ से सिद्ध हुए हें उन्हें गहलिय्न सिद्ध कहते 
है । जैसे सुमति के छोटे भाई नागिल भ्रादि। 
११--स्त्रीलिड्री सिद्ध : जो स्त्रो-श्रीर से सिद्ध हुए ह उन्हें स्त्री-लिज्ञ सिद्ध कहने 
हैं। जैसे चन्दतवाला। 
(२--पृरुषलिड़ी सिद्ध : जो पुएप-शरोर से सिद्ध हुए हे उन्हें पुम्पलिल्ञ सिद्ध कहते 
हैं । जैसे गणधर पश्रादि । 
१३--नपुंसकलिड्ग सिद्धू : जो नपुंपक्र शरीर मे सिद्ध हुए ह उन्‍हें दप्गकलिड्ल सिद्ध 
कहते है । जैसे गा य अनगार शभ्रादि । 
१४--एक्समय सिद्धू : जो एक समय में ग्रकले सिद्ध हुए हू उन्हे एक समयसिक्ष कहते 
हैं | भैसे मह।बीर । 
१५४--अनेकसमय सिद्धू : जो एक समय में गनेक सिद्ध हुए हू उन्हें अनेक सिद्ध 
कहते है । एक समय में दो रो लेकर १०८ सिद्ध तक हो सकते है । 

स्वामीजी के इस वर्णन का श्राधर ठाणाडु सूत्र है "। 

उत्तराध्ययन हैं सिद्धों का वर्णन इस प्रकार मिलता है: “सिद्ध अनेक प्रकार के 
हैं-स्त्रोलिड्ध सिद्ध, पुरंपलिड्लू सिद्ध, नपुंसकलिज्भ सिद्ध, स्वलिद्ध सिद्ध, श्रस्यलिज्ज सिद्ध 
और गटुलिख्भ सिद्ध श्रादि । सिद्ध जघन्य, मध्यम श्र उत्कृष्ट अवगाहना से हो सकते हैं । 
ऊध्व , अधो और तिर्यग_ लोक से हो सकते हैँ । समुद्र शौर जलाइय से भी सिद्ध हो सकते 
हैं । एक समय में नपुंसकलिज्ली दस, स्त्रीलिड्ी बीस प्रौर पुरुषलिड्री एकसो श्रा5 सिद्ध 
हो सकते हैं । गहलिड्भ में चार, भ्रन्यलिंग में दस, स्व्रलिंग में एकसौ श्राठ सिद्ध एक समय 
में हो सकते हैं। एक समय में जघन्य भ्रवगाहना से चाय, उत्कृष्ट अवगाहुना से दो और 
मध्यम श्रवगाहना से एकसौ ग्राठ सिद्ध हो सकते हू । एक समय में ऊध्व लोक में चार, 
समुद्र में दो, नदी में तीन, श्रधोलोक में रो बोस और तियंक लोक में एकसों श्राठ सिद्ध 
हो सकते हैं १” 


गन ननननी-क-न-33तवननीणदभीी--ल्‍क्‍स।। 


१--ठाणाडू १.१४५४९ 
२--उ्त० ३६,४०-४४ 
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६-मोक्ष-मार्ग और सिद्धों की समानता (गा० १७-१६) : 

उत्तराध्ययन में कहा है : “वस्तु स्वह्य स्वप को जाननेवाले--परमरदर्शी जिनों ने 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र श्रौर तप-- इस चतुष्टय को मोक्ष-मार्ग कहा है। इस मार्ग को प्राप्त 
हुए जीब सुगति को पाते हैं । सर्व द्रव्य, उनके सर्व गुण और उनकी सर्व पर्यायों के यथार्य 
ज्ञान को ही ज्ञानी भगवान ने ज्ञान' कहा है। स्वयं- भ्रयने श्राप या उपदेद् से नौ 
तथ्य भावों (नव पदार्थों) के ग्रस्तित्व में आन्तरिक श्रद्धा--विश्वास होना सम्यकत्व है । 
सच्ची श्रद्धा बिना चारित्र संभव नहीं; श्रद्धा होने से चारित्र होता है।'' 

यहाँ इन गायाओं में दो बातें कही गयी हैं : (१) ह्वात, दर्शन, चारित्र और तप-- 
यह मुक्ति-मार्ग है भौर (२) सर्व सिद्धों के सुख समान हैं । 

इन पर नीचे क्रमशः प्रकाश डाला जाता है : 

(१) ज्ञान, दर्शन चारित्र और तप मोक्ष-मार्ग है : 

ग्रागम में कहा है : 

"पम्पकत्व भ्रौर चारित्र युगपत होते हैं, वहाँ पहले सम्यकत्व होता है। जिसके श्रद्धा 
नहीं है, उसके सच्चा ज्ञान नहीं होता। सच्चे ज्ञान बिना चारित्रगुण नहीं द्वोते। 
चारित्रगुणों के ब्रिना कर्म-मुक्ति नहीं होती। कर्म-मुक्तित बिना निर्वाण नहीं होता । ज्ञान 
से जीव पदार्थों को जानता है, दर्शन से श्रद्धा करता है, चारित्र से श्राश्नव का निरोध 
करता है भौर तप से कर्मों की निर्जरा कर शुद्ध होता है। सम्यक्‌ ज्ञान, दशेन, चारित्र 
तप और उपयोग--प्रे मोज्नार्थी जीव के लक्षण हैँ' |”! 

स्वामीजी कहते हैं--जितने भी सिद्ध हुए हैं वे इसी मार्ग से सिद्ध हुए हैं । श्रन्य 
मार्ग नहीं जो जीव को संसार से मृवत कर सक्रे । पत्द्रह प्रकार के जो सिद्ध बतलाये 
हैं, उन सब ॒ का यही मार्ग रहा | सम्यक््‌ ज्ञान-दर्शन-चा रित्र-तप का मार्ग ही सवर्दोंय 
का मार्ग है। सिद्धि का कोइ दूसरा मार्ग नहीं । 

सम्पक ज्ञान-दर्शन-चारित्र श्र तप से सिद्धि-क्रम किस प्रकार बनता है। इसके 
तीन वर्णन ग्रागमों में मिलते हैँ । इस्टें संक्षेप में नीचे किया जाता है । 

पहला वर्णन इस प्रकार है : 

“जब मनुष्य जीव भौर प्रजीव को श्रच्छी तरह जान लेता है, तब सब जीवों की बहु- 
विध गतियों को भो जान लेता है । जब सर्व जीवों की बहुविध गतियों को जान लेता है, 


हु--उक्त० २८.२-३,५,१४, २६-३०,३५,११ 
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तब पुण्य, पाप, बन्ध और मोक्ष को भी जान लेता है। जब मनुष्य इनको जान लेता है, 
तब देवों श्रौर मनुष्यों के कामभोगों को जान कर उनसे विरक्त हो जाता है। जब मनुष्य 
भोगों से विरक्‍्त होता है, तब भ्रन्दर और बाहर के सम्बन्धों को छोड़ देता है। जब इन 
सम्बन्धों को छोड़ देता है, तब मण्ड हो भ्रनगारबृत्ति को धारण करता है । प्नगारजृत्ति 
को ग्रहण करने से वह उत्कृष्ट संयम और श्रनुत्तर धर्म का स्पर्श करता है। ऐसा करने 
रे भ्रज्ञान से संचित की हुई कलुषित कमंरज को घुन डालता है। कर्मरज को घुन डालने 
से वह स्वंगामी कंवलज्ञान और कंबलदद्गान को प्राप्त कर लेता है। श्रब वह जिन 
केवली लोकालोक को जान लेता है। इन्हें जान लेने से वह योगों का निरोध कर शलेक्ी 
अवस्था को प्राप्त करता है। जब ऐसी श्रवस्था को प्राप्त करता है, तब कर्मों का क्षय 
कर निरज सिद्धि को प्राप्त करता है। जब वह निरज सिद्धि को श्राप्त करता है, तब वह 
लोक के मस्तक पर स्थित हो शाहइवत सिद्ध होता है? ।” 

दूसरा वर्णन इस प्रकार है : 

“राग-द्ेंष रहित निर्मल चित्तद्रत्ति को घारण करने से जीव धर्मध्यान को 
प्राप्त करता है। जो शड्डा रहित मन से धर्म में स्थित होता है, वह निर्वाण- 
पद की प्राप्ति करता है। ऐसा मनृष्य संन्नो-जान से अपने उत्तम स्थान को जान 
लेता है। संबतात्मा शीघ्र ही यथातथ्य स्वप्न को देखता है। जो सर्वकाम से विरक्त 
होता है, जो भण -भेरव को सहन करता है, इस संयमी झ्रौर तपस्वी मुनि के झ्रवधिज्ञान 
उतनन होता है। जो तप से श्रशभ लेश्याओ को दूर हटा देता है, उसका श्रवधिदर्शन 
विशुद्ध-निर्मल हो जाता है। फिर बह ऊर्घ्वलोक, श्रधोलोक भर तिर्यकलोक के 
जीवादि सर्व पदार्थों को सब तरह से देखने लगता है। जो साधु भली प्रकार स्थापित 
शुभ लेश्याग्रों को धारण करनेवाला होता है, जिसका चित्त त्क-वितक से चश्ल नहीं 
होता, इस तरह वह सर्ब प्रकार से विम॒कत होता है उसकी झात्मा मन के पर्यवों को जान 
केनी है--उसे मन:पर्यव ज्ञान उत्पन्न होता है। जिस समय उस मुनि का ज्ञानावरणीय 
कम सर्व प्रकार से क्षय-गत हो जाता है, उस समय वहूु केवलज्ञानी ग्लौर जिन हो लोक- 
अलोक को देखने लगता है। जब प्रतिमाओं के विशुद्ध श्राराधन से मोहतीयकर्म क्षय- 
गत होता है, तब सुसमाहित आत्मा अ्शेष--सम्पूर्ण--लोक झऔर अलोक फो देखने 
लगता है। जिस तरह श्रग्नभाग का छोेंदन करने से ताड़ का गाछ भूमिपर गिर पड़ता है, 
उसी प्रकार मोहनीयकम के क्षय-गठ होने से सब॑ कम भी नष्ट हो जाते हैं । कंवली 
भगवान इस शरोर को छोडकर तथा ताम, गोत्र, श्रायु और वेदनीयकर्म का छेंदन कर 
रज से सर्वथा रहित हो जाते हें " 


१--दश ० ४,१४-२४५ 
१--वृशाधरतस्कघ --५.१-३,४-११,१ ६ 
95 





जध्छ नब पदार्थ 


: तीसरा वर्णन इस प्रकार है: 

“भगवन्‌ ! तथारूप श्रमण-ब्राह्मण की पर्युपासन का क्या फल है १” 

“गौतम ! उसका फल श्रवण है ।” 

““भगवन्‌ ! श्रवण का क्‍या फल है १ 

“गौतम ! उसका फल ज्ञान है !'' 

“अ्गवन्‌ ! ज्ञान का क्या फल है १” 

'गौतम ! ज्ञान का फल विज्ञान है।” 

“मगवन्‌ ! विज्ञान का क्‍या फल है ?”? 

“गौतम ! विज्ञान का फल प्रत्याख्यान त्याग है ।” 

“भ्गवन्‌ ! प्रत्या््यान का क्‍या फल है १” 

“गौतम ! प्रत्याख्यान का फल संयम है! 

“मगवन्‌ ! संयम का क्‍या फल है ?' 

गौतम ! संयम का फल अनाख्रव है ।* 

“भगवन्‌ ! अनाखब का क्‍या फल्न है ?” 

“गौतम ! श्रनाखरव का फल तप है ।”? 

“मगवन्‌ ! तप का क्‍या फल है?” 

“गौतम | तप का फल व्यवदान--कर्मो का निर्जरण हूँ ।” 

“भगवन्‌ ! व्यवदान का क्‍या फल है १” 

प्यौतम ! व्यवदान से श्रक्रिया होती है ।” 

“जगवन्‌ ! गअक्रिया से क्‍या होता है ?” 

“गौतम । प्रक्रिया से निर्वाण होता है । 

“अगवन ! निर्वाण से क्या फल होता है?” 

(गौतम ! पर्यवसान फलझहूप--श्रन्तिम श्ैयोजनरूप सिद्धनाति में गमन होता हूं" / 

(३) सर्व सिद्धों के उख समान हैं : 

प्रनेक भेदों से अनन्त सिद्ध हुए हें पर उन सब के सुख तुल्य हैं । सब सिद्धों के सुखों 
को प्रनन्त कहा हैँ । उन सुखों में श्रन्तर नहीं होता । 

सिद्ध जीवों गें परस्पर भेद नहीं होता । सिद्धों के पकूह भेद उनके भ्रन्तिम जन्ग की 
प्रपेक्षा से हैँ । संसारी जीवों की विभिन्‍नता कर्मों की विचित्रता से है। मृक्त जीवों के 
किसी प्रकार का कर्म बंध न रहने से उनमें विचित्रता भी तहीं ।! सब सिद्ध जीब एकान्त 
प्रात्मिक सुख में रम रहे हैं । 


न कन-नननअमननननन-++म++3>- 


१--वाणाज़ु ० ३,२.१६० 


४ १०८५ 
जीव अज्ञीव 
दुह्ा 


१--केद भेषघास्यां रा घट मे, जीव अजोव री खबर न कांय । 
ते पिण गोला फेंके गालां तणा, ते पिण सुब न दीसे कांय ॥ 


२--नव पदार्थ रो त्यांरे निरणों नहीं, छ दरबांरो निरणों नांय । 
न्याय निरणा विनां बक बोकरे, तिरणों सोच नहीं मत मांय ॥ 


३--जीव अजीव दोनूं जिण कह्मा, तीजी वस्त न कांय । 
जेजे वस्त छें लोक में, ते दोयां में सर्व समाय ॥ 


४--नव हो पदार्थ जिण कह्मा, यांनें दोयां में घाले नांय । 
त्यांरे अंधकार घट में घणों, ते तो भूल गया भर मांव ॥ 


५--उंघी २ करें छें परूपणा, ते भोला नें सबर न कांय । 
तिण सं नव पदार्थ रो निरणों कहूं, ते सुणजो चित्त ल्याय ॥ 


ढाल 
(मेघ कंवर हाथी रा भवमा) 
१--जीव ते चेतन अजीव अचेतन, यांनें बादर पणे तो ओलखणा सोरा । 
त्यांरा भेदन भेद जूआजुआ करता, जब तो ओलखणा छें अति ही दोरा ॥ 
जीव अजीव सूधा न सरधे मिथ्याती ॥ 


; १०: 
जीव अजीब 
दोहा 
१--कई वेषधारियों के घट में जीव-अजीव की पहचान नहीं 


होती | ऐसे अज्ञानी भी वाणी के गोले फंकते हैं। उनमें 
कुछ भी सध-बुध नहीं दिखाई देती । 


२---उनके नौ पदार्था और पट द्रव्यों का विनिश्चय नहीं झ्ोता । 
बिना न्याय-निर्णय के ते बकत रहते हैं । इसका उनके मन 
में जरा भी विचार नहीं होता । 


३---जिन भगवान ने जीव और अजीब दो वस्तुएं कही हैं। 
तीसरी कोई वस्नु नहीं | छाक में जो भी उस्तुए हैं, बे इन 
दो में समा जाती हैं । 

४--ज्िन भगवान ने नौ पदाथ कह हैं, | जो इन नौ पदार्था को 
दो पदार्था में नहीं डालत, उनके हृदय में अत्यन्त अन्धकार 
हैं| वे भ्रमवश भूले हुण हैं । 

५--नें विपरीत-विपरीत प्ररूपणा करते हैं। भोले मनुष्यों को 
इसका पता नहीं चछता | अतः नो पदार्थों का निर्णय 
करता हूँ । चित्त लगाकर सुनो । 


ढाल 


१--जीव चेतन पदार्थ हैं। अजीब अचेतन पदार्थ। इन्हें स्थूल 
रूप से पहचानना तो सरल है | पर उनके भेदानुभेद करने 
से उन्हें पहचानना अत्यन्त कढिन होता है । 


जीव अ्जीव का 
भ्रज्ञान 
(दो० १ -२) 


नौ पदार्थ दा 
राशियों में समाते 
टँ। 


(दो० ३-४) 


पदार्थों को पह- 
चानने की कठिनाई 


७४६८ नव पदार्थ 


२--जीव अजीव टाले नें सात पदार्थ, त्यांनें जीव अजीब सरें छें दोनूंद । 
एहवी उंधी सरधा रा छें मूढ मिथ्याती, त्यां साध्‌ रो भेष ले आतम विगोइ ॥ 
जीव अजीव सूधा न सरधें मिथ्याती ॥ 


३-पुन् पाप नें बंध एं तीनंइ करम, करम ते निहचेंइ पुदगल जांणों । 
पुदगल छें ते निश्चेंद अजीव, तिण मांहें संका मूल म आंणो ॥ 
पुन पाप नें अजोव न सरधें मिथ्याती ॥ 


४--आठ करमां नें रूपी कह्या छें जिणेसर, त्यांमें पांचंइ वर्णनें गंध छें दोय । 
बले पांचूंद रस नें च्यार फरस छें, एं सोलें बोल पुदगल अजीव छें सोय ॥ 
पुन पाप नें अजीव न सरधे मिथ्याती ॥ 


प्--पुन पाप बेई नें ग्रहे आश्रव, पुन पाप ग्रहे ते निश्चें जीव जांणों । 
निरवद जोगां सूं पुन ग्रहे छें, सावद्य जोंगां सूं पाप लागें छें आंगो ॥ 
आश्रव नें जीव न सरध मिथ्याती ॥ 


६--करमां नां दुवार आश्रव जीव रा भाव, तिण आश्रव नां बीसोंइ बोल पिछांण । 
ते बीसोंइ बोल छें करमां रा करता, करमां रावरता नेश्चेंइ जीव जांगों ॥ 
आश्रव ने जीव न सर्ें मिथ्याती । 


७---आतमा ने वस करें ते संवर, आतमा वस करें ले निशचेंद्र जीव । 
ते तों उससम खायक पयउपसम भाव, ए लो जीव रा भात्र छे निर्मल अतीव ॥ 
संबर ने जीव न सरखें मिथ्यातो ॥ 


जीव अजीव 


२--कई जीव और अजीव इन दो पदार्थां के अतिरिक्त अवशेष सछ 
पदार्थों को जीव अजीव दोनों मानते हैं | जो मृढ़ ऐसी 
घिपरीत श्रद्धान रखते हैं, उन्होंने साधु-वेष प्रहण कर आत्मा 
को डूबा दिया । 


३--पुगब, पाप और बंघ--ये तीनों कर्म हैं । कर्मा को निश्चय 
ही पुदूगल जानो । जो पुदृगल हैं, वे निश्चय ही अजीव हैं | 
इसमें जरा भी शह्ला मत करो । 


४--.जिन भगवान ने आठ कर्मो को रूपी कद्दा है । उनमें पाँचों 
वर्ण, दो गन्ध, पाँचों रस और चार रुपश हैं । ये सोलह 
बोल जिसमें हैं, वह पुदूगछ अजीच है । 


५--पुणय-पाप दोनों को आख्तव प्रहण करता है। जो पुण्य और 
पाप को ग्रहण करता है, उसे निश्चय ही जीव जानो । जीव 
निरवद्य योगों से पुयय को ग्रहण करता है और सावच्य 
योगों से उसके पाप छगते हैं । 


६--आस्रव कर्मो के द्वार हैं । ने जीव के भाव हैं। आस्रव के 
थीसों घौलों की पहचान करो । बीसों ही भासत्रव कर्मो के 
कर्ता हैं। जो कर्मो के कर्ता हैं, उन्हें निश्चय से जीव जानो । 


७--आत्मा को वश में करना संवर है। जो आत्मा को वश 
करता है, वह निश्चय ही जीव है| संचर उपशम, क्षायक, 
क्षयोपशम भाव है । ये जीव के ही अति निर्मल भाव हैं। 


६ 


सात पदार्थों का 
जीवाजीव मानना 
मिध्यात्व है 


पुण्य, पाप, बंध 
तीनों प्नजीग हैं 
(गा० ३-४) 


प्राख़्नव जीव है 
(गा० ५-५) 


संवर जीव है 
(गा० ७-८) 


७६० नव पदाथ 


८-संवर ते आवता करमां नें रोकें, आवता करम रोकें ते नि३चेंइ जीव । 


तिण संवर नें जीव न सरधे अग्यांनी, तिणरे नरक निगोद री लागी छेंनींव 
तिण संवर नें जीव न सरधें मिथ्याती 


€--देस थकी करमां नें तोड़ें, जब देस थकी जाबव उजलों होय 
जीव उजलो हुओ छें तेहिज निरजरा, निरजरा जीव छेंतिणमें संका न कोय 
इण निरजरा नें जीव न सरध मिथ्याती 


१०--करमां नें तोड़े ते निश्चेंह जीव, करम तुटां थकां उजलो हुवो जीव 
उजला जीव नें निरजरा कही जिण, जीव रा गुण छें उजल अत ही अतीव 
इण निरजरा नें जीव न सरधें मिथ्याती 


११--समसत करम थकी मूुंकावें,ते करम रहीत आतमा मोख 
इण संसार दुख थी छूट पडया छें, ते तो सोतली भूत थया निरदोप 
तिण मोष नें जीव न सरखें प्रिथ्याती 


१२--करमां थकी मुंकावे ते मोष, तिण मोष नें कहिजें सिध भगवांन 
वले मोप नें परमपद निरवांण कहिजें, ते तो निश्चेंइ निरमल जीव सुध मांन 
तिण मोष नें जीव न सरध मिथ्याती 


१३-पुन पाप नें बंध एं त्तीनंड अजीव, त्यांनें जीव नें अजीब सरधें दोनूंइ 
एहवी उंची सरवा रा छे मुंढ मिथ्यातो, त्यां साथ रा मेष में आतम विगोइ 
पुन पाप बंध नें अजीव न सरधें मिथ्यात्ती 


मन्ण्या हा 


। 
| 


जीच अजीयष 


८--संबर आते हुए कमो को रोकता है। जो आते हुए कर्मो' को 
रोकता है, वह निश्चय ही जीव है। जो अज्ानी संबर को 
जीव नहीं मानता, उसके नरक-निगोद की नींव लूग चुकी | 


€--देशतः कर्मो' को तोड़ने से जीब देशतः निर्मल होता है । 
जीव का देशतः उज्ज्वल होना ही निजरा है । निजंरा जीव 
है, इसमें जरा भी शह्का नहीं । 


१०--जो कर्मो' को तोइता है, वह निश्चय ही जीव है कर्मो के 
टूटने से जीव उज्ज्वल होता है | जिनेश्वर भगवान ने 
उज्ज्वल जीव को ही निजरा कहा है। निजंरा जीव का 
अति उज्ज्वल गुण है । 


११--जो समस्त कर्मों से रहित होती है, वह कर्मरहित आत्मा 
ही मोक्ष है ।मुक्त जीव इस संसार रूपी दुःख से अलग हो चके 
हैं। वे निदोष और शीतलभूत हैं । 


१२--ऋर्मो से मुक्त होना मोक्ष है। मोक्ष को सिद्ध भगवान 
कहा जाता है। मोक्ष को ही परमपद और निर्वाण कहा 
जाता है| मोक्ष को निश्चय ही शुद्ध निर्मल जीव मानो । 


१३--पुगय, पाप और बन्ध--ये तीनों अजीब हैं । कई इनको 
जीव-अजीब दोनों सानते हैं । जो मुद् मिध्यात्वी ऐसी उल्टी 
श्रद्धा रखते हैं, उन्होंने साधु-त्रेष ग्रहण कर अपनी आत्मा 
को डवा दिया । 


'#ई९ 


निर्जरा जीब है 
[ा० £-१०) 


मोक्ष जीव है 
(गा० ११-१२) 


पाँच जीव चार 
ग्रजीव 
(गा० १३-१५) 


कह ३ . नव पदार्थ 


१४--आख्रत्र संवर निरजरा नें मोष, एं निमाइ निह्चें जीव च्यांस्इ । 
त्यांनें जीव अजीव दोनूंइ सरधें, तिण उंधी सरघा सूं आतम विगोई ॥ 
यां च्यारां नें जीव न सरधें मिथ्याती ॥ 


१४--नव पदार्थ में पांच जीव कह्या जिण, च्यार पदार्थ अजीव कह्या भगवांन । 
ए नव पदार्थ रो निरणों करसी, तेहिज समकत छें सुध मांन ॥ 
जीव अजीव नें सुध न सरधें मिथ्याती ॥ 


१६--जीव अजीव ओलखावण काजें, जोड कीधी पुर सहर ममकार । 


सम्रत अठारें सत्तावनें वरषें, भादरवा सुद पूनम नें बुधवार ॥ 
जीव अजीव नें सुध न सरधें मिथ्याती ॥ 


जीव अजीब 


१४--आज्व, संवर, निर्जरा और मोक्ष--ये चारों नियमतः निश्चय 
ही जीव दे । इनको जो जीव-अजीव दोनों मानता हैं, 
उसने विपरीत अद्धा से अपनी आत्मा को डूबा दिया । 


१५४---जिन भगवान ने नौ पदार्थों में पाँच जीव औौर चार 
अजीव कहे हैं | नौ पदार्थो' का इस प्रकार निर्णय करना ही 
शुद्ध सम्यक्त्व है, ऐसा मानो" । 


१६--जीव-अजीव की पहचान कराने के लिए यह जोद पुर शहर 
में सं० १८५५७ की भाव-शुक्ला पृर्णिमा बुधवार के दिन 
रची है । 


७६३ 


टिप्पणी 


स्वामीजी ने वस्तुओं की दो कोटियां कही हैं : (१) जीव कोटि (२) भ्रजीब कोटि । 
इसका शझ्राधार सूत्र-वाक्य हैं । 

ठाणाज़ (२.४.६५) में कहा है : “जीवरासी चेव अजीवरासो चेव”--राहि दो 
हैं--ए7क जीव राशि झौर दूसरो ग्रजीव राशि | यही बात समवायाज्ध में भी कथित 
है'। उत्तराध्ययन में कहा है: "जीव चेव अजीवा य, एस लोए विगराहिए'--यहू लोक 
जीव श्लौर प्रजीवमय कहा गया है । 

स्वामीजी कहते हैं नौ पदार्थों में जहां तक जीव पदार्थ और अजीव पदार्थ का प्रश्न 
है उनकी कोटि स्वयं निश्चित है। प्रधन है श्रवशेष सात पदार्थ किस कोटि में प्राते हैं । 

एक मत के प्रनुसार जीव, संवर, निर्णरा और मोक्ष--यें चार पदार्थ जीब हैं 
तथा श्रजीव, पुण्य, पाप, प्राख्रव पर बंध--ये पॉच पदार्थ अजीव । इस बात को निम्न 
कोष्ठक द्वारा उपस्थित किया गया है. 
॥ अर्थतेशु नवछु तत्तेषु जीवाजीवरूप्यरूपिज्ञ यहेयो पादेय घिभागयन्त्रकम्‌ ॥| 


ड्ः | 





१--समवायाज् सम : २ 
दुबे रासी पन्‍लत्ता, त॑ जहां जीवरासी चेव । अजीवरासी चेव 
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दूसरे मत के अनुसार जोब जीव है, श्रजीव भ्रजीव शोर शेष सात जोवाजीब । 
स्वामीजी का मत इन दोनों ही श्रभिप्रायों से भिन्न है। स्वामीजी ने भ्रास्नव की ढालों 
में ग्रामम के श्राघार से श्राल्व को जीव सिद्ध किया है। उनके प्रभिप्राय से जीव, 
प्राख्नव, संबर, निर्णरा और मोक्ष--ये पाँच जीव हैं श्लोर श्रजीव, पुण्य, पाष श्रौर बंध 
--ये चार प्जीव । 
जीव और भ्रजीव के सिवा झवशेष सात पदार्थ जीवाजीव हैं, इस बात से भी 
स्वामोजी सहमत नहीं | आगम में जब दो ही पदार्थ बताये गये हैँ तो फिर मिश्र पदार्थ 
की कह्पना नहीं की जा सकती । ब्रवशेप सात पदार्थों में से प्रत्येक था तो जीव कोटि 
में आयेगा श्रथवा ग्रजीव कोटि में । वे जीवाजीव कोटि के नहीं कहे जा सकते क्योंकि 
ऐसी कोटि होतो ही नहीं । स्वामीजी के मत से पुण्य, पाप और बन्ध श्रजीव कोटि के हैं 
श्र प्रासब, संवर, निर्जरा प्लोर मोक्ष जीव कोटि के | उसका कारण स्वामीजी ने 
संक्षेप में प्रस्तुत ढाल में ही बतला दिया है । 
यहां 'पाना की चर्चा' से कुछ प्रशनोंत्तरों को उद्धृत किया जाता है, जिससे स्वामीजी 
का मन्तव्य स्पष्ट होता है : 
प्रश्नोत्त--१ 
१ --जीव जीव है या श्रजीव ! जीव । किस न्याय से ? सदाकाल जीव जीव ही रहता 
है; कभी अजीव नहीं होता । 
२--प्रतीव जीव है या अजोव ? प्रजीव । किस न्याय से ? भ्रजीव सदाकाल अजीव 
ही रहता है, कभी जीव नहीं होता । 
३--पुष्य जोब है या प्रजीव ? भ्रजीव । किस न्याय से ? छुभ कर्म पुण्य पुद्रल है। 
पुद्ुल अ्जीव है । 
४--पाष जीव है या श्रजीव १ प्रजीव । किस न्याय से : पाप प्रशुभ कर्म है। कर्म 
पुद्गल है । पुद्गल भ्रजीव है । 
५-पभ्राल्नव जीव है या अजीव १ जीव है। किस न्याय से १ शुभ-प्रशुभ कर्मों को 
ग्रहण करनेवाला श्राज्रव है। वह जीव है। 
६--संवर जीव है या भजीव ? जीव है । किस न्याय से १ कर्मों को जो रोकता है, वह 
संवर जीव है । 


उद्व्‌ई नव पदार्थ 


७--निर्जरा जीव है या भ्रजीव ! जीव है। किस न्याय से ? कर्म को तोड़ता है, वह 
जीव है। 

८--बन्ध जीव है या प्रजीव!? प्रजीव है। किस न्याय से ? शुभ-प्रशुभ कर्म का बंध 
झजीव है । । 


६--मोक्ष जीव है या प्रजीव ? जीव है । किस न्याय से? समस्त कर्मों को दूर 
करनेवाला मोक्ष जीव है । 


प्रश्नोत्तर--२ 


१--जीव हूपी है या भ्रहपी ? अहूपी है। किस न्याय से ? पाँच वर्ण ग्रादि नहीं 
पाये जाते, इस न्याय से । 

२--भ्रजीव रूपी है या भ्ररूपी ! रूपी-अछ्पी दोनों ही है। किस न्याय से ? घर्मा- 
स्तिकाय, अवर्मास्तिकाय, प्राकाशास्तिकाय और काल--यें चार श्रहपी हैं और एक 
पुद्दलास्तिकाय रूपी है । 

३--पुण्य रूपी है या भ्रकपी ? रूपी है। किस न्याय से ? पुण्य-शुभ कर्म है। कर्म 
पुद्टल है, भ्रहपी है । 

४--पाप छोरी है या अछ्यी ! रूपी है। किस न्याय से? पाप प्रशुभ कर्म है! 
कर्म पुद्नल है। वह छपी है । 

प्र -प्रास्तत्र हरी है या ग्रहयी ? अहछतती । किस न्‍्याथ से ? आख़ब जोब का परि- 
णाम है। जीव का परिणाम जीव है । जीव श्रहूपी है क्योंकि उसमें पाँच वर्ण झादि 
नहीं पाए जाते । 

६---संवर रूपी है या अछूपी ? संबर अ्रूपी है। किस न्याय से ? क्योंकि उसमें 
पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते । 

७---निर्ज रा झप्री है या अहूपी ? अरूपी है। किस त्याय से ? निर्णरा जीव का 
परिणाम है। उसमें पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते 

८--बन्ध रूपी है या अरूपी : रूपी है। किस न्याय से ? बन्ध शुभ-प्रशुभ कर्मझप 
है। कर्म पुट्टल है। वह हपी है। 

६--मौक्ष रूपी है या प्रहपी १ अभ्ररूपी है। किस न्याय से ? समस्त कर्मों से मुक्त 
करे, वह मोक्ष है। वह भ्रहपी है। सिद्ध जीव में पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते । 
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प्रध्नोसर--३ 

१--यव पदार्थों में जोव कितते हैं प्रजीव कितने हैं? जीव, ग्रास्नव, संवर, निर्जरा 
झ्ौर मोक्ष--परे पाँच जीव हैं श्रौर भ्जीव, पुण्य, पाप भौर बन्च--ये चार अजीव हैं । 

२--नव पदार्थों में रूपी कितने हैं और प्रद्यी कितने १ जीव, ग्राज़ब संवर, 
तिर्जरा और मोक्ष--प्रे पाँच अ्ह्ती हैं, अजीब खूपी-प्ररूरी दोनों है। पुण्य, पाप और 
बन्ध रूपी हैं । 

शैय-भ्रज्ञेय, हेय-उपादेय के विषय में स्वामीजी के विचार नीचे दिये जाते हैं| 
उन्होंने कहा है : 

१--तवों ही पदार्थ ज्ञय हैं। जीव को जीव जानो | श्रजीव को श्रजीव जानो। 
पुण्य को पुण्य जानों। पाप को पाप जानतो। श्राख़व को झाखव जानो । संवर को 
संवर जानो | निर्जरा को निजरा जानो। बन्ध को बन्ब जानो। मोक्ष को मोक्ष जानो । 
उनके प्रनुसार केवल जीव और अजीव पदार्थ ही ज्ञेय नहीं जेसा कि यंत्र में कहा है। 

२--नौ पदार्थों में तीन ब्रादरणीण हँ--- (१) संबर, (२) निर्जरा श्लरोर (३) मोक्ष 
ग्रौर शेष छोडने योग्य हैं। उक्त विषय में निम्न प्रशनोत्तर प्राप्त हैं : 

(१) जीव छोड़ने सोग्य है या झआदर-योग्य ? छोड़ने योग्य । किस न्याय से ? जोब 
स्वयं का भाजन करें श्रर्थात्‌ आत्म-रमण करे भन्य जीव पर ममत्व न करे | 

(?) भ्रजीव छोड़ने योग्य हैया क्‍्ादर-योग्य ? छोड़ने-योग्य । किस न्याय से ? 
झजीव है इसलिए । 

(३) पुण्य छोड़ते-योग्य है या भ्रादर-योग्य ! छोडने-योग्य । किस न्याय से ? पुण्य 
शुभ कर्म है। कर्म पुद्वल है; वह छोड़ने-पोग्य है । 

(४) पाप छोड़ने-पोग्य है या प्रादर-योग्य है! छोड़ने-योग्य है। किस न्याय से १ 
पाप प्रशुभ कर्म है, पुद्वल है, जीव को दुःखदायी है ? अतः छोड़ने-योग्य है । 

(५) ग्राज़्व छोड़ने-योग्य है म्थवा भादर-योग्य है! छोडने-योग्य । किस न्याय 
से! प्रास्रवद्वार से जीव के कर्म लगते हैं। प्राज़ञव कर्म श्राने के द्वार है, भ्रतः छोड़ते- 
योग्य हैं । 


(६) तंवर छोडने-योग्य है अथवा प्रादर-योग्य ? झ्रादर-योग्य । किस न्याय से ? 
संवर कर्मों को रोकता है, प्रतः भादर-योग्य है। 
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(७) नि्जरा छोड़ने योग्य है प्रथवा झादर-योग्य १ श्रादर-योग्य । किस न्याय से ? 
देशत; कर्म लोडकर जीव का देशत: उज्ज्वल होना निर्जरा है। अतः बह धादर-योग्य 
है। 

(८) बंध छोडने-योग्य है भ्रथवा आदर-योग्य ? छोड़ने-योग्य । किस व्याय से ? 
चूंकि शुभ-अशुभ कर्म का बन्ध छोडने-योग्य है। 

(६) मोक्ष छोड़ने-योग्य है अथवा भादर-योग्य ? आादर-योग्य | किस न्याय से ! 
सकल कर्मों का क्षयकर जीव निर्मल होता है, सिद्ध होता है, प्रत: प्रादर-योग्य है । 


परिशिष्ट 


परिशिच्ट 
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श्री सवे ०स्था ० जैन शास्त्रोधार समिति,राजकोट 
मनसुखलाल रवजीभाई, बम्बई 
क्‍9, ]०० (भफएु् ९ 
शाह फ्लचंद खीमचंद, वलाद 
प्री इवेताम्बर स्थानकवासी जोन संघ, कराची 
प्रो" एन० जी० सुरु 
श्री भूरालाल कालीलाल, सूरत 
श्रात्मातन्द जैन पुस्तक प्रचार मण्डल, ग्रागरा 


गजरात विद्या सभा, अहमदाबाद 
दी सेन्ट्रल जैन पब्लिशिंग हाउस, लखनऊ 


श्री श्वे० साधुमार्गी जैन हितकारिणी संस्था, 


बीकानेर 
श्री जैन द्वेताम्बर तेरापंयी महासभा, 


कलकत्ता 


जडर नव पदार्थ 


२२--जैन दर्शन के मौलिक तत्त्व मोतीलाल बेंगानी  चेरिटंबल. टुस्ट, 
(आदर्श साहित्य संघ), कलकत्ता 


२३--जेन धर्म और दर्शन मेठ मन्नालाल सुराणा मेमोरियल टुस्ट, 
(आदत साहित्य संघ), कलकत्ता 
२४--जोगां री चर्चा ग्राचार्य भीलणजी (प्रप्रकाशित) 
२५--जीव-प्रजीव श्री जैन श्वे० तेरापंथी सभा, श्री इंगरगढ़ 
२६--झीणी चर्चा श्रोमज्जपाचार्य (निजी संग्रहकी हर्तलिखित प्रति) 
२३--टीकम डोसी की चर्चा झ्राचायं भीखणजी (अप्रकाशित) 
२८--त त्त्वार्थाधिगम मूत्रम्‌ जीवन चन्द साकरचंद जवेरी, बम्बई 
(सिद्धमेन वृत्ति) 
२६--तत्त्वार्थसूत्र सभाष्य श्री परमश्रुत प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 
३०-- 7. जर्वार्थ सिद्धि भारतीय ज्ञान पीठ, काशी 
३१-- /” राजवातिक ञ ४ 
२--.._ श्रुतसागरीय पृत्ति ५ रे 
२३-- . (गज० तृतीय आावृत्ति) जैन साहित्य प्रकाशन समिति, ग्रहमदाबाद 
३४--तस्वार्थसत्र सार श्री अ०वि० जैन मिशन, श्रलीगंज 
३५--तीन सो छः बोल की हुण्डी. श्रीमजायाचार्य 
२६--तेराद्वार श्रीमद भीखलणजी 
३७--दशा श्रुतस्कन्ध जैन शास्त्रमाला कार्यालय, लाहोर 
३८--दसवेयालिय सुत्तं गेट आनन्दजी कल्यानजी, भहमदाबाद 
३६-दशबे का लिक मृत्रम (हारि ० वृत्ति) मनसुखलाल होरालाल, बम्बई 
४०--ध्रव्यसंग्रह जैन साहित्य प्रचारक कार्यालय, बम्बई 
४९--हादशानुप्रेण्ा पाटनी दिगम्बर जैन प्रंथमा ला, मारोठ, राजस्थान 
४२--धर्म शर्म स्युदय म्‌ भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 
४३--नतव तत्त्व नो सुन्दर बोध श्री जैन प्रात्मानन्द सभा, भावनगर 


४४--नवतत्त्द प्रकरणम्‌ (मुमड्जलाटोका) श्रीलाल चन्द्र, बडोदरा 

४५--नवतत्त्व (हिन्दो भ्रनुवाद सहित) श्रो आत्मानन्द जैन पुस्तक प्रचारक मंडल, प्रागरा 
४६--- नवठत्त्व भ्र्थ विस्तार सहित जे०्जे० कामदार 

४७--नवत त्वसा हित्यसंग्रह श्री माणेकलाल भाई 

४८--नवतत्त्व प्रकरण पूं० भमगवानदास हरषचंद, अ्रहमदाबाद 
४६---नवतत्व विस्तारार्थ जैन ग्रंथ प्रकाशक सभा, भ्रहमदाबाद 


परिशिष्ट 


५०---नवतरव प्रकरण 
५९--नवतत्त्व स्तवन 
४२--नवसजड्भाव पदार्थ निर्णय 
५३--नन्दी सूत्र 

५४-- नायाधम्मकहाआअो 
५५--पश्चास्तिकाय (द्वि० प्रा०) 
५६-- ,, (तत्त्वश्रदीपिका बृत्ति) 
५७-- , (तातर्य दृत्ति) 
५८--परमात्म प्रकाश 

५६-- पच्तीस बोल 

६ ०--पण्णवणा 

६१- प्रश्ञापना सूत्र (अनु०) 
६२--प्रज्ञापना शृत्र टीका 

६ ३--प्रवचन सार 

६४-- प्रशनव्याक रण सृत्र 

६५- प्रश्नोत्तर तत्वबोध 

६६-- पाँच भाव की चर्वा 
६७--पाँच इन्द्रिया ती शोलखावण 
६८--बावन बोल को थोकड़ो 

६ ६--भगवती सूत्र 
७०--मेगजती सार (गंज०) 


् वे 


श्री जैन श्रेयस्कर मंडल, मेहसाना 

श्री विवेक विजय जी 

श्री धनमुखदास हीरालाल आँचलिया, गंगाशहर 
रायबहादुर मोतीलाल मुथा, सतारा सिटी 

प्रो० एन० ब्हो० वेद्य, पूना 

श्री परमश्नुत प्रभावक जैन मण्डल, अम्बई 

श्री ब्रमृतचन्द्राचार्य 

श्री जयसेनाचार्य॑ 

सेठ मणीलाल रेवाणंकर जौहरी, बम्बई 


आागमोदय समिति, मेहसाना 

जैन सोसायटी, अ्रहमदाबाद 

जैन सोसायटी, प्रहमदाबाद 

श्री परम८त प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 

श्री हस्तिमल्‍लजी सुराणा, पाली,राजस्थान 

श्री घनसुखदास हीरालाल आँचलिया, गंगाशहर 
प्राचार्य भीपणजी (अप्रकाशित) 
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श्री मनमुखलाल रबजीभाई मेहता, बम्बई 
श्री जेन साहित्य प्रकाशन समिति, श्रहमदाबाद 


७१- मगवती सूत्र (अ्भयदेव टीका) ग्रागमोदय समिति, मेहसाना 


७२--भगवती सूत्र की टीका 
७३--भगवती सत्र के थोकड़े 
७४--भगवती नी जोड़ 
७५--भगवत्‌ गीता 
७६--भावष संग्रहादि 
७७--अ्नमविध्वं सनम्‌ 


श्री दानगेखर सूरि 

श्री भ्रगरचंच भरोंदान सेठिया, बीकानेर 
श्री जयाचार्य (प्रपकाशित) 

गीता प्रेस, गोरखपुर 

हिचदी ग्रन्थरज्नाकर, बम्बई 

श्री ईसरचन्द चोपड़ा, बीकानेर 


७८--भिक्षु-प्रंथ रज्नाकर (खंड १-२) श्री जैन श्वेताम्बर तेरापंधी महासभा, कलकत्ता 


७६---योगशास्त्र 
८०--विशेषावश्यक भाष्य 


श्री जैन साहित्य प्रकाशन समिति, झ्रहमदाबाद 


श्रागमोदय समिति, मेहसाना 


अड्डे 


८(-स्थानाज़ (ठाणाज) 

(द्वि० संस्करण) 
८२-स्थानांग-समवायांग (गुज०) 
८व्वे--समवायाज्ध सूत्र 
झ४--म्मीचीन धर्मज्षास्त्र 
८४--समयम्वार 
८६--सागारधर्मामत 
८७-सद्धभमण्डनम्‌ 
८८- सूयगडांग सूत्र 
८घ६--सयंम प्रकाश 
६०--सु त्तागमे 
६(--शान्त सधारस 
६२--जाताघमं कथा टीका 
६३-आचार्य कुन्दकुद्धता त्रिरत्ञा 


नव पदां्थ 
शेठ माणेकलाल चुपन्नीलाल, प्रहमदाबाद 


गुजरात विद्यापीठ, प्रहमदाबाद 

आगमोदय समिति, मेहसाना 

वीर सेवा मन्दिर, दिल्ली 

श्री परमश्रुत प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 
सरल प्रज्ञा पुस्तकमाला, मडावरा, झाँसी 
श्लीतनसुखदास फूसराज दूगड़, सरदारशहर 
थ्री विजयदेव सूरि संघ. बम्बई 

ग्रा० श्रुतसागर दिगम्बर जैन ग्रंथमा ला समिति, जयपुर 
सत्रागम प्रकाशक समिति, गडगाँव कैल्ट 

श्री विनय विजय जी 

श्री सिद्ध वक्त साहित्य प्रचारक समिति, सूरत 
श्री जेन साहित्य प्रकाशन समिति अहमदाबाद 
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घब्द-सूची 


अंगुल--8 २ 

अंगोपांग-- १६४ 

अंधकार १०६, ११२ 

अकण्ड्ूयक तप--६४६, ६५१ 

अकर्कशवेदनीय कर्म के बंध-हेतु--२२२ 

अकलडूदेव--४०५, ४४७,४५०, ५१४, 

५११६, ६८८, ६८६ 

अकल्याणकारी कर्म के बंध-हेत---२२ २- 
श्३ 

अकषाय संवर--५२४, ५२६, ५३८ 

अकांत शब्द--११२ 

अकाम निर्जेय -६०६, ६११, ६ १४-१५ 

अक्ुशल मन--४१६-२० 

अक्ष--६२ 

अक्षर संत्रद्ध दशब्द--१११ 

अगुरुलघत्व--! १४ 

अगुरूलघु नामकर्म-१६६, ३३३ 

अप्रि--६८८ 

अघाति कर्--२६८-३० १, ३२६ 

अचक्षदर्शन-२०७ 

अचक्षुदर्शनावरणीय कर्म--३०७, ३१० 

अजोवकाय असंयम-- ४७३ 

अजीब गुणप्रमाण--५४६ 

अजीब द्रव्य-- ६८, ८रे 

अजीव पदार्थ--२४, ४७-१३२, ६६, 

१३२, २३६६, ७६४ 


अजीव शब्द--११० 

अज्ञात चर्या--६४२ 
अज्ञान--५७७-८० 

अज्ञान परीषह--५२३ 
अज्ञानिक मिथ्याददोन- - ३७५ 
अज्ञानी--४२३ 

अठारह पाप--२६२, ४४८ 
अदड- ६१ 

अडडांग--६१ 
अतिथि-संवभिाग ब्रत--२३७ 
अतीत काल--८६ 

अतीर्थ सिद्ध--७५० 
अतीथडूर सिद्ध--७५* 
अर्थनिपर- - ६१ 
अ्थंनिपूरांग--६१ 

अदत्तादान आज्ञब--रे८ १, ४४६ 
अदत्तादान विरमण संवर--५२५ 
अदरशंन परीषह -- ५२३ 
अद्भाकाल--६ १ 

अच्प्टलाभ चर्या--६४२ 
अधर- ७२, ७४, ७द 

अधर्म व्यवसाथी--४८१ 
अचमं-स्थित---.४८०-८१ 
अधर्मी---४८०-८१ 
अधर्मास्तिकाय-- २७, १२७ 


अधर्मास्तिकाय का क्षेत्रप्रमाण--७२ 
अधर्मा० के लक्षण भौर पर्याय-७७-७६ 
अबर्पा० थिस्तीर्ण और निष्क्रिय द्रव्य-- 
७४-७६ 
अधर्मा० शाश्वत द्रव्य-- ७३ 
अधर्मा० स्वतंत्र द्रव्य--७३ 
अध्यवसाय --२७७, ४१०-२,४६५-६६९ 
अध्यवसाय आख़व है - -४१०-११ 
अनन्त--६२, ३२६ 
अनन्तवृत्तितानप्रेज्ला-६७१ 
अनन्तातदन्ती कपाय -३१८ 
अनन्तानुबन्धी क्रेघ--३१३ 
अनन्तानवन्ती मान--३१३ 
अनन्तानुतन्बी माया -३१३ 
अनन्तानुबन्नी लोभ ३१३ 
अनभिगहीत मिथ्यात्व - २७४ 
अनवकल[--६! 
अनम्म्थाप्याह प्रायशिचत्त तप --६५८ 
अनथन के भेद--६२६-३३ 
अनाकार उपयोग- ५७६ 
अनाझाँक्षा क्रिया आखत- ३८५ 
अनागत काछ-- ८६ 
अनात्त झठद--११९ 
अनात्मा--६७ 
अनाभोग क्रिया आक्षव--३८४ 
अनाभोगिक मिथ्यात्व-- ३७४ 
अनाभिग्रहिक मिथ्यात्व--३७४ 
अनाशातना विनध--६५६-६६० 


नव पदार्थ 


अनित्य अनुप्रेज्षा--५२०, ६७० 
अनिदान--२३२ 

अनिष्ट शब्द--११२ 

अनिष्ठिवक तप--६५१ 
अनिर्हारिम अनशन--६३२-३३ 
अनुग्रह-- २३७ 

अनुदीणं-- ६७४-७५ 

अनुपम निजंरा--६११ 
अनुप्रेक्षा -- ५२०-२१, ६८रे 
अनुप्रेक्षा स्वाध्याय तप--६६७ 
अनुभाग कमें--७२५ 

अनुभाव -- २३१०,२१८, २२६, २४१-४२ 
अनुमति--५८८, ६२२ 
अनुत्त--४४८-४६ 

अनकसभय सिद्ध--७५१ 
अन्‌-एवंमत वेदना- ७२५ 

अन्त आहार--६४७ 
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